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बज 
*| य॑ 6 हयश्ाध्यायी ग्रन्थ जेन पिद्धान्तके उच्चतम कोटिके अन्थोंमेंसे एक अद्वितीय 

न ग्रन्थ है। वत्तेमान समयके विद्वाव तो इस प्रन्थकों असाधारण और 
गम्भीर समझते ही हैं, किन्तु थन्थकर्ताने स्वयं इसे अन्थरान कहते हुए इसके क्सानेकी 
प्रतिज्ञ की है | मेप्ता कि “पं्चाध्यायावयर्व मम करतुग्रन्थरानमात्मवगात्‌” इस आदि रछोकाधसे 
प्रकट होता है । ु 

इस अन्धमे जिन महत्व पूर्ण विषयोक्ा विम्तृत विवेचन किया गया है, उन सबका 
परिज्ञान पाठकोको इसके स्वाध्याय और मतन करनेसे ही होगा, तथापि संक्षेपमे इतना कहना 
अनुचित न होगा कि यह अन्थ नितना उपरूव्ध है, ढो भागोमें वैंट हुआ है| (१) द्वव्य 
विभाग (२) सम्यकतत्व विभाग | ढंव्य क्या पदार्थ है ! वह गुणोसे भिन्न है या अभिन्न ! 
उसमें उत्पत्ति स्थिति विनाश ये तीन परिणाम प्तिक्षण किस प्रकार होते हैं ! गुण पर्यायोंका 
क्या लक्षण है ? इत्यादि बातोंका अनेक शंका समाधानों द्वारा स्पष्ट विवेचन पहले विभागमें 
( पहले अध्यायमे ) क्रिया गया है | इसी विभागमें प्रशाण, नय, निक्षेपोंका विवेचन भी 
* बहुत विस्तारसे क्षिया गया है | दूसरे विभाग / द्वितीय अध्याय ) में जीवस्वरूप, सम्यकत्व, 
अ्ट अंग, और अष्ट क्मोका विवेचन किया गया है | यह विभाग आध्यात्म विषय होनेके 
कारण प्रथम विभागकी अपेक्षा सर्व साथारणके छिये विशेष उपयोगी है। 

इस अ्न्‍्ण , अबरेलम्से मनेतर विद्यान्‌ भी जैन सिद्धान्तके तत्वविचार और 
अध्यात्मचर्चाके अपूर्व रहस्थ+, समझ सकेंगे | 


अन्यकारने पार अध्यायमि पूर्ण करनेके <द्देश्यसे ही इस ग्रन्थका प्श्माध्यायी नाम 
खखा है. और इसी लिये अनेक स्थछोंपर कतिपय उपयोगी विषयोंको आगे निरूपण 
करनेकी उन्होंने प्रतिशा की है | जैंसे-- उक्ते दिड्टमात्रतोप्यन्न प्रसड्ाह्म यृहित्रते, वक्ष्य 
चोपसकाध्यायात्सावकाबात्‌ सविस्तरम्‌ , तथा “ उक्त॑ दिडमात्रमत्रापि प्रसड्राहुरुतक्षणं, शेष 
विशेषतों कध्ये तत्वरूप मिनागमात्‌ ? इत्यादि प्रतिज्ञावाक्योंसे विदित होता है कि ग्रन्थ- 
कारका आशय इस अंथको बहुत विस्तृत बनाने और उसमे समग्र मैन पिद्धान्तरहस्यके 
समावेश करनेका था, परन्तु ६८ ते हुए हृदय कंपित होल है कि ओयासि बहु विश्ननि, 


8, 


इस लोकोक्तिके अनुधार अन्थकारका मनोरथ पूर्ण न हो सका और कुछ कम दो अध्याये 
रचकर ही उन्हें किप्ती मारी विश्नका सामना करना पडा जिसके विषयमें हम सर्वथा अज्ञात 
हैं। कतेमानमें यह प्रन्थ इतना ही ( १९१३ रोक प्रमाण) सर्वत्र उपरव्ध होता है । 


यह टीका कोरुहापुर यन्त्राल्य द्वारा प्रकाशित मूछ ग्रतिके आधारपर की गई है, 
जिसे हमने पूज्यवर गुरुनीसे अध्ययन करते समय झुद किया था, और नव हमारा शास्रा- 
थके समय अंनमेर जाना हुआ तब वहांकी छिखिंत प्रतिसे छूटे हुए पाठोंको भी ठीक 
किया, तथा गतवर्ष यात्रा करते हुए मैनवद्री ( श्रवणवेलगुल ) में श्रीमद्राजमान्य दौंवडि 
शास््रीके प्राचीन अन्थमण्डारसे प्राप्त लिखित प्रतिसे भी अपनी प्रतिको मिछाया। इस भांति 
इसग्रन्थके संशोधनमें यथासाध्य यत्न किया मया है, किन्तु फिर भी २-३ स्थछोपेर हन्दोमग 
तथा चरण संग अब भी रह गये हैं, नो कि विना आश्रयके संगोधित न कर ज्योके त्यों रख 
दिये गये हैं | 


इस ग्रन्थके रचियता कौन हैं ! इसका कोई लिखित प्रमाण हमारे देखनेमें नहीं 
आया है, संभव हें कि ग्रन्थके अन्तमें ग्रन्थकारका कुछ परिचय मिलता, खेद है कि ग्रन्थके 
अधूरे रह मानेके कारण इसके कर््तोके विषयमें इस ग्रन्थसे कुछ निश्चय नहीं द्वोता है | 
ऐसी विकट समस्यामें अन्थकारका अनुमान उसके रचे हुए अन्य ग्न्धोंकी कथन शैली, 
मड्ढाचरण, विषय समता, पद समता आदिसे किया जाता है। इसी आधार पर हमारा 
अनुमान है कि इस गन्थरान-यश्चाध्यायीके करत्तों वे ही स्वामी अम्ृतचन्द्राचा्य हैं, जो कि , 
समयसार, प्रवचनसार, पश्चास्तिकाय ग्रन्थोंके टीकाकार, तथा नाटक समयसार करुशा, 
पुरुषभिसिंड्युपाय और तत्त्वार्थत्तारके रचयिता हैं| इसमें तो सन्देह ही नहीं है कि उपर्युक्त 
ग्रन्थ आचार्य वर्य -अम्ृतचन्द्र सूरि छत हैं, कारण उनमेंसे कतिपय थ्रन्थोंके अन्तं उक्त 
सूरिने अपनों नामीछेख किया है। पुरुषा्थ सिद्धयपाय और तत्त्वाथसार इन दो अन्योमें 
ग्रन्थकत्ताका नामोछेख नहीं है, तो भी समत्त मैन विहान्‌ इन ग्रन्थोकों स्वामी अमृतचन्द्र 
सूरि छुत ही मानते हैं, यह बात निर्विवाद है | हमारा अनुमान है कि उक्त दोनों ग्रन्थोकि 
रचयितांका अनुमान मेन विद्वानोने उनकी रचना शेलीसे किया होगा, अतः हम भी इसी 
रचना शेलीकी समता पर अनुमान करते हैं कि इस पश्चाध्यायीके कत्तो भी उक्त जाचार्य हैं। 


अब हम पांठकोंको पद्चाध्यायी और श्रीमत्‌ अम्ृतचन्द्र सूरि छृत अन्य प्रन्योंकी 
समताका यहां पर कुछ दिख्शेन कराते हैं, साथ ही आशा करते हैं कि निन विद्वानोने 
उक्त आचार्यके बनाये हुए अन्धोके साथ ही पद्माध्यायीका अवलोकन किया है अथवा करेंगे 
तो वे मी हमसे अवश्य सहमत होगे | 


(६) 


क--खामी अमृतचन्द्रसूरि विरचित हरएक प्रन्थके मड्ठठाचरंणोमें अनेकान्त-मन 
शासन और केवलज्ञान ज्योतिको ही नमस्कार करनेकी प्रधानता पाई जाती है, नैस्ता कि 
निम्न लिखित मइ्छाचरणोंके वाक्योसे स्पष्ट है--- 


(१) जीयाजैन शासनमनादिनिधनम ( पश्चाथ्यायी ) (२) जीयाज्जैनी 
सिद्धान्तपडतिः ( पश्चास्तिकाव टीका ) (३) अनन्तधर्णस्तत्व॑ पश्यन्ती 
प्रत्यगात्मन+ अमेकान्तमथी झति! ( नाटक स्मयसार कलशा ) (४) अनेकान्त- 
मय महः ( प्रवचनसतार तत्तप्रदीपिकादृत्ति ) (७) अथोौलोकनिदार् यरष वचः 
( पद्माग्यायी ) (६) जयत्यशेषतत्त्वाथप्रकाशि ( तत्तार्थत्तार ) (७) तज्नयति 
परं ज्योतिः ( पुरुपाथसिद्युपाय ) (८) ज्ञानानन्दात्मने मम! (अवचनसार टीका) 


ख--निम्न लिखित उ्लोकोसे धव्द रचना तथा भावोंक्री समता भी मिलती है--- 


पस्माज्ज्ञानमया भावा ज्ञानिनां ज्ञाननिरृंताः । 
अज्ञानमयसावाना नावकाशः सुदृष्टिए ॥ ( यद्चाध्यायी ) 
ज्ञानिनों ज्ञाननिरृत्ताः सर्वे सावा मंवन्ति हि। 
सर्वेप्पज्ञाननिर्दता भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥ ( नाटकप्रमयप्तारकल्मा ) 
निश्चयव्यवहाराम्घामविरुडपयात्मशु ड्यथम्‌ । 
अपि निश्रयरप नियत हेतु। सामान्यमा त्रमिद वस्तु ॥ (पत्चाध्यायी) 
निश्चयच्यवहाराभ्पां मोक्षमागों द्विधा स्थित) । 
तत्राद्ः साध्यरूपः स्पादृक्षितीयस्तरप साधनम्‌॥ ( तत्त्वार्थत्तार ) 
लोकोये मेहि चिछोको नून॑ नित्योस्ति सो्थतः। 
नापरो लोकिक्नो छोऋत्ततों भीतिः कृतोस्ति मे ॥ (पश्चाध्यायी ) 
चिल्लोक॑ स्वधभेव केवलमसयं पल्कोकयत्येकक! । 
लोको यज्न तवापरस्तद्परस्तस्थापि तद्भीः कुतः # 
( नाटकप्रमयसारकरुशा ) 

ग--पुरुपार्थसिद्धयपायमे सिद्ध किया गया है कि रत्ननय कर्मवन्धका कारण नहीं 
है, किन्तु रागट्ेप और कर्मवन्धकी व्याप्ति है | इसी प्रकार पश्चाध्यायीमे भी शब्दान्तरोंसे 
उसी वातका निरूपण किया गया है, नेस्ता कि निम्न लिखित इलोकीसे सिद्ध होता है--- 

# यथपि इस प्रकारकी समता भिन्न २ अन्यकारोंके अन्योर्मि मी पाई जाती है, परन्ठु 


यहां पर दिये हुए अन्य अनुमानोंके साथ उपयुक्त अनुमान भी प्रकृत विषयका त्ाधक प्रतीत 
ऐता ६ । 


(६) 


रत्त्रयमिद्‌ देतुनिवाणस्थेव भवाति वान्यस्थ | 
आखवति यत्तु एण्यं शुभोपषयोगोयमपराधः ॥ 
सेनांशेन सुदश्टिस्तेनांशनासय बन्धनं नास्ति । 
येनांदोन तु रागस्तेनांशनारप बन्धन भवति ॥ 
येनांशेन ज्ञान तेनांशेमास्थ बन्धन मास्ति । 
ग्रेनांशोत तु रागस्तेनांशेनास्थ बन्धनं 'भवाति॥ 
( पुरुषाथसिद्ध्युपाय ) 
यत्पुनः अयसोबन्धों बन्धश्वाउश्रेयसोपि वा । 
रागाद्वा देषतों मोहात स स्थान्नोपयोगसात्‌ ॥ 
पाकाचारित्रमोहस्प रागोस्त्पोद्षिकः स्फुल्स। 
सम्यक्त्वे स कुतो न्यायाजज्ञाने वाइ्नुद्यात्मके ॥ 
व्याप्तिबेन्धस्थ रागाग्रेनो5व्याप्तिविकल्पैरिव । 
विऋल्पैरस्पचाव्याप्ति ने व्याप्तिः किल तैरिव ॥ | (पश्माध्यायी) 
घ--उक्त सूरिने हरएक विषयक युक्ति पूर्ण लिखनेके साथ ही उसे बहुत प्रकारसे 
समझानेका प्रयत्न किया है | नेसा कि पुरुषाथसिद्युपायादि ग्रन्थोके हिसानिषेध, रात्रि 
भुक्ति निषेधादि प्रकरणोंसे प्रसिद् है। पश्चाध्यायीमे भी हरएक विषयका विवेचन बहुत 
विस्तृत मिलता है | ऐसी ऐसी बातें भी कथन शैलीमे समताबोधक हैं । 
च--श्रीमत्‌ अमृतचन्द्राचार्यने प्रत्येक ग्रन्थमें उत्पाद, व्यय, प्रोव्य, गुण, पर्याय, 
प्रमाण, निश्चयनय, व्यवहारनय, और अनेकान्त कथनकी ही सर्वत्र प्रंधानता रक्खी है, यह 
बात समयसार प्रवचनसारादि अन्थोकी टीकाओंसे और पुरुषायंसिद्युपायादि खतन्‍्त्र 
अन्थोंसे भठी भांति निर्णीत है। यद्पि पुरुषाथसिद्धयुपाय और तत्त्वाथम्तारकों उन्होने 
दूसरे २ विषयों पर रचा है, तथापि उक्त ग्रन्थोंके आदि अन्तमें अनेकान्तका ही प्रतिपादन 
किया है | इस प्रकार जो उनका प्रधान लक्ष्य ( उत्पाद व्यय प्रौव्य, निश्चय व्यवहार नय, 
प्रमाण, अनेकान्त आदि ) था, उसीका उन्होंने पश्चाध्यायीमें स्व॒तन्त्र निरूपण किया है । 
इस तत्त्वकथन शैलीसे तो हमें पूरा विश्वास होता है कि पद्माध्यायीके कर्ता अनेकान्त प्रधानी 
आचार्यवर्य-अप्ृतचन्द्र सूरि ही हैं # | उक्त सूरि विक्रम सम्बत्‌ ९६२ में हुए हैं । 
जिन दिनों ( स्त्‌ १९१५ में ) नेनधममूषण ब्रह्मचारी शीतलग्रसादनी सम्पादक 
#जैनमित्र” श्री ऋषम बह्मचयोश्रमके अधिष्ठाता नियत होकर यहां ठहरे थे उन्होंने कुछ काल 
तक इस ग्रन्थकों हमारे त्ाथ विचारा और साथ ही इसकी हिन्दी टीका छिखनेके लिये हमें 


# मारे गुरुव्य पृज्यवर प॑ं० गोपालदातजीका भी ऐसा ही अनुमान था। 


) 


प्रेरित किया, उन्हींकी प्रेरणके प्रतिफलमें आम हुम इस महात्‌ ग्रन्थकी हिन्दी-सुवोधिनी 
टीका बनाकर पराठकोंके समक्ष रखनेमे समर्थ हुए है। इसके लिये हम माननीय बह्मचारीजीके 
अति रतज्ञ हैं, और इस झतज्ञताके उपलक्ष्यमें आपको कोटिशः धन्यवाद देते हैं| साथ ही 
मित्रवर प॑० उमरावर्सिहनी न्यायतीर्थ प्रधानाध्यापक दि० जेन महाविद्यालय मथुराको भी हम 
धन्यवाद दिये बिना न रहेंगे, आपसे नव कभी हमने पत्रद्धारा कुछ शड्ढाओंका समाधान 
चाहा तभी आपने स्बुद्धि कोशलत्ते तत्काल ही उत्तर देकर हमें अनुगृहीत किया | 

इस टीकाका सशोधन विद्वदर श्रीमाद प॑ं० छालारामजी ज्ञात्यीने किया है, आप 
हमारे पूज्यवर सहोदर हे तथा विधागुरु मी है | इसलिये हम आपको सबिनिय प्रणामा- 
अलि समर्पित करते हैं | 

इस अनुवादके लिखनेमे हमको क्िप्ती अन्थ विशेषकी सहायता नहीं मिली, कारण 
कि मूल अन्थके सिवा इस गन्धकी कोई सस्छृत अथवा हिन्दी टीका अभी तक हमारे देखने 
सुननेमे नहीं आई है, अत' हम नहीं कह सकते कि हमारा प्रवत्त कहा तक सफर हुआ 
होगा, विहद्गें इसका स्वये अनुभव कर सकेंगे | 

तत्वविवेचन तथा अध्यात्म सम्बन्धी गन्‍्थोंके अनुवादमें पदार्थकी अपेक्षा भावार्थकी 
मुख्यता रखना विशेष उपयोगी होता है, ऐसा समझ कर हमने इस टीकामें पद ३ का अर्थ 
ने लिखकर अर्थमे पूरे इलोकका मिश्रित अर्थ छिखा है और भावार्थमे उसी विषयको विस्तारसे 
लिखा है| यद्यपि भावार्थ सर्वत्र थन्थानुस्तार ही लिखा गया है, परन्तु कही २ पर उसी 
विषयको विशेष रफुट करनेके लिये अन्थसे वाहरकी युक्तिया भी लिखी गई हैं तथा अष्ट- 
सहस्री, गोम्मइसारादि ग्रन्थोंके आश्षयोक्रा भी जहां कही टिप्पणीमे उल्लेख किया गया है 
जो इ्लोक सरढ समझे गये है, उनका अर्थ मात्र लिखा गया है | 

हमने सर्व साधरणके समझने योग्य भाषामे इस टीकाके छिखनेका भरसक प्रयत्न 
किया है | संभव है विषयकी कठिनताके कारण हम कही २ अपने इस उद्देश्यसे च्युत हुए 
हों, तथा भावज्ञानसे भी स्खल्ति हुए हो, इसके लिये हमारा प्रथम प्रयास समझ कर सजन- 
विहज्जन हमें क्षमा प्रदान करनेमे थोडा भी संकोच नहीं करेंगे ऐसी पूर्ण आशा है | 


गच्छतः स्खलन क्वापि भवत्येव प्रमादृतः । 
इसान्ति दुजनास्तत्र समाद्धति सञ्ना। ॥ 


२४-५-१९१८ निवेदक--- 
श्री ऋषम ब्रह्मचर्योश्रम | चावली ( आगरा ) निवाप्ती, 
हस्तिनापुर ( सेरठ ) मकक्‍्खनलाल शाख्री । 
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02 सर्वथा नाम भेद भी द्रव्याथिक पर्यायाथिक 
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सतपरिणाम कर्षचित्‌ भिन्न अभिन्नहें १२२ दल, 
उमयथा अविरुद्ध हैं. .... १२४ ह+3 2 अक 
विक्रियाके, अभावमें दोष... ११६ " 
बोस अमियअ गदो 7३७ विरोधी धर्म भी एक साथ रह सकते हैं 
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24432: 
स्पाह्ाद वाराधि, वादिगजकेशरी, न्‍्यायवाचरपत्ति- 


श्रीमान ५० गोपालदासजी । 
गुरुवर ! 
जैन समाजमे तो आप सर्वमान्य मुकुट थे ही, पर अन्य विद्वत्समाजमें भी आपका 
प्रतिभामय प्रखर पाण्डित्य प्रज्यात था। आपके उद्देय्य बहुत उदार थे, परन्तु सामरायिक 


प्रगतिके समान घामिक सीमाके कभी बाहर न हुए। जैसे अर्किचिनताने आपका साथ 
नहीं छोड़ा वैसे ही स्वावलम्बन और निरीहताका साथ आपने भी कभी नहीं छोडा । 


ऐसे समयमें जब कि उच्चतम कोटिके सिद्धान्त प्रथोंके पठन पाठनका मार्ग रुका 
हुआ था, आपने अपने असीम पोरुषसे उन प्रंथोके मर्मी १५-२० गण्य मान्य विद्वान 
तैयार कर दिये, इसना दी नहीं, किन्तु न्याय सिद्धान्द विज्ञताका प्रवाह वरावर चलता 
रहे इसके लिये भोरेनामें एक विशाल जैन सिद्धान्त विद्यालय भी स्थापित कर दिया, मितसे 
कि प्रतिवर्ष विद्वान्तवेत्ता विद्वान्‌ निकलते रहते हैं। जैनवर्मक्री वास्तविक उनन्‍नतिका मूछ 
कारण यह आपकी कृति जैन समाज हृदय मन्दिरपर सदा अर्कित रहेगी। 


हा पद्माध्यायी एक अबू सिद्धान्त ग्रन्थ होनेपर भी बहुत कालसे छुप्त प्राय था. ॥! 
(॥ आपने ही अपने शिष्योंको पढाकर इसका प्रसार किया। कभी २ इसके आधार पर अनेक &४ 
तालिक-गम्मीर भाषणोंसे ओतू समाजको भी इस अन्थके अम्ृतमय रससे तृप्त क्रिया। है 
पा पूज्यपाद ! आपके प्रसादसे उपलब्ध हुए इम प्रथकी आपके आदेशालुसार की हुई यह है 
॥ टीका आज आपके ही कर कमछोंमें टीकाकार द्वारा रादर-संप्रम-सविनय समर्पित की जाती है। ४ 
यदि आपके समक्ष ही इसके समर्पणका सौभाग्य मुझे प्राप्त होता तो आपको भी ४ 
ऐश संस चालकऋतिसे सनन्‍्तोष होता और मुझे आपकी हार्दिक समालोचनासे विशेष अद्ुभव | 
(| तथा परम हर्ष होता, परन्तु लिखते हुए हृदय विदीण होता है कि इस अलुवाइकी समाप्तिके 
ऐ॥ पहले ही आप स्वर्गीय रल बन गये। आपके इस अतमय स्वर्गारोहणसे प्रतीत होता है 
78 कि आपको अपनी निष्काम कृतिका फल देखना अमी९ नहीं था । अन्यथा कुछ काल और 5० 
* ठदर्कर आय अपने शिष्यवर्गंका अदुभव बढाते हुए उसकी काये परिणतिसे निज ऋतिकी (॥; 
(0 सफलता पर सन्दष्ट होते । 0] 
४ आपका प्रिय शिप्य--- ३ 
| मक्खनलाल शास्त्री । 0) 
॥0 3 
गिहुहाइएाकिहिहटहाह।हुड€६६ की 2] 
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हिन्दी भाषा-टीका सहित । 


९ ७७७७३ जिक्र, 


पन्नाध्यायी । 


है हःहःहिहिह्िह्हः 93 98599. 
बीर प्राथना-- 

मुध्यानमें द्वछीन हो, गब बातिया चारों हने 

स्वेज्ञनोध, विरागताकों, पालिया तब्र आपने 

उपदेश दे हितकर, अनेकों भव्य, नि समर कर हिये 

रवि ज्ञान किरण प्रकाश डालो, वीर ! भरे भी हिये ॥ ! ॥ 

जिनवाणी नमस्कार--- 


0४१३- 
हट 


म्याद्वाद, नय, पत्दुव्य, गुण, प्यो०, और प्रमाणका 

जड-कम चेतन बन्धका, अह कर्मके अवस्तानका 

कहकर खरूप यथार्थ, जगका जो किया उपकार है 

उसके लिये, मिनवाणि ! तुमको वन्‍दना शतवार है ॥ २॥ 
गुरु खबन-- 

धरि कवच संयम, उम्र ध्यान कठोर अप्ति निम हाथ हे 

प्रत, स्रिति, गुप्ति, सुधम, मावन, वीर मट भी साथ ले 

प्रचक राग हेष हनि, स्वातनथ-निधि पाते हुए 

वे स्व-पर तारक, गुरु; तपोनिधि; हक्ति पथ जाते हुए ॥ ३ ॥ 


२] पश्चाध्यायी | [ प्रथम 





व 








अन्थकारका मज्चछचरण और आशय--+ 
पश्माध्यायावयव मम कठुग्रन्थराजमात्मवशात्‌ । 
अर्थालोकानिदा् यस्प वचस्त॑ स्तुवे महावीरम ॥ १॥ 
अये-पच अश्यायोंमें बैंटे हुए निम्न ग्नन्थराजकों मैं स्वयं बनानेव्ाा हूं, उप्त पस्थ- 
राजके बनानेमें मितर महावीर खामीके वचन मेरे छिये पदारथोके प्रकाश करनेमें मूल कारण हैं, 
उन महावीर स्वामी ( वतेमान-अन्तिम तीयकर) का में स्तवन करता हूं । 

भावाथे-पन्थकारने इस छोकद्वारा महावीर सामीका स्तवन रूप मड़र किया है। 
सिप्त प्रकार इ्ट देवका नमस्कार, स्मरण आदिक मज्जढ है, उसी प्रक्तार उनके गुणोंक्रा स्तवैन 
करना भी मज्जढ है | स्तवन करनेमें भी ग्रन्थकारने महावीर लामीकी पर्व जीव हितकारक- 
अछोकिक दिव्य भाषाकों ही हेतु ठहराया है। वास्तवमें यह संप्तारा जीव मोहान्धकारवश 
पदाथकि यथार्थ ख़रूपको नहीं पहचानता है | नर तेरहवें गुणस्थानवर्ती तीरथकके उपदेशते 
उसे यथा बोध होता है, तब उप्त वोधरूपी प्रकाशमें पदार्थोक्रा ठीक २ विक्राश होने 
लगता है। जी आशयको अन्यकाले सष्ट रीतिसि बढाया हैं। मंगढाचरण करते हुए 
ग्रन्थकारने अपना आशय भी कुछ प्रगट कर दिया है। वे जिम ग्रन्थके बनानेका प्रारम्भ करते 
हैं, वह एक सामान्य ग्रन्थ नहीं होगा, किन्तु अनेक प्रन्थोंका राना-महा ग्न्य, होगा। इस 
वातको हत््यमें रखकर ही उन्होंने इसे ग्न्थरान, पद दियाहै | साथ ही वे निम्न ग्रन्थको 
बनानेवाले हैं, उप्र ग्रगयको पांच मूछ वारतोंमें-मैसे-दृव्य विभाग, सम्यकल विभाग यदि रुपसे 
विमक्त करनेका उद्देश्य स्थिर कर चुके हैं, तमी उन्होंने इस ग्न्थक्षा यौगिक रीतिसे 
४ पत्चाध्यायी ” ऐस्ता नाप्र खखा है । 

पाचो परमेप्टियोकों नमस्‍्कार- 
शेषानपि तीर्थंकराननन्तसिडानहं नमामि समम्‌ 
धमोचायाध्यापकसाधुधिशिष्ठाव सुनीइवरान बन्दे ॥९॥ 

१ आदी मध्येडव्साने व मन्जरूं भावित॑ बुधैः | तजिनेन्द्रगुणस्तान् तदविश्नमसिद्धये ||१॥ 

आप्तपरीक्षा | 

२ पोचो विभागोक्े नात्र यहा क्यों नहीं दिये गये है, यह विपय इस अस्थकी भूमि- 
कासे श्पष्ट होगा। 

३ शब्दोंके बाच्यार्य तीन प्रकार है-रूढिते, योगसे, योग रूढिसे । जो शब्द अपने 
अर्थकी अपनी व्युत्तत्तिदठारा यं जना सके, चह खढिसे कहा जाता है। जैसे-ऐलक गब्दका 
अर्थ ग्यारह प्रतिमाधारी | जो शब्द अपने अथंकों अपनी ही व्युवात्तिद्दार जना सके वह 
यौगिक कहाजाता हैं | जैंस-जिन शब्दका अर्थ सम्यन्दष्टि अथवा अर्ईन्‌ | जो शब्द अपने 
अग्कों व्युप्रात्तिद्याय भी ज्ना सके और उस अथमे नियत भी हो वह योगरूढि कहलाता 
ऐ। जैसे-तीर्थवर शब्दका अर्भ ( चोबीस ) तीर्थंकर | 


अध्याय । ] घुवोधिनी टीका । [३ 








2 3 
अथै-महावीर खामीके सितशाय और भी जितने ( वृषभादिक २३ ) तीर्थकर हैं। तथा 
अनादि काहसे होनेवाहे अनन्त सिद्ध हैं। उन ख़॒को एक साथ में नमस्कार करता हूँ। 
भैमाचार्य, उपाध्याय, और साधु, इन तीन श्रेणियोंमें विभक्त मुनीखरोको भी में बदना करता हूँ । 
जिनशासनका माहातय--- 
जीयाउ्जन शासनमनादिनिधन खुवन्यमनवथम्‌ । 
यदपि च कुमतारातीनदर्थ धूमध्वजोपमं दहाति ॥ ३॥ 
अग्र-जो मैन शान (जैममत) अनादि-अनन्त है। अतएव अच्छी तरह वन्दने योग्य 
है। दोषोंसे पर्वथा मुक्त है। साथमें खोड़े मत रूपी श्ुओंक़ों अग्निकी तरह महानेवाला है, 
वह पद नयशील बना रहे । 
प्न्‍्थभारका प्रतिशा-- 
इति वन्द्ितपञ्चगुरु कृतमड़लसक्रिथः स एप पुन । 
नाम्ना पश्माध्यायीं प्रतिजानीते चिक्रीपितं शान्त्रम ॥ ४॥ 
अथे-झस प्रकार पत्ष परमेष्ठियोंकी बदना करमेवाह् और मड्हहूम श्रेष्ठ क्रियाको करने- 
वाढ्य यह अन्यक्रार पश्चाश्यायी नामक अन्यको सनानेकी प्रतिज्ञा करता है | 
ग्रत्यक्ते श्नानेभ हेतु-- 
अन्नान्तरंगहेतु्येद्यपि भाव: कवेविशुडतरः। 
हेतोस्तथापि हेतु! साध्वी सर्वोपकारिणी बुद्धि! ॥०0॥ 
अधथे-प्रन्य दनानेमें यद्यपि अन्तरंग क्रारण कविका अति विशुद्ध भाव है, तथापि उप्त 
कारणका भी कारण सत्र जीवोंका उपकार करनेवादी अ बुद्धि है । 
भावाये-मबतक ज्ञानावरण कमेका विशेष क्षयोपशम न हो, तबतक अनेक कारण कहाप 
मिलनेपर भी अन्य निर्माणादि कार्य नही हो झक्ते | इस लिये इस महान्‌ वायमे अन्तरंग कारण 
तो कविवर (अन्थकार) का विशेष क्षायोपशामिक्त भार है पसन्‍्तु उस शयोपञ्ञय होनेगे भी कारण 
प्र नीवोंके उप्र करके परिणाम हैं। बिना उपकारी परिणामोके हुए इस प्रकारकी परिणामों- 
में निमछ्ता ही नहीं आती । 





१ आचार्यका मुनियकि साथ धार्मिक सम्बन्ध दी दोता दैं। परत दशश्साचार्यका 
गृहस्थोके साथ धार्मिक जार सामाजिक, दानें। थकारका सम्बन्ध रहता है।-इसीटिये आजार्थका 
धर्म विशेषण दिया है। 

+ आनुमानिक-श्रीमसरमपृज्य अछृतचन्द्र सुर | ऐसा अनुमान क्यो किया जाता हैं ! 
यह भूमिकासे स्पष्ट होगा । 


|] पद्मप्यायी । | प्रथम 


या कर आन ना मी सपा की पर की के के गन के पेआक नह के फेक काकर 


कंथनक्रमें+-++ 
मर्वोपि जीवलोकः आोतुं काम्ो वर्ष हि सुगमोक्त्या । 
चिज्ञप्ती तस्थ कूते तन्नायमुपक्रमः अथान्‌ ॥ ९ ॥ 
अथे-मम्पूण जनप्तमूह धमकी सुनना चाहता है, परन्तु सरह रीतिसे सुनना चाहता 
है। यह वात स॒वे विद्त है। इसके हिये हमारी यह (नीचेलिसी हुईं) कथन शैह़ी अच्छी होगी- 
सति धर्मिणि धर्माणां मीमांसा स्थादनन्यथा न्याय्यात्‌। 
साध्य॑ वस्त्वविशिष्ठ धरमविशिष्ट ततः परे चापि ॥ ७॥ 
अथे-धर्मीका निर्मग होनेपर ही धर्मोका विशेष विचार किया ना सक्ता है। इसके 
प्वय और कोर नीति नहीं हो पक्ती। इसलिये पहले सामान्य रूपसे ही वस्तुको सिद्ध करना 
चाहिये | उप्तके पीछे धर्माकी विशेषताके साथ पिद्ध करना चाहिये। 
भावार्थ-अमेक घर्मोके समूहका नाम्र ही धर्मी है। धम, गुण, ये दोनोंही एकाये हैं । 
जव किप्ती खास गुणका विवेचन क्रिया माता है तब वह विवेचनीय गुण तो धर्म कहछाता है 
और बाकी अन्त गुर्णोका सुमुद्राय धर्मी (पिण्ड द5प) कहछाता है । इसी प्रकार हरएक गुण 
.. चाहनी न्यायसे धर्म कहता है, उससे वाकीके सम्पूर्ण गुणोंका पमूह, धर्मी कहराता है। पर्मकी 
मीमांप्ता (विचार ) तमी हो सक्ती है नत्र कि पहले धर्म समुदाय रूप पर्मीका बोध हो नाय | 
मित्त प्रकार शरीरका परिक्ञाव होनेपर ही शरीरके प्रत्येक्ष अंगका वर्णन किया जा सक्ता है। 
इसलिये यहां पर पहले धर्मोक्रा विचार न करके धर्मीका ही विचार किया जाता है। सामान्य 
विवेचनाके पीछे ही विशेष विवेनना की जा प्क्ती है। 
तत्वका स्वह्प- 
तत्च सल्लाक्षणिक सम्मानत्न वा घत) स्वत) सिद्म | 
तस्मादनादिनिधर्न स्वस॒हाय निर्विकल्पश्च ॥ < ॥ 
अथ-तत्त (वस्तु) पत्‌ रक्षणवाली है। अथवा सत स्वरूप ही है। और वह खतः 
पिद्ग है इसीलिये अनादि निधन है। अपनी सहायतासे ही बनता ओर बिगड़ता है। और वह 
.. नि्िकत्प (वचनातीत) भी है। 
भावाय-वस्तु सत्‌ रुक्षणबाद्य है, यह प्रमाण रक्षण है। *प्रमाणमें एक गुणके द्वारा 
सम्पृण वस्तुका महण होता है। वस्तुमें अस्तिल, वस्तुल; प्रमेयल, परदेशल आदि अनन्त गुण 
हैं। भस्तिल गुणका नाम ही प्त्‌ है। सत्‌ कहनेस अस्तित्व गुणका ही अहण होना चाहिये परन्तु 
यहांपर पत्‌ कहनेसे पम्पृण वस्तुका महण होता है । इसका कारण यही है कि अस्तिल आदि 
सभी शुण अभिन्न हैं। अमिन्नताके कारण ही सतके कहनेसे सम्पूण गुण सप्ुदायरूप क्तुका 
# पएकंगुणमुखेनाउशेपवस्तुकथनस्ममाणाधीनमिति बचनात ! “7 | ए़गुणमुलेनाउशेषबस्तुकथनस्ममाणाधीनमिति बचनातू |... 
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ग्रहण हो नाता है। इसीलिये वलुकों सत रूप भी कह दिया है। प्त और गुण प्रमुदाय 
रुप वस्तु, दोनों अभिन्न हैं। इस लिये तत्‌ रूप ही वस्तु है । 
यहांपर रक्ष्य लक्षणक्ी भेद्र विवक्षा रखकर ही वतुका सत्‌, रृज्षण वलहाया है। अ- 
मेंद विवक्षा् तो क्लुको प्त्‌ खरूप ही बताया गया है । 
नैयायिक्न आदि कतिपय दशनवाहे वस्तुको परे सिद्ध मानते हैं। इंश्वरादिको उप्तका 
रचयिता बतलते है, परन्तु यह मानना सर्वया मिथ्या है। वस्तु अपने आप ही प्विद्ध है। 
इसका कोई बनानेवाढ्ा नहीं है । इसी लिये न इसकी आदि है ओर न इप़क़ा अन्त है। 
प्रत्येक वस्तुका परिणमन अवश्य होता है उसपरिणमनमें वस्तु अपने आप ही कारण है ओर अनन्त 
गुणोंका पिण्डकूप वस्तु बचने बगेणाके सवेथा अगोचर है। 
ऐसा ने माननेसे दोप--- 
इत्थ नोचेद्सतः प्रादुभूति निरड्ुश्ा भवति । 
परतः प्रादुर्भाव। युतसिडत्वं सतो विनाशों वा ॥ ९॥ 
अ्र-यदि ऊपर कही हुई रीतिसे वस्तुका ख़छूप न माना जावे तो अनेक दोष आते 
हैं। अप्त्‌ पद्मर्य भी होने हगेणा । जब वत्तुको सत्‌ स्वरुप ओर ख़त:प्रिद्ध माना जाता है 
तब्र तो अप्वक्ली उलतत्ति बन नहीं पी है। परन्तु ऐसा न मानने पर यह दोष बिना किसी 
अंकुशके प्रवक्षासे उपस्थित हो जायगा। हसमी प्रकार वस्तुकी परसे उल्त्ति होने रगेगी। कसतुमें 
युतप्तिद्वता (अलण्डताक्ा अभाव) भी होगी । ओर सतत पदाथंक्रा विनाश भी होने ढगेगा। 
इप तरह ऊपरकी चारों बातोंके न माननेसे ये चार दोष आते हैं । 
असलदार्थकी उ्योत्तिमि-- 
असनः प्रादुर्भावे द्रव्याणामिह भवेदनन्तत्त्वम्‌ | 
को वारयितु शक्तः कुम्मात्पत्ति छंदाद्यमावेषि ॥ १० ॥ 
अब-यदि उन दोपोंकों ख्ीकार किया जाय तो ओर कौन २ दोप आते हैं, वही बत- 
छाया नाता है। यदि अप्ततकी उत्पत्ति माव ही जाय, अर्थात्‌ नो वत्तु पहले किसी रूपमें मी 
नहीं है, ओर न उप्के परमाणुओंकी सत्ता ही है, ऐसी वस्तुकी उत्तत्ति माननेसे वध्तुओंकी 
कोई इयता ( मर्यादा ) नहीं रह पक्ती है। नत्र विना अपनी पत्ताके ही नवीन रूपसे उत्पत्ति 
होने लगेगी तो संम्तारम अनन्तों द्ृव्य होते चढ़े मांगगे। ऐसी अबस्थामें बिना मिट्टीके ही धड़ा 
बनने ओोगा, इसको कोन रोक सकेगा | 
भावाथ-अज़तक़ी उल्त्ति माननेसे कम्तुओंमें कार्य-फ़ारण भाव नहीं रहेगा । कार्य 
कारण भावके उठ जानसे कोई वस्तु कहींते क्यों न उत्तन्र होनाय उप्में कोई बाधक नहीं हो 
पक्ता है। कार्य-कारण माननेपर यह दोब नहीं आता है। अपने कारणसे ही अपना काये 
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होता है, यहै नियम वस्तुओंकी ऋयत्रस्थामें बाधक हो जाता है | इस लिये अस्त पदार्थीक्ी 
उत्पत्ति न मानकर बस्तुकों प्तहप मानना ही ठीक हैं। 
परसे हिद्ध मानने दोप--- 
परत; सिड्त्वे स्थादनवस्थालक्षणो महान दोषः । 
सोपि परः परतः स्थादन्यस्मादिति घतश्र सोपि पर; ॥११॥ 
अथ-बस्तुको परसे सिद्ध मानने पर अनवस्था नामझ दोप आता है। यह दोष बड़ा दोष 
है। वह इस प्रकार आता है कि-वस्तु नव परसे प्िद्ध होगी तो वह पर भी किठ्ती दूसरे पर 
पदार्यते सिद्ध होगा । क्योंकि पर-प्िद्ध माननेवार्ोंका यह पिद्धान्त है कि हर एक पदार्थ 
परसे ही उत्पन्न होता है । 
भावाथे-अप्रमाणरूप अनन्त पदाथाकी उत्तरोत्त कना करते चढ़े माना, इसीझा 
नाम अनवस्था “दोष है। यह दोप पदार्थ सिद्धिमें सवेथा बाधक है। पदाथोकों पर सिद्ध मानने 
पर यह महा ठोप उपस्थित हो जाता है। क्योंकि उप्तसे वह, फिर उप्तसे वह, इस प्रकार कितनी 
ही हस्बी कहना क्‍यों न की माय,' परन्तु कहीं पर भी जावर विश्राम नहीं आता। नहां रुकेंगे 
वहीं पर यह प्रश्न खड़ा होगा कि यह कहांसे हुआ, । इमडिये बस्तुकों पर पिद्ध ने मानकर 
सतःप्तिद्ध मानना ही श्रेयस्कर है । 
युतसिद्ध माननेसे दोप-- 
युतसिद्धत्वेप्पेच गुणगुणिनों: स्पात्यूथक प्रदेशत्वम । 
उभयोरात्मसमत्वाछुक्षणनेद्ःकर्थ तथो मंचाति ॥१श॥ 
अभ्र-युतसिद्ध माननेसे गुण ओर गुणी (निम्तमें गुण पाया जाय ) दोनों ही के 
भिन्न २ प्रदेश ठहरेंगे। उप्त अक््थार्मे दोनों ही, समान होंगे। फिर अमुक गुण है ओर अमुक 
गुणी है ऐसा गुण, गुणीका मिन्न ३ क्षण नहीं बन सकेगा । 
भावाे-अनन्तगुणोंका अछण्ड पिण्ड स्वत यदि वस्तु मानी जावे तब तो गुण, गरुणीके 
मिन्र प्रदेश नहीं होते हैं, और अमित्नतामें ही विकला वश गुण, गुणीमें दक्षणमेद हो जाता 
है। परातु जब कमतुके मिन्न प्रदेश माने जानें और गुणोंके मिन्त माने जावे नम दोनों ही ख़ततत्र 
होंगे, और ख़तम्त्रतासे अमुक गुण है और अमुक गुणी है ऐया रक्षगंगर नहीं कर सकते । 
समान-अभिकरमे दोनोंही वस्तु होंगे अथवा दोनों ही गुण होगे। इसलिये युतसिद्ध मानना टीक 


' नहीं है। 
सतका नाक्ष माननेम दोष - 
अथवा सतो चिनाद्ाः स्यादिति पक्षोपि वाधितों भवति । 
नित्य यतः कथजिदद्रव्ये सुज्षैः प्रतीयतेध्ध्यक्षात्‌ | १३ ॥ 
“ए। अप्नागणिकाइनन्तपदाधकल्पमथा-अविशान्तिरतवस्था । 
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अर्थ-अथवा सतका नाश हो नायगा यह पक्ष भी सर्वया वाधित है। क्‍योंकि हव्य 
कथब्वित्‌ नित्य है यह वात विशेष नानकारोंक्ो प्रत्यक्ष रुपसे प्रतीत है। 

भावाथे-यदि क्रय कमखिित्‌ नित्य ने होते तो प्रत्यमित्ान ही नहीं हो पक्ता | निम 
पृह्पको पहले कमी देखा हो, फिर दवारा भी उसे देखा जाय तो ऐसी वृद्धि पैदा होती है 
कि “यह वही पृरुप है जिसे कि हम पहले देख चुके है|" यदि उस पुर्ममें कश्वित नि- 
त्यता न होगे तो “यह वही पुरुष है”' एसी स्थिर वृद्धि भी नहीं हो सक्ती। और ऐसी 
धारणाह्प बुद्धि दिद्वानोंकों खयं प्रतीत होती है। इसलिये सर्वथा वस्तुका नाश मानना भी 
सवेधा अनुचिद्र है | 


सायग--- 


वि अक] 
तस्मादनेकदूषणदुषितपक्षाननिच्छता पुंसा | 
अनवयमुक्तलक्षणमिह तत्त्व चातुसन्तव्यम््‌ ॥ १४ ॥ 
अथे-झल्यि अनेक दूपणोंसे दूषित पश्षोक्ों जो पृ्ष नहीं चाहता है उसे योग्य है 
कि वह उपर कहे हुए छक्षणाढ़ी निदोप वस्तुकों स्वीकार करे । अर्थात्‌ सत्‌ू खहूप, खत: 
प्रिद्ठ, अनादि निधन, खप्तहाय ओर निर्विकत्स रूप ही बतुको समझे । 
सत्ता विचार-- 
किह्रवेभूतापि च सत्ता न स्पान्निरंडुशा किन्तु । 
सप्रतिपक्षा भवति हि स्वप्नतिपक्षेण नेनरेणेह ॥ १५ ॥ 
अथे-निम्त तत्ताको वस्तुका ल्तण वतत्या है वह पत्ता भी स्वतस्त्र पदार्थ नहीं: ह्ठै। 
किन्तु अपने प्रतिपक्ष ( विरोधी ) के कारण प्रतिपक्षी भावकों लिये हुए है। उत्ताका जो प्रति- 
पक्ष है उप्तीके साथ मत्ताकी प्रतिकक्षता है दूमरे किसीके साथ नहीं । 
भावाथे-नयायिक सिह्ान्त सत्ताको सवेया सत्र पद्र्थ मानता है। उसके मते- 
अजसार सत्ता यचपि कतुमें रहती है परन्तु वह वस्तुप्ते सर्वथा जुदी है, और वह नित्य है, 
व्यापक है, एक है। मैन सिद्धान्त इसके सर्वया प्रतिकूठ है। वह उत्ताकों बस्तुसे अमित्न 
मानता है, खतम्त्र पढार्थहूप तत्ताको नहीं मानता । यदि नैयायिक मतके अनुप्तार सत्ताको 
खतन्त्र पदाथे माना नाबे तो वस्तु अमावरूप ठहरेगी। यदि उप्तको नित्य माना जावे तो 
उप्के साथ सम्दाय सम्बन्ध (नित्य सम्बस्थका नाम समवाय है ) से रहनेवाढ़ी वस्तुका 
कभी भी नाश नहीं होना चाहिये। यदि उमर सत्ताको व्यापक्र तथा एक माना जावे 
तो वह मध्यवर्ती अन्य पह्बेमिं भी रह जायगी । दृशान्तके लिये गोल पत्ताको हे लीजिये 
जैसे-नैयायिक मनके अतुधार कर्कतेत्ाडी गौमें जो गो्नपर्म है वही उम्बसवादी गोमें भी है। 
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जब दोनों गगह एक ही गोत्त धमम है तम वह अखण्ड होना चाहिये, और अख्तण्ड होनेसे 
कहकता और वम्बईके बीचमें गितने भी पाये हैं उन सबंमें भी गोलेधरम रह जायगा ! गोल 
धरके रहनेसे व समी पदाथ गो, कहरांयगे। इन बातके झ्वाय सताको खतस्त्र मानमेमें 
और भी अनेक दोपै आते हैं | इस लिये सत्ता खतन्त्र पदार्थ नहीं हैं किन्त कतुसे अभिन्न 
क अस्तित्व नामक गुण है। जितने संप्तारमें पढे हैं उन सबमे मिन्न २ सत्ता हैं, एक नहीं 
हैं। जब वम्तु परिणमनशील है तब उप्तके सत्ता गुणमें मी परितन होता है, झलिये वह 
सत्ता कयचित्‌ भनित्य भी है, सर्वथा नित्य नहीं है। वस्तुके प्रिणमनकी अपेलासे हीः उस 
पत्तामें प्रतिपक्षता आती है। प्रयायकी अपेक्षासे वह सत्ता अनेक रूप है। द्रव्यकी अपेक्षांसे 
वह एक रूप भी हैं। इसी प्रकार पत्ताका प्रतिप्त पदार्थान्तर रूप परिणमनकी अपेक्षा 
अभाव भी पड़ता है। और भी अनेक रीतिसे प्रतिपक्षता आती है मिप्तको क्रथकार ख़ये 
आगे प्रगट करेंगे । 
शड्डाकार 
अन्नाहैव॑ कथ्चित्‌ सत्ता या सा निरहुशा भवतु | 
परपक्षे निरपेक्षा स्वात्मनि पक्षेव्वलम्बिनी यस्मात्‌ ॥१९॥ 
थ--यहां परे कोई कहता है कि जो सत्ता है वह स्वतन्त्र ही है। क्योंकि वह 
अपने स्वरूपमें ही स्थित है । परपक्षत्ते सवेधा निरफेक्त है। अर्थात्‌ सत्ताका कोई प्रतिपक्ष 
नहीं है । 
उत्तर --- 
तन्न चतो हि विपक्ष; कश्नित्सत्त्वस्थ वा सपक्षोपि। 
ठावपि नयपक्षों तो मिथो विपक्षों विवक्षितापेक्षात्‌ ॥ १७॥ 
अप--शड्ाकारका उपुक्त कहना ठीक नहीं है । क्योंकि सत्ताका कोई पक्ष और 
कोई विपक्ष अवश्य है । दोनों ही नय पक्ष हैं, और वे दोनों ही नय पक्ष विवक्षा वश परसपरमें 
विपक्षपेको लिये हुए हैं । 
भावाथ-निप्त समय द्रव्यके कहनेकी इच्छा होती है उप्त समय पर्यायक्रो गौण इृशिसे 
देखा जाता है, ओर निप्त समय पर्यायको कहनेकी इच्छा होती है उस समय ऋूयको गौण 
इृष्टिसे देखा जाता है। क्रय और पर्याथमें परपर विपक्षता होनेसे सत्ताका सपक्ष और विषक्ष 
भी प्िद्ध हो माता है। 


4 जिनका कुछ कथन दूसरे अध्यायमे किया गया है । 
१ नैयाबिक दर्शन 
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फिर शड्ढाकार- 
अन्नाप्याह कुदष्टि येदि नय पक्षों विवक्षितों भवतः । 
का नः क्षति भंवेतामन्यतरेणेह सत्त्वसंसिडिः ॥ १८ ॥ 
अथे-यहां पर फिर मिथ्या दृष्टि कहता है कि यदि नय पश् विवक्षित होते हैं, तो 
होओ, हमारी कोई हानि नहीं है । पत्ताकी खतन्त्र सिद्धि एक नयसे ही हो नायगी । 
भावाथे-शडडकार कहता है कि यदि द्रव्याविक नय अथवा पर्यायार्थिक नय इन दोनमेंसे 
किप्ती भी नयप्ते मैन प्िद्धान्त तत्ताको खीकार करता है तो उसी नयसे हम प्त्ताको स्व॒तंत 
मानेंगे जिप्त नयसे मी सत्ता मानी जायगी उस्ती नयप्ते प्त्ताकी खतन््रता बनी रहेगी । दूसरी 
नयको सत्ताका विपक्ष मानमेकी क्या आवश्यकता है ? 
शड्ढडाकारका आशय यही है कि किप्ती नय दृष्टिसे भी पत्ता क्यों न खीकार की गाय, 
उम इृष्टिसे वह सतस्त्र है, विपक्ष नय ह्से सत्ताका प्रतिपक्ष क्यों माना जाता है ! 
उत्तर- 
तन्न यतो द्रव्याधिकपयोयार्थिकनयात्मक॑ वस्तु । 
अन्यतरस्प विलोप शोषस्पापीह लोप इति दोष ॥ १९ ॥ 
अर्थ-शड्जाकारका उपयुक्त कहना ठीक नहीं हैं। क्योंकि वस्तु क्रयार्थिक और पर्या- 
याविक नय छप है। इन दोनों नयोमिंसे किसी एक नयका छोप करने पर वाकीकी दूसरी 
नयका भी छोप हो मायगा | यह दोष उपस्थित होता है । 
भावाथे-' सामान्य विभेषात्मा तदर्थों विषयः” ऐस्ता परीक्षामुसका सूत्र है। वत्तु उमय 
धर्मात्मक ही प्रमाणका विषय है। यदि सामान्य विशेषकी अपेक्षा न करे तो सामान्य मी नहीं 
रेह सक्ता, क्योंकि विना विशेषके सामान्य अपने स्वरूपका छाम ही नहीं कर प्तक्ता। इस्ती 
प्रकार विशेष भी यदि सतामान्यकी अपेक्षा न रहकर स्तन्त्र रहना चाहे तो वह भी नहीं रह 
पत्ता । यहां पर विशेष कथन पर्यायार्थिक नयकी अपेक्षासे है, ओर सामान्य कथन द्व्यागिक 
नयकी अपेक्षासे है। यदि शड्जाकारके कथनाजप्तार निप्त नयप्ते सत्ता मानते हैं उप्ती नयसे 
सत्ताको खतन्त्र मानने छॉग और प्रतिपक्षी नयकी अपेक्षासे अप्त्ताकों स्वीकार न करें तो वस्तु 
: एके नय रूप होगी । निरपेक्ष एक नयकी स्वीकारतामें वह नय भी नहीं रह सकेगी । क्योंकि 
वस्तु उमय नय रूप है। इसलिये एक नय दूसरे नयकी अवश्य अपेक्ा रखती है। झस्ती पार- 
सरिक अपेक्षामें प्त्ताका प्रतिपक्ष अप्तत्ता पढ़ती है । 
परस्परकी प्रतिपक्षता>- 
प्रतिपक्षमसत्ता स्थात्सत्तायास्तद्रथा तथा चान्धत्‌ । 
नाना रूपत्वे किल प्रातिपक्ष चैकरूपतायारतु ॥ २० ॥ 
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अथ-निप्त प्रकार स्त्ताका प्रतिपक्ष जप्तता है उप्ती प्रकार ओर भी है। नाना रुपता 
एक रुपताका प्रतिपक्ष है । 
भावाथ-द्रव्याथिक और पर्यायाविक नयकी अपेक्षासे सत्ताके दो भेद हैं। एक सामान्य 
पत्ता, और दूपरी सत्ता विशेष | सत्ता सतामाम्यका ही दूसरा नाम महाप्तता है, और पत्ता वि 
शेपका दूसरा नाम अवान्तर प्त्ता है। महापतत्ता अपने स्वरूपकी अपेक्षाप्रे पत्ता है। परन्तु अवा- 
न्तर प्त्ताकी अपेक्षासे पत्ता नहीं है। इसी प्रकार अवान्तर पत्ता भी अपने स्वरूपकी अपेश्षासे 
सत्ता है, किन्तु महात्त्ताकी अपेक्षासे वह अप्त्ता है। हरएक पदाथमें ख-सरूप और परस्वरुपकी 
अपेक्षा्रे सता और भप्तत्ता रहती है। इसी लिये हरएक पढ़ाने कथचित सतरूप है, और कं 
चित्‌ अत्त्‌ (अमाब) रूप है। सत्ता भी ज-खरूप और परलरुपकी अपेक्षासे प्त्‌, अप्तत्‌ रुप 
उमय धर्म रखती है। 
महास्त्ता मम्पूर्ण पदार्थोकी पग्पूण अवस्‍्थाओंमें रहती है इप्तलिये उस्ते नानारुपा (अनेक 
रूपा) कहा है। प्रतिनियत पदाथोके खरूप सत्ताकी अपेक्षासे अवान्तर सतताको एककप्ा कहा है। 
और भी- 
एक पदार्थस्थितिरिह सर्वेपदाथस्थितोर्षिपक्षत्वमर्‌ । 
धौष्योत्पादविनाशैखिलक्षणायास्रिलक्षणा भाव; ॥ २९ ॥ 
थे-एक पदार्थकी पत्ता, एमछ पदार्थोकी सत्ताका विपक्ष है। उत्पाद, व्यय, भोव्य 
स्वरूप त्रिरक्षणात्मक सत्ताका प्रतिपक्ष जिलक्षणाभाव (अन्निकक्षणा ) है। 
भावाथ-यद्यवि समस्त वत्तुओमें मिन्नर पत्ता है, तथापि वह पते वस्तुओंमें एक 
सरीखी है। इसलिये सामान्य इप्टिसि स्व पदाथामें एक सत्ता कह दी जाती है। उसीको 
भहासत्ता/* कहते हैं। 
उप्त महा सताका प्रतिपक्ष एक पदायमें रहनेवाडी पत्ता है। उप्तीको अवान्तर सत्ता 
कहते हैं। इस अवान्तर सत्तासे ही प्रति नियत पदा्थाकी भिन्न २ व्यकथा होती है । 
वस्तुमें उपपत्ति, विनाश और ध्रोव्य ये तीनों ही अवस्थायें प्रतिक्षण हुआ करती हैं । 
इन तीनों अवस्थाओंकों धारण करनेवाढ़ी बत्त ही सत्‌ कहलाती, है। इसलिये महातत्ता उत्पाद, 
व्यय, भोग्य स्वरूप त्रयात्मक है। यद्यपि ये तीनों अवस्थायें एक समयमें होनेवाली त्रिलक्षणात्मक 
'उयोय हैं। तथापि ये तीनों एक रूप नहीं हैं। निप्त लहपसे कस्तुमें, उत्पाद है, उससे प्ोब्य 
विनाश नहीं है। और मिप्त स्वरूपते विनाश है, उत्ते उत्पाद श्रोष्य नहीं है। मिप्त खरूपे 
+ यह महातत्ता केवल आपेक्षिक इृष्ठिते कही गई है। कोई स्वतन्ते पद नहीं है। 
जैसा कि नेयायिक ओर वेशेपिफ दरशनवल्ि सब पदार्थार्म रहुनेवाडी महासत्ताकी एक स्वतस्त 
पदार्थ ही मानते है। 
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प्रोष्य है, उप्से उत्पाद विनाश नहीं है | इसलिये प्रत्येक अवस्थामें रहनेवाही अवान्तर, सत्ता, 
निरक्षणात्मक नहीं है. किन्तु एक एक दक्षण रुप है। इसी अपेक्षासे त्रिरक्षणात्मक महासत्ताका 
प्रततिपक्त त्रिदक्षणाभाव अथीत्‌ एक एक छक्षण रूप अवान्तर पत्ता है। क्योंकि त्रिलक्षणका प्रत्येक 
एक छत्ण विरोधी है।.._ 
और भी-- 
एकस्पास्तु विपक्ष) सत्ताया; स्थाददों छानेकत्वम । 
स्पादप्पनन्तपर्थयप्रतिपक्षरसत्वेकपर्ययर्व॑ स्थात्‌ ॥ २२ ॥ 
अथे--एक पत्ताका प्रतिपक्ष अनेक्र है। और अनन्त पर्थायक्रा प्रतिपक्ष एक पर्यौय है। 
भावाथ--महासत्ता सम्पूर्ण पायोमें एक रूप बुद्धि पैदा करती है इसलिये वह एक 
कहलाती है पस्तु अवान्तर सत्तामें यह बात नहीं है, नो एक वस्तुकी ख़रुप सत्ता है, वह 
दूप्तेकी नहीं है| इसलिये वह अनेक कहलाती है | 
प्र+--- 
एकस्मिन्निह वस्तुन्थनादिनिधन च निर्विकल्पे च। 
मेदनिदान कि तथेनेतज्जम्सते चचस्त्विति चेणे ॥ २३ ॥ 
अथै--उ्तु एक अछण्ड क्रय है। वह अनादि है, , अतत है; और...निविकस भी 
है। ऐसी वस्तुमें भेदका क्या कारण है? मिप्तते कि तुम्हारा-उपयेक्त कथन सुप्तद्त हो । 
भावाथं--यहांपर यह प्रश्न है कि नव वृक्तु अंखण्ड क्रय है, तब प्तामास्यका-प्रतिपक्ष.. 
-विरोष, । एंकका प्रतिपक्ष अनेक, उत्पाद व्यय भ्ोग्यका प्रतिपक्ष प्रत्येक एक छक्षण, अनम्त पर्यायका 
प्रतिपक्ष एक पर्याय आदि नो वहुतप्ती वार्ते कही गई हैं, वे ऐसी हैं जो कि द्वव्यमें खण्डपनेकों . 
हिंद करती हैं। इस लिये वह कौनसी कारण है मिप्स ढऋषपमें सामात्य, विशेष, . एक;.. 
अनेक, उत्पा्यय, भोव्य आदि भेद प्िद्ध हों ! 
उत्तर 
अंशविभाग; स्पादित्यखण्डदेशे भहत्यपि द्रव्ये । 
विष्कम्भर्थ क्रमतो व्योस्त्रीवाडुललिवितस्तिहस्तादि। ॥२७॥ 
प्रथमों द्वितीय इत्यायसंख्यदेशास्ततोप्यनस्ताश्र । 
अंशा निरंशरूपास्तावन्तो द्रच्यपर्ययास्यास्ते ॥२७॥ 





# सत्ताके विषय स्वामी कुदकुद भी ऐसा ही कहते हैं-- 
सत्ता सब्बपयत्था संचिस्तहुृवता अणंत पजाया। 
उपादवयधुवतता सपडियक्खा हवदि एगा | १ ॥ 
पक्ास्तिकाय | 
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पक कक संस के के कक के । 


पर्यायाणासेतड यक्त्वंशकर्पन द्रव्य । 
तस्मादिदमनवर्य सब सुर्थ प्रमाणतआपि ॥२६॥ 
अथे--यथ्पि क्रय अख़ण्ड प्रदेश (देशांश) वार है ओर बड़ा भी है। 
तथापि उसमें विघ्तार ऋषसे अंशोंका विमाग कब्पित किया जाता है। जिप्त प्रकार 
आकाशमें विस्तार क्मसे एक अंगुल, दो अगुल, एक विर॒त्त, एक हाथ आदि अश- 
विभाग किया जाता है। ज्षिप्तमें फिर दुवारा अंश न किया जासुके उसे ही निरंश अश कहते 
हैं। ऐसे निरंशरूप अश एक द्रव्यम-पहला, दूसरा, तीसश, चोया, पाचवां, संस्यात, अविभागी- 
अपैझयात, अनन्त, तथा च, शब्दस अनन्तानन्त तक होप्तक्ते हैँ। नितन एक द्रव्यमें अंश हैं, 
उतनी ही उप्त द्रव्यकी पग्मार्य समझनी चाहिये। प्रत्येक्ष अशक्ों ही द्रव्यपर्याय कहते हैं | 
क्‍योंकि क्रयमें नो अशोंकी कब्पना की नाती है, वही पर्यायोंका ख़रूप है। दृव्यकी एक समय- 
पर्याय उप्र द्रव्यका एक अंश है। इस ढिये उन सम्पूर्ण अंशोंक़ा समूह ही द्रव्य है| दूसे। 
शब्दोंमें कहना चाहिये कि द्ब्यकी नितनी भी अनादि-अनस्त, पर्याय हैं, उन्हीं, परयोयोका 
मूह कप है। अयात प्रत्येक द्रब्यकी एक समयमें एक पर्याय होती है, ओर कुछ समय 
| अनादि अनन्त है, इस लिये वस्तु मी अनाद़ि अनन्त है। अठः उपयुक्त कहा हुआ वस्तु-स्वरूप 
सर्वथा निर्दोष है, और सभी सुन्यवस्थित है। यही वस्तुका खरूप प्रमाणसे मही भांति सि्ठ है 
, भावाथ-चुदपि बस्त अनन्त गुणोंक्री अख़ण्ड पिण्डरुप अलण्ड प्रदेशी है तथापि 
| उपमें अशोकी करना की जाती है । वह, अंडा करता दो प्रकार होती, है;-एक तियक 
अंश कहना, दूसरी ऊर्नोश काना । एक समय वर्ती आकारकों अविमागी अनेक अशोमें 
| विभाजित करनेक्रो तियंगू अश कल्मना कहते हैं | इन प्रत्येक अविमागी अशोंकों क्व्य_पर्याय 
कहते हैं। दृव्यका एक समयमें एक आकार है। दूसरे समय दूधरा आझार है । तीछरे-सम- 
यमें तीसरा आकार है। इसी प्रकार अनन्त समगोमें अनन्त आकार हैं इस प्रकार काहके.. 
करते कयके आकारके, अनन्त भेद हैं। इसीका नाम उर्जाश कल्पना है। ओर 
इन अनत- समयवर्ती अनन्त आकारोंमेंसे, प्रत्येक समयवती प्रत्येक आकारकों व्यक्षन 
, पर्याय कहते हैं । कव्पमें उपयुक्त रीतिसे अंश कछ्यना प्रदेशवल गुणके निमित्तसे होती है। 
अर्थात्‌ प्रदेशवत्त गुणके निमित्तसे क्रथमें आकार होता है। उप्ती आकारमें दो प्रकारकी 
कह्पना की नाती है। निप्त प्रकार दृब्यमें अश कल्पना की जाती है उसी प्रकार गुणोयें 
भी को जाती है । गुणकी एक प्मयमें एक अवृत्या है । डक समृयुम दूधरी आबाया..है। 
हीएरे समय तीसरी अवरया-है.। इसी. प्रकार कादक़मसे एक गुणक्की अनन्त समयोंमें अनात 
अवस्थायें हैं इसीका नाम गुणमें ऊत्बोश कल्पना है। इन अन्त समयवर्ती अनन्त अक्स्थाओं 
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अवस्था है, उप्त अक्सथामें अविभाग प्रतिच्छेरछा अश कहानाको गुणमें तिथगंश करना 
कहते हैं। और उन प्रत्येक अविभाग प्रतिच्छेदोंको, गुणप्रोय कहते हैं | गुणोमें नो अंश 
कहना की जाती है वह विप्कृंम ऋमसे नहीं होती क्योंकि देशका देशांश केवह एक 
प्रदेश व्यापी है किन्तु गुणका एक गुणांश एक समयमें उप्त द्ृव्यके समस्त देशकों व्यापक्रर 
रहता है इप्त लिये गुणमें अश कहना काल ऋमसे तरतम रुपसे की जाती है । प्रत्येक पममें 
नो अवस्था किप्ती गुणकी है उप्तही अवस्थाकों गुणांश कहते हैं । एक गुणमें अनन्त 
गुणांश कलियत किये नाते हैं। इन्हीं कलित गुणांशोंको अविमाग प्रतिच्छेद कहते हैं। 
गुणांशरूप अविमाग प्रतिच्छेदोंका खुलासा इस प्रकार है। जेसे-बकरीके दूधमें चिक्कणता कप 
है । उससे अधिक क्रमसे गाय, भेंप्त, उटनी, भेहके दृधमें उत्तरोत्तर वही हुई चिक्रणता है। 
ल्षिग्य गुणके किसीमें कम अंश हैं, किप्तीमें अधिक अंश हैं। ऐसे २ अंश प्रत्येक गुणमें 
अनन्त हो पत्ते हैं। दूधरा दृशन्त ज्ञान गुणका है-पुक्ष निगोदिया ढरब्ध्यपर्याप्तक जीकमें 
अक्षके अनन्तवं माग व्यक्त ज्ञान है। उप्त ज्ञाममें मी अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद 
हैं। नपन्य ज्ञानने बढ़ा हुआ ऋमसे निगोदियाओंमें ही अधिक २ है। उनसे अधिक २ 
द्वीन्िय, त्रीम्धिय आदि नजीवोंपें है। पश्चेन्द्रि-असंज्ञीसे पत्तीमें अधिक है। 
मनुष्योंमें किप्तीमे ज्यादा किप्तीगीं कम छष्ट ही जाना जाता है। अथवा एक ही 
आत्मामें निगोदियाक्री अवस्थासे ढेकर ऊए क्रप २ से केवछज्ञानतक एक ही ज्ञाव 
गुणकी अनन्त अक्स्याय हो जाती हैं। ये सव अवस्था ( भेद ) ज्ञान गुणके अंश हैं। 
इन्हीं अशोंकी लेकर कस्मना की ना सक्ती है कि अमुक पुरुषमें इतना अधिक ज्ञान है, अमुकमें 
इतना कप है। किप्ती गुणके सबसे जधन्य भेदकों अंश कहते हैं। ऐसे २ समान अंश प्रस्येक 
गुणमें अनन्त होते हैं । तभी यह स्थूछतासे व्यवहार होता है. कि इतने अंश ज्ञानके अमुकसे 
अमुकमें अधिक हैं इसी प्रकार रुपमें व्यवहार होता है कि अमुक कपड़ेपर गहरा रंग है। 
अमुक पर फीका रंग है। गहरापत ओर फीकापन रूप गुणके ही अंशोंकी न्यूनता ओर अधि 
कताके निमित्तते कहलाता है। इसी विषयकों हम रुपयेके दशन्तसे और भी स्पष्ट कर देते हैं-- 
. एक दयेके चोपठ पैसे होते हैं। अर्गत्‌ ६४ पैसे और एक रुपया दोनों बराबर हैं। इस्तीको 
धरे शब्दोंमें कहना चाहिये कि एक रथेके ६४ भेद या अंश होते हैं। प्ताथमें यह मी कल्पना 
कर हेना उचित है कि सबसे, छोग भेद (अंश) एंके पैसा है। कल्पना करनेके वाद कहा मा 
पत्ता है कि अमुक व्यक्तिक पाप इतने पैसे अधिक हैं । अमुकके पास उससे झने पैसे कम हैं। 
यदि किप्तीके 2 ० आना हों, और किस्तीके पाप्त ६ आना हों तो जाना ना पत्ता है कि 
६ आना आनावाहेके पास १६ अंश अधिक घन है इस दृशटन्तसे इतनाःही अमिप्राय है. 
कि जधस्य अंशरूप अविभाग प्रतिच्ठेदका बोध हो नाय। वाएतव्में अछण २ टुकड़े किसी गुणके नहीं 
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हो नाते; और न अंशोंका नाश और उल्षत्ति ही होती है। किन्तु व्यक्तता ओर अव्यक्तताकी 
अपेक्षा्रे नो तरतम भेद होता है उसीके जाननेके हिये केवठ अशोंकी दल्पना की जाती है । यहं 
अंश कर्पना सर्वेत्ञज्ञानास्थ है । द्रग्यकी तरह गुणोमें भी यही वात समझ छेनी चाहिये कि 
प्रत्येक गुणके जितने अंश है उत्तनी ही उप्त गुणकी पर्याय हो सक्ती हैं। दूसेरे शब्दोंमें 
यह कहना चाहिये कि उन त्रिकाल्वर्ती पर्यायोंका समूह ही गुण कहलाता है। 

क्यू चार विभागोमें बेंश हुआ है, यह बात भी उपयुक्त कयनसे सष्ट हो जाती है । 
वे चार विभाग इस प्रकार हैं-देश, देशांश, गुण, गुणांश। अनन्त गुण्णोंके भख्ण्ड 
पिष्ड (द्वव्य )को देश कहते हैँ । उपस्त अलृण्ड पिण्ड रूप देशके प्रदेशोंकी 
अपेत्षासे जो अश कहना की जाती है, उप्तको देशांश कहते हैँ। क्रयमें रहनेवाले 
गुणोंकोी गुण कहते हैं । और उन गुणोंके अशोंकों गुणांश कहते हैं। ज्त प्रत्येक द्रव्यक्ा स्व- 
रुप इन्ही चार वातोंमें पर्याप्त है | इन चार वातोंको छोड़कर द्रव्य और कोई चीन नहीं है। 
ये चारों वारते प्रत्येक व्ुमें अहगर हैं। दूमरे शब्दोंमें यह कहना चाहिये कि इन्हीं चारों 
वातोंसे एक द्रव्य दूसरे द््यसे मिन्न निश्चित किया जाता है। इन्हीं चारोंको सच्ततु्य कहते 
हैं। स्वनाम अपनेका है, चतुष्टय नाम चारका है, अर्थात्‌ हर एक वस्तुकी अपनी २ चार 
चार वार्ते भिन्न मित्र हैं। सचतुष्यसे अपने द्रत्य, क्षेत्र, काल, मावक्रा ग्रहण होता है। हर 
एक वस्तुका द्रव्य, क्षेत्र, काछ; भाव भिन्न २ हैं। अनस्त गुणोंक्रा अखण्ड पिण्ड रूप जो देश 
है उसप्तीको द्रव्य कहते हैं। उस देशके नो प्रदेशोंक्री अपेक्षासे भेद हैं उप्तीको सक्षेत्र कहते हैं 
अर्थात्‌ वस्‍्तुका वही क्षेत्र है नितने प्रदेशोंमे वह विभक्त है। वस्तुमें रहनेवाे गु्ोंकों ही 
खमाव कहते हैं ओर उन गुणोंकी का ऋमसे होनेवाली पर्यायकों ही अर्थात्‌ गुणोंके अशको 
ही खकाल कहते है। इसलिये देश, देशांश, गुण, गुणांशका दृपरा नाम ही वस्तुका द्ुब्य, 
क्षेत्र, काल, भाव है | खुलासा इस प्रकार है-वस्तुका ख दम, उप्के अनन्त गुणसमदायरूप 
पिण्डको छोड़कर ओर कोई नहीं है । वस्तुका क्षेत्र मी उप्तके प्रदेश ही हैं, न कि वह नहां 
राखी है। जहां वह वल्तु सखी है वह सक्षेत्र नहीं है किन्तु पर्षेत्र है। इसी प्रकार स्वकाढ 
भी उस वस्तुकी काल ऋपसे होनेवाढ़ी पर्योय (गुणांश) है, न कि निप्त काहमें वह परि- 
णप्तन करती है वह काठ, वह काह तो पर द्रप् है। और ख़माव उप्त कतुके गुण ही हैं । 

इष्टामतके लिये सोंठ, मिस्च, पीफछ आदि एक हक्ष ओषधियोंक़ा चूण पर्याप्त है 
एक २ तोछा एक छाख ओपधियोंकों लेकर उन्हें कूट पीसकर नीवूके सके साथ बोंटकर सबका 
एक बड़ा गोढ़ा बता ड्े। उप्त गोढेमेंसे एक २ रत्ती प्रमाण गोलियों बना डालें | बचत 
इन्हींसे तवचतुष्टय घटित कर ढेना चाहिये । एक छा समान २ ओपधियोंका जो गोला है 
उसे तो खद्वत्य अ्ीत्‌ देशके स्थानमें समझना चाहिये। उप्त गो़ेकी नो एक २ रत्ती प्रमाण 
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गोलिय हैं उन्हें सक्षेत्र अथीत्‌ देशांशके स्थानमें समझना चाहिये | क्योंकि वह गोछा रूप 
समप्त चूणे उन्हीं गोलियोंमें पर्याप्त है। उन भ्योढियोंमें नो एक रक्ष औषधियां हैं उन्हें ख़माव 
अर्थात्‌ गुणके स्थानमें समझना चाहिये | और उन गोढियोंमें नो कालक्रमसे मित्र २ खाद भेद 
है उसे लक़ाल अर्थात्‌ गुणांशके स्थानमें समझना चाहिये। प्रत्येक दृब्यका खचतुष्टय मिन्न २ 
है। इस सचतुष्टयमं ही प्रत्येक द्व्य पर्याप्त है । 
शेकाऊारन 
एतेन विना चेक हच्य सम्यकू प्रपश्यतश्ापि। 
को दोषों यद्ञीतेरियं व्यवस्पैच साधुररित्वाति चेत्‌ ॥ २७ ॥ 
अथ-उपर कही हुई व्यवायाक्ना तो प्रत्यक्ष नहीं है; केवक एक द्रव्य ही भी भांति 
दीख रहा है, इस्त अवध्थामें कोनप्ता दोष आता है कि निप्तके डरसे उपयुक्त व्यवस्था ही ठीक 
मानी नावे। 
भावाथे-शकाकारका अमिप्राय इतवा ही है कि एक द्रव्यको ही मान ढिया नावे जो 
कि स्थूलतासे दीख रहा है, उप्त द्ब्यमें देश, देशांश। गुण, गुणांश (स्वचतु्टय) माननेकी 
क्या भावश्यकता है 








उत्तर- 


देशामावे नियमात्सच्व द्वव्यस्थ न प्रतीयेत । 
देशांशामावेषि च सबे स्पादेकदेशमाज्र वा ॥ २८ | 
अथ-पढद़ि देशहीन माना जावे तो द्रव्यकी सत्ताका ही निश्चय नहीं हो पकेगा । ओर 
देशांशोके न माननेपर स्व द्रव्य एक देशमात्र हो नायगा। 


भावाथ-अनन्त गुणोंका अहण्डपिण्ड स्वरूप देशके माननेसे ही दृव्यकी सत्ता प्रतीत होती 
है। यदि पिण्डरूप देश न माना जावे तो व्रव्यकी सत्ता ही नहीं 5हरती। इसी प्रकार देशांशके 
माननेस्ते दृब्यकी इय्ता (परिमाणोका ज्ञान होता है। मितने जिस ऋऋषयके अश होते हैं वह 
द्रव्य उतना ही बड़ा समझा जाता है। यदि देशके अशों ( विस्तार करते ) की करपता ते की 
जाय तो प्भी द्रव्य समान समझे जावेंगे। अंशविमांग न होनेसे प्वहीका एक ही अश पृ. 
मफ्ता जायगा | 





०.० 


# जो क्षेत्र एक औपधिका है, वही क्षेत्र छक्ष औषधियोंका है। जितनी भी गोडिया 
बनाई गई हैं सभीमें कक्ष ओपिधिया हैं। उसी प्रकार एक गुण जितने देखें है दूसरा भी 
उसी देझ्षमें हैं। इसलिये सभी ग॒ुणोंका एक ही देश है। भथात्‌ विषप्कंस ऋमसे होनेबाले वर्कुके 
प्रयेक् प्रदेशभ भननन्‍्त गुण रहते हैं। 
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व 








बत्तुकी असत्ता और एकांशताम दोष-« 
तत्रासत्व वस्तुनि न भ्ेयसास्पय साधकाभावात्‌ । 
एवं, चेकांशत्वे महतों व्योम्नोउप्रतीयमानत्वात्‌ ॥ २० ॥ 
अथे-वस्तुको अस्त ( अभाव ) रूप स्वीकार करता ठीक नहीं है। क्योंकि वात 
अस्त्‌ ख़रूष पिद्ध करनेवाद्य कोई प्रमाण नहीं है। दूसरा यह भी अब हो प्कता है कि 
- बसुको अमाव रूप माननेसे वह किसी कार्यकों पिद्ध न कर राकेगी । इस भकतार बलतुमें अश 
भेद न माननेसे आकाशकी महानताका ज्ञान नहीं हो सकेगा । 
भावाय-पहले तो पदाथकों अमावात्मक प्िद्ध करनेवाद्य कोई प्रभाण नहीं है। दूसेरे- 
जो अमाव रुप है वह कोई पदाथ ही नहीं हो प्क्ता । जो अपनी पत्ता ही नहीं रखता 
वह किप्ती कार्यमें किपत प्रकार साधक हो सक्ता है। इसी प्रकार कसतुमें गन अंशोंकी कल्पना 
की जाती है तब तो यह वात प्रिद्ध हो माती है कि निप्त वस्तुके मितने अधिक अंश हैं 
बह उतनी ही बड़ी है। निप्तके नितने कम भंश हैं वह उतनी ही छोटी है। भाकाशके सब 
वस्तुओंसे अधिक भेश हैं, इस लिये वह पर्नोस्ति महान्‌ 5हरता है। यदि देशोंशोंकी कल्पनाको 
उठा दिया जाय तो छोटे बड़ेका भेद भी उठ नायगा। 
अशकव्पनासे लाम-- 


किब्वैतद्शकल्पनमपि फलवत्स्पाग्तोनुमीयेत । 
कायत्वमकायत्व द्रव्याणामिह महत्वममहत्वम्॒ ॥ ३० ॥ 
अथे-अंश क्पनासे एक तो छोटे बड़ेका भेद ज्ञान उपर बताया गया है। दूधरा अश 
कृत्पनासे यह भी फल होता है कि उससे द्वव्योंमें कायल और अक्रायल्वका अनुमान कर लिया 
नाता है इसी प्रकार छोटे और बड़ेका भी अनुमान कर लिया जाता है । 
भावाथ-जिन द्रत्योंमें बहुत प्रदेश होते हैं वे अध्तिकाय पम्झे जाते हैं, और मिप्मे 
केवल एकही प्रदेश होता है वह अस्तिकाय नहीं समझा जाता। बहुप्रदेश और एक प्रदेशका 
ज्ञान तमी हो सत्ता है मब कि उप्त दब्यके प्रदेशों ( अशों )की जुदी मुदी करपना कि माय | विना 
जुदी जुदी कल्पना किये प्रदेशोंकी न्यूनाधिकताका बोध भी नहीं हो स्का है। और विना 
न्यूनापिकताका बोध हुए, द्रव्योमें, कोन द्रव्य छोदा है, और कोन बड़ा है यह परितान भी नहीं 
हो पत्ता । झल्यि अंशोकी करना करना सफल है। 
> शक्षाकार-..- 
अवतु विवक्षितमेतन्ननु यावन्तो निरंदादेशांशाः 
- - तकक्षणयोगादष्पणुधद्द्॒व्याणि सन्‍्तु तावर्ति ॥ ३१ ॥ 
अे--शेक्ाकर कहता है कि यह तुम्हारी विकक्षा रहो, अर्थात्‌ तुम नो ढव्यमें , 


अध्याय | ] पुबोधिनी टीका । [ (७ 
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निरंश (फिर मिप्तका लण्ड न हो सके) अंशोकी कल्पना करते हो, वह करो | परन्तु मितने मी 
निरंश देशांश हैं. 'उन्हींको एक एक क्रय समझो । निम प्रकार परमाणु एक द्रव्य है उस्ी 
प्रकार एक द््यमें मितने निरंश-रेशांशोंकी करना की नाती है, उनको उतने ही द्रव्य समझना 
चाहिये न कि एक द्रव्य मानकर उत्के अश समझो । क्रपका छक्षण उन प्रत्येक अश्ञोमें 
नाता ही है। 
भावाये--गुण समुदाय ही क्रय कहता है। यह द्रगपक्रा रुक्षम द्र्यक्े प्रत्येक देशा- 
शरमें मोजूद है, इसल्यि मितने मी देशांश है उतने ही उन्हें क्रप प्रम्मर चाहि।। 
उत्तर-- 
मैंदे थतो विशेष; परम्तः स्पात्पारिणामिक्रोष्थ्यक्षः । 
खण्डेकदेदावस्तुन्यलण्डितानेकदेशे च ॥ ३२॥ 
,. अप--उक्त इंक्ा ठीक नहीं है, क्योंकि लप्दलरूप एकदेश वस्तु माननेते ओर असेड 
लय अनेक देश वस्तु माननेसे परिणमनमें बडा मारी भेद पढ़ता है यह वात प्रत्यक्ष है। 
भारष॑--यदि शंकाकारके कहनेके अल॒प्तार देशांशोंको ही हत्य माना मवे तो क्रय 
एक वेशवाला खण्ड खण्ड रुप होगा, अखण्ड रूप अनेक प्रदेशी नहीं ठहरेगा, खण्डह्थ एक 
प्रदेशी माननेमें क्या दोष आता है सो आगे लिखा जाता है-- 
प्रथमोदेशितपक्षे यः परिणामों गुणात्मकस्तस्थ | 
एकन्न तन्न देशे भवितुं शीलो न सर्वदेशेष्ठ ॥ ३३ ॥ 
अथे--पहला पक्ष स्वीकार करनेसे अर्थात्‌ लण्ठरुप एक प्रदेशी दृव्य माननेसे जो गु्णोंका 
परिणमन होगा वह सम्पूर्ण वस्‍्तुमें न होकर उसके एक ही देशांशमें होगा । क्योंकि शंकाकार 
एक देशांशरूप ही वस्तुको समगता है इसलिये उसके कथनानुमार गुणोंका परिणमन एक 
देशमें ही होगा। 
एकदेश परिणमन माननेमें प्रसक्ष बाधा- 
तद्सत्रमाणवाधितपक्षत्वादक्षसंविदुपलब्धेः । 
देहैकदेशविषयस्पशा दिह सर्वेदेशेष्ष ॥ ३४ ॥ 
अथ--गुणोंका परिणमन एक देशमें होता है, यह बात प्र्यक्ष वाषित है। नि 
अम्राण-बाधा आवे वह पक्ष किप्ती प्कार ठीक नहीं हो पक्ता | इख्दियनन्य ज्ञानसे यह बात 
पिद्ध है कि शरीरके एक देशमें सर होनेसे सम्पूण शरीरमें रोमाशव हो मते हैं | 
“7 भवाथे--शरीर प्रमाण आत्म दब्य है इसीलिये शरीरके एक देशमें सार्श होनेते 
एम्पूण शरीरमें रोमाश्न होते हैं. अथवा शरीरके एक देशमें चोट लगनेसे सम्पूर्ण शरीरमें बेदना 
होती है । यदि शंकाकारके कथनानुप्तार आत्माका एक २ अंश ( प्रदेश ) ही एक एक आत्म 
३ 
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का केसाधसाकसत, 


द्रव्य प्मझा नाय तो एक देशमें चोट छानेसे सत्र शरीरमें पीढ़ा नहीं होनी चाहिये, निप् 
देशमें कष्ट पहुंचा है उप्ती देशमें पीडा होनी चाहिये परन्तु होता इसके सर्वथा प्रतिकूह है 
अर्थात्‌ सम्पूर्ण शरीरमें एक आत्मा होनेसे सम्पूर्ण शरीरमें ही वेदना होती है इसलिये खण्डरूप 
एक देश स्वरूप वस्तुनहीं है किन्तु अलण्ड ख़रूप अनेक प्रदंशी है। 
अखण्ड-अनेकप्रदेशी द्वव्यमें इशन्त- 
प्रथमितर पक्षे खलू यः परिणाम: स सर्वदेशेष । 
एको हि सर्वेपवेसु प्रकम्पते ताडितो वेणु॥॥ ३५ ॥ 


अथ--दूसरा पक्ष स्वीकार करने पर अर्थात्‌ अनेक प्रदेशी-अख्ण्ड रूप क्रय मानने 
पर जो परिणमन होगा वह सर्व देशमें (सम्पूर्ण वस्तुमें ) होगा। जिस प्रकार एक वेतकों एक 
तरफसे हिलानेसे पारा बंत हिल जाता है । ; 
भावाथ--वेतका दृष्टन्त मोटा है । इसलिये आह्य अदा ( एक देश ) छेना चाहिये। 
बंत यद्यपि बहुतमे परमाणुओंका ममूह है तथापि स्थूछ धृष्टिसे वह एक ही द्रव्य समझा जाता 
है। इसी अशमें उमका धृशन्त दिया गया है। ब॑त अखण्ड रूप बत्तु है इसलिये एक 
प्रदेशको हिछानेसे उसके सम्पूर्ण प्रदेश हिल जाने हैं| यदि अरूण्ड सरूप अनेक प्रदेशी उसे 
न मानकर उसके एक २ प्रदेशकों जुदा जुदा दू्य समझा जाये तो जिप्त देशमें वेतकों हिलाया 
जाबे उसी देदामें उमको हिना चाहिये, सत्र देशमें नहीं परन्तु यह प्रत्यक्ष वाषित है । 
इसहिये वस्तु अनेक देशांशोंका अखण्ड पिष्ड है। 
एक प्रदेशवाद्य भी द्वब्य है--+ 
एक प्रदेशवदपि द्रव्य स्पात्खण्डवजितः स यथा । 
परमाणुरेव शुरू। कालाणुबवों यथा स्वतः सिद्ध! ॥ ३६ ॥ 
अथे--कोई क्त्य एक प्रदेशवाठा भी है ओर वह खण्ड रहित है अथोत्‌ अछण्ड 
एक प्रदेशी भी कोई द्रव्य है, मैसे पृदलका शुद्ध परमाणु और काछाणु । ये भी स्वतः पिद्ध 
द्रव्य हैं । 
परलतु-- 
न स्पादद्रव्य कचिद्पि बहु प्रदेशेषु खण्डितों देश; । 
तदपि द्रव्यमिति स्थाद्खणिडतानेकदेशमद्‌+ ॥-२७ ॥ 
अथै--पर्तु ऐसा द्रव्य कोई नहीं है कि वहु प्रदेशी होकर सण्ड-एक देश रूप हो 
इसलिये बहु प्रदेशवाल्य क्रय अलण्डह्प है।. | 
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द्रव्य और गुण--- 
अथ चव ते प्रदेशा! सविदेषा हृव्यसंज्ञया भणिताः ! 
अपि च विदेषाः सर्वे गुणसंज्ञास्त भवन्ति यावन्तः ॥ ३८ ॥ 
अगै--ऊपर निन देशांशों ( प्रदेशों ) का वर्णन किया गया है । वे देशांश गुण 
सहित हैं। गुण सहित उन्हीं देशांशोंकी द्रव्य संज्ञा है। उन देशांशोमें रहनेत्रा़े जो विशेष 
हैँ उन्‍्हींकी गुण संज्ञा है। 
भावाध--क्रय अनन्त गुणोंका समूह है इसलिये मितने भी हृ्यके प्रहेश हैं सममें 
अनंत गुणोंका अंश है उन गुणों सहित नो प्रदेश हैं उन्हीकी मिलकर क्रय संज्ञा हैं, गुणोंकी 
विशेष संज्ञा है। 
प गुण, गुणीसे छुद्दा नदी है-- 
तेषामात्मा देशो नहि ते देशाल्ृथक्त्वसत्ताका। । 
नहि देशे हि विद्येषाः किन्तु विशेषेश्व ताइशो देदाः ॥ ३९॥ 
अथे--उन गुणोंका समूह ही देश ( अल्लण्ड-क्रय ) है। वे गुण देशसे भिन्न अपनी 
पत्ता नहीं रखते हैं ओर ऐमा भी नही कह सकते कि देशमें गुण ( विशेष) रहने हैं किन्तु 
उन विशेषों ( गुणों ) के मेल्स ही वह देश कहलाता है | 
भावाथ--नैयायिक दशनवाढ़े गु्णोकी सत्ता भिन्न मानते हैं ओर क्रयकी सत्ता मित्र 
मानते हैं, क्रयकों गुणोंका आधार बतछते है परन्तु जैन सिद्धान्त एसा नहीं मानता किन्तु 
उन गुणोके समुहक्ो ही देश मानता है ओर उन गुणोंकी द्रत्यसे मिन्न पत्ता मी नहीं स्वीकार 
करता है। ऐसा भी नहीं है कि द्रव्य आधार है ओर गुण आधेय रुपसे द्त्यमें रहते हैं, 
किन्तु उन गुशोके सम्ुदायसे ही वह पिए्ड द्रव्य संज्ञा पाता है। 
इृष्टान्त--- 
अन्नापि च संदृष्टि! शुक्धादीनामिय तनुस्तन्तुः | 
भहि तन्‍्तो शुक्ताद्या; किन्तु सितायैश्व ताइशस्तन्तुः ॥४०॥ 
अथ--नुण ओर गुणीमें अभेद है, इसी विषय में तन्‍्तु (डोरे ) का दृशल है। 
शुक्र गुण आदिका शरीर ही तन्तु है। शुक्मादे गुणोंको छोडकर ओर कोई क्स्तु तंतु नहीं 
है और न ऐसा ही कहा ना पक्ता है कि तनतमें शुक्धाविक गुण रहते हैं, किन्त॒ शु्मादि 
गुणोंके एकत्रित होनेसे ही तन्तु बना है। 
भावाथे--शुक्त आदि गुणोंका समूह ही डोरा कहछाता है । निम्त प्रकार डोर और 
सफेदी अभिन्न है उस्ती प्रकार क्रय ओर गुण भी अभिन्न हैं। जिम्त प्रकार डोरा, सफेदी 
आदिसे एथक्‌ वस्तु नहीं है उस्ती प्रकार क्रय भी गुणोंसे थक चीन नहीं है। 


२० | पत्चाध्यायी | [ प्रथम 








आशडा-- | 
अथ चेद्धिन्नो देशो भिन्ना देशाअता विशेषाश्र । 
तेषामिह संयोगादद्वव्य दण्डीच दृण्डयोगाद्वा ॥ ४१ ॥ 
अथे--यदि देशको मिन्न समझा जाय ओर देशके आश्रित रहनेवाढ़े विशेषोंको मिन्न 
समझा जाय, तथा उन सबके संयोगसे द्त्य कहछाने लगे। जिस्त प्रकार पृत्म मित्र है, दण्ड 
( डैडा ) मिन्न है, दोनोंके संयोगस दप्डी कहछान छगता है तो 
_ उत्तर 
नेवें हि सर्वसड्भूर दोषत्वादा ससिडदृष्टान्तात्‌ । 
तत्कि चेतनयोगादचेतंन चेतन न स्थात्‌ ॥ ४२॥ 
अथ--उपगुक्त आशंका ठीक नहीं है । देशको भिन्न और गुणोंको देशाम्रित मित्र 
स्वीकार करनेसे सर्व संकर दोष आवेगा | यह वात सुत्रव्ति इश्टन्त द्वारा प्रसिद्ध है। गु्णोंको 
भिन्न माननेसे क्या चेतना गुणके सम्बन्धसे अचेतन पदार्थ चेतन ( मीव ) नहीं हो मायगा ! 
भावशये--नत्र गुणोंको कत्यसे पृथक स्वीकार किया जायगा, तो ऐसी अक््थामें 
गुण ध्वतन्त्र होकर कमी किस्तीसे ओर कभी किसरीसे संबंधित हो सक्ते हैं । चतना गुणको 
यदि जीवका गुण ने मानकर एक स्वतन्त्र पढ़ा माना जाय तो वह जिस्त प्रकार नीवमें रहता 
है उसी प्रकार कमी अनीव-नह़ पढार्थमें भी रह नायगा | उस अवस्थामें अनीव भी जीव 
कहंहाने लगेगा | फिर पदार्थोक्रा नियम ही नहीं रह सकेगा, कोई पढ़ा किसी रुप हो 
जायगा, इसलिये द्रन्यसे गुणकों मिन्न सत्तावाह्म मानना स्वथा मिथ्या है | 
अथवा 
अथवा विना विदेषेः प्रदेशसत्त्व॑ कथ्थ प्रसीयेत । 
अपि चान्तेरण देशैविशेषलष्मावलश्यते च कथम ॥४३॥ 
अये--दूसरी वात यह भी है कि विना गुणोंके दृत्यके प्रपेशोंकी पता ही नहीं 
भानी जा पक्की अथवा विना प्रदेशेके गुण भी नहीं जाने जा सक्ते । 
भावाय--गुण समूह ही प्रदेश हैं । बिना समुदायके समुदायी नहीं रह सकता, और 
बिना प्रमुदा यीके समुदाय नहीं रह सकता-दोनेके विना एक भी नहीं रह सकता, अथवा 
शब्दान्तरमें ऐसा कहना चाहिये कि दोनों एक ही वात है। 
गुण, गुणीकीं मिन्न माननेसे दोप--- 
अथ चैतयोः प्रथक्तवे हठादहेतोश् मन्यमानेपि । 
कथमिवगुणगुणिभावः प्रमीयते सत्सभानत्वात्‌ ॥ ४४ ॥ 
अप--यदि हठ पूरक बिना किसी हेतुके गुण और गुणी भिन्न मित्न सत्तावाह़े हौ 
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माने जावें, तो ऐसी अवस्थामें दोनोंकी सत्ता समान होगी। सत्ताकी समानतामें * यह गुण 
है ओर यह गुणी है, यह कैसे जाना जा पक्ता है 

भावाथ--जव गुण पम॒दायको द्रव्य कहा जाता है तब तो प्तमुदायको गुणी और 
सम॒दायीको गुण कहते हैं परन्तु गुण और गुणीकों भिन्न माननेपर दोनों ही प्मान होंगे 
उत्त स्मापतामें किसको गुण कहा माय और किप्तको गुणी कहा जाय ? गुण गुणीका अन्तर 
ही नहीं प्रतीत होगा । 





सारशु>- 
तस्मादिदमनवरद्य देशविशेषास्तु निविशेषास्ते । 
गुणसंज्ञकाः कथाजित्परणतिरूपा; पुनः क्षण यावत्‌ ॥ ४५॥ 
अथ--झसलिये यह बात निर्दोष प्िद्ध है कि देश-विशेष ही गुण कहलाते हैं। गुणोंमें 
गुण नहीं रहते हैं । वे गुण प्रतिक्षण परिणमनशीह हूँ परन्तु सर्वथा विनाशी नहीं है । 
प्रभ- 
एकत्व गुणगुणिनो) साध्य हेतोस्तयोरनन्यत्वात्‌ । 
तद्पि द्वेतमिव स्थात्‌ कि तत्र निवन्धन त्वितिचेत ॥ ४६ ॥ 
अपै--गुण, गुणी दोनों ही एक हैं क्योंकि वे दोनों ही मित्र सत्तावाहे नहीं हैं। 
यहांपर अभिन्न पत्ता रूप हेतुसे गुण, गुणीमें एकपना सिद्ध किया जाता है, फिर भी क्‍या 
कारण कि अख्ण्ड पिण्ड होनेपर भी द्रव्यमें द्वेतमावत्ता प्रतीत होता है ! 


उत्तर- 
पत्किन्रिद्स्ति वस्तु स्वतः स्वभावे रिथत स्वभावश् । 
अविनाभावी नियमादिवक्षितों भेदकर्ता स्थात्‌ ॥ ४७॥ 
ध--जो कोई भी वस्तु है वह अपने स्वभाव ( गुणन्वरूप ) में स्थित है और 
बह स्वमाव भी निश्चयसे उस स्वमाषी ( वस्तु ) से अविनामाबी-अमिन्न है. परन्तु विवक्षा वश 
मिन्न समझा जाता है | 
भावाथे--यदपि स्वभाव, स्वमावी; दोनों ही अमिन्न हैं तथापि अपेक्षा कथतसे स्वभाव 
और स्वमावीमें भेद समझा जाता हैं, वास्तव भेद नही है। 
गुणके पर्यायवाची शब्द--- 
शक्तिलेध्मपिशेषों धर्मों रूपं गुणः स्वभावश्र । 
प्रकृति; शील चाकृतिरेकार्थथाचका अमी शब्दाः ॥ ४८ ॥ 
अग्े--शक्ति; दम, विशेष, धर्म, रूप, गुण, स्वमाव, प्रकृति, शी, आहति ये सभी 
शब्द एक अथके कहनेवाढ़े हैं। सभी नाम गुणके हैं। 
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द्ब्यपे अनन्तगुण- 
देशस्थेका शक्तियों काचित्‌ सा न गक्तिरन्या स्थात्‌ । 
क्रमतो वितक्धमाणा भक्‍न्त्यनन्ताञ्व शक्तयों व्यक्ता: ॥४९॥ 
अर्थ--देशकी कोई भी एक शक्ति; दूसरी शक्तिहुप नहीं होती, इसी प्रकार ऋमसे 
प्रत्येक शक्तिके विषयम विचार करनेपर मिन्न २ अनन्त शक्तियां स्पष्ट प्रतीत होती हैं । 
भावाथ--्र्यमें अनंत शक्तियां हैं, वे समी एक दूसरेसे मित्र हैं। एक शक्ति दूपरी 
शक्ति रूप कभी नहीं होती। 
शक्तियाकी भिन्नताम हेतु-- 
स्पदों रसश्र गन्धों वर्णो युगप्यथा रसाहूफले । 
अतिनियतेन्रियगोचरचारित्वात्ते भसवन्त्यनेकेषि ॥ ५० ॥ 
अथ---निप प्रकार आमके फर्म त्पश, रस, गन्व, वणे, चारों ही एक साथ पाये 
जाते हैं, वे चारों ही गुण मित्र २ नियत इच्दियों द्वारा जाने नाते हैं इसलिये वे मिन्न हैं । 
भावाथे--आमके फहमें जो स्पर्श है उप्तका ज्ञान स्वश्शन इच्दियसे होता है, रसका 
ज्ञान सनेन्द्रियत होता है, गन्धका ज्ञान नाप्तिकासे होता है, रूपक़ा ज्ञान चश्षुसेहोता है। 
भिन्न २ इन्द्रियोंके विषय होनेसे वे चारों ही गुण मित्र हैं । इसी प्रकार सभी गुणोंके कार्य भी 
मिन्न २ हैं, इसलिये सभी गुण मित्र २ हैं। 
गुणोंकी मिन्नताम हशान्त-- 
तदुदाहरण चतज्ञीवे यहरयन गुणअकः । 
तन्न ज्ञान न खुर्ख चारित्र वा न कश्चिदितरश ॥ ५१ ॥ 
अथ--सभी गुण एथक्‌ २ हैं, इस विपयम यह उदाहरण है-मैसे जीव द्त्यमें नो एक 
दर्शन नामा गुण है, वह ज्ञान नहीं होमक्ता, न सुख होसक्ता, न चारित्र होसक्ता अथवा 
ओर भी किसी गुण स्वरूप नहीं हो सत्ता, दशनगुण सदा दरेनरूप ही रहेगा । 
एव या कोपि गुण: सोपि च न स्थात्तदन्धरूपो वा। 
खयसुच्छलन्ति तदिमा सिथो विभिन्नाश्र शक्तयोड्नन्ता। ॥5%॥ 
अथे--झ्म्री प्रकार जो कोई भी गुण है वह दूमेरे गुण रूप नहीं हो पक्ता इसलिये 
दरत्यकी अनन्त शक्तियां परस्पर मिन्ननाको लिये हुए मित्र २ कार्यों द्वारा मय उद्ित होती 
रहती हैं। 8 
शुर्णोभे अशविभाग--- 
तासामन्यतरस्था भवन्त्यनन्ता निरंशका अंशाः | ' 
तरतमभागविदेषेरंचाच्छेदेः प्रतीयमानत्वात्‌ ॥ ५३ ॥| 
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अथै--उन शक्तियोंमेंसे प्रत्येक्त शक्तिके अनन्त अनन्त निरंश ( जिप्तका फ़िर अश ने 
हो सकते ) अंश होते हैं | हीनापिक विशेष मेदसे उन अंशोका परिज्ञान होता है। 
हुष्टान्तन- 
इछ्टान्तः सुगमोष्य शुक्ल वासस्ततोषि शुक्लतरम । 
शुकृतर्म च ततः स्थादशाओते गुणस्प शुक्कलस्य ॥ ५४ ॥ 
अग--एक सफेद काड़ेका सुगम चुष्टान्त है। कोई कपड़ा कम सफेद होता है, 
कोई उससे अधिक सफेद होता है और कोई उससे भी अधिक सफेद होता है। ये सत्र 
सफ़ेदी के ही भेद हैं । इस प्रकारकी तरतमता ( हीनापिक्रता) अनेक प्रकार हो सक्ती है, 
इसलिये शुद्ध गुणके अनेक ( अनन्त ) अंश कलित किये जाने हैं । 
दूसरा इशास्त-- 
अथवा ज्ञान यावज्ीवस्पैकों गुणोप्यग्वण्डोपि । 
सर्वजधन्धनिरंशच्छेदेरिव खण्डितोप्यनेकः स्थात्‌ ॥ ५५ ॥ 
अथै--दूपता दृशन्त जीवके ज्ञान गुणका स्मष्ट है। नीवका ज्ञान गुण य्पि एक 
है ओर वह अछण्ड भी है तथापि सबसे मधन्य अंशोंके भेदसे सण्डित सरीखा अनेक रूप 
प्रतीत होता है। 
भावाथे--सुध्म निगोदिया रूव्ध्यपर्याधक्र जीवका अक्षक्ते अनस्तवें भाग जबन्य ज्ञान 
है, उम्त ज्ञानमें भी अनन्त अश ( अविभाग प्रतिच्छेद ) हैं, उप्ती निगोदियाकी उपरकी 
उत्तरोत्त अवस्थाओंमें थोडी २ ज्ञानकी वृद्धि होती जाती है | द्वीन्दिय आदिक अस पर्याय- 
में ओर भी वृद्धि होती है, कने २ उस जीबका ज्ञान गुण इतना विशाल हो जाता है कि 
चराचर जगतकी प्रतिक्षणमें होनेवाढीं सभी पर्यायोंकों एक साथ ही स्पष्टतासे नानने छाता है। 
इस प्रकारकी वृद्धिमें फ़से नवन्य वृद्धिकों ही एक अश कहते हैँ | उप्तीका नाम अविभाग 
प्रतिच्छेद है। विचारशीछ अनुभव कर सक्ते हैं कि एक ही ज्ञान गुण में जबन्‍्य अवस्थासे 
ढेकर कहां तक वृद्धि होती है। वस यही ऋमसे होनेवाद्य वृद्धिमेद सिद्ध करता है कि ज्ञान 
गुणके बहुतसे अश हैं जो कि हीनाधिक रुपसे प्रतीत होते हैं । इसी प्रकार प्रत्येक गुणके अेश 
अनन्त २ है। इन्हींका नाम अविभाग प्रतिच्छेद है। 
गणके अंशोम क्रम- 
देशच्छेदों हि घथा न तथा छेदी भवेदग॒णांशस्थ । 
विष्कृभस्प विभागात्स्थूलों देशस्तथा ने गुणभागः ॥५९॥ 
अगै--जिप्त प्रकार देशके छेद ( देशांश ) होते हैं उत्त प्रकार गुर्णोके छेद नहीं 
होते । देशके छेद विष्कंग ( विघ्तार-चौड़ाई ) ऋमसे होते हैं. ओर देश एक मोटा पढ़ा 
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है। गुण इसः प्रकारका नहीं है और न उप्के छेद ही ऐसे होते हैं. किन्तु तरतम रुपसे 
होते हैं । 
भावार्य--देशके छेद तो मित्र २ प्रदेश स्वरूप होते हैं परन्तु गुणके छेद सर्व प्रदेशों 
में व्यापक रहते हैं. वे हीनाधिक रुपसे होते हैं। 
गुणोंका छेदक्रम -- 
क्रमोपदेशश्ार्थ ध्रवाइरूपों गुण: स्वमावेन । 
अधच्छेदेन पुनश्छेत्तत्योपि च तद्धेछेदेन ॥ ५७ ॥ 
एवं भूयों भूयस्तदर्धछेदेस्तद्धछेदेश । 
यावच्छेतुमशक्यों थः कोषि निरंशकों गुणांशः स्पात्‌ ॥५८॥ 
तेन गुणांशेन पुनर्गणिताः सर्वे भवन्त्यनन्तास्ते । 
तेषामात्मा शुण इति नहि ते गुणतः प्रथकत्वसत्ाका।॥ ५९॥ 
अथ--गुणोंके अशोंके छेद करनेगे क्रम कथनका उपदेश बतछाते हैं कि गुण स्व॑माव- 
से ही प्रवाह रूप है. अर्थात्‌ द्रव्य अनन्तगुणात्मक पिण्डके साथ वराजर चह्म जाता है। 
द्रव्य अनादि-अनंत है, गुण भी अनादि-अनन्त हैं । क्रयके साथ गुणका प्रवाह बराबर 
चूहा जाता है। वह गुण उसके अधच्छेदोंसे छित्र भिन्न करने योग्य है अथीत्‌ उप्त गुणके 
आधे आधे छेद करना चाहिये, हसी प्रकार वार वारउ सके अधच्छेद करना चाहिये, तथा बहांतक 
करना चाहिये नहांतककि कोई भी गुणका अंश फिर न छेदा जा सके, और वह निरंश समझा 
जाय । उन छेद्कूप किये हुए गुणोंके अंशोका नोड अनन्त होता है। उन्हीं अंशोंका समूह 
गुण कहलाता है| गुणोंके अंश, गुणसे मित्र सत्ता नहीं रखते हैं. किन्तु उन अशोक पमूह 
ही एक सत्तात्मक गुण कहलाता है | 
पर्यायके पर्योयवाचक झब्द 
अपि चांशः पर्योयों भागो हारो विधा प्रकारश् । 
भेद*च्छेदी मंगः शब्दाश्खकाथवाचका एते ॥ ६० ॥ 
अथे--अंश, पर्याय, भाग, हार, विध, प्रकार, भेद, छेद, मेंग, ये सत्र शब्द एक अर 
के बाचक हैं| सबोका अगर पयोय है। 
गुणाश ही गुणपर्याव है- 
सन्ति. ग्रणांशा हाति ये गुणपयोयास्त एव नाम्नापि । 
अविरुडमेतदेव हि पर्यायाणामिहांशधमेत्वात्‌ ॥ ९१ ॥ 
अथे--निततने भी गुणांश हैं वे ही गुणप्याय कहलाते हैं । यह बात अविरुद्ध पिद्ध 
है कि अंश खरूप ही पयोये होती हैं । 


ल्‍् 
नो 


अध्याय | ] पुवोधिनी दीका । [ 








गुण-पर्यावका नामान्तर- 
गुणपयायाणामिह केचिन्नामान्तरं वदन्ति वुध( । 
अर्थो गुण इति वा स्पादेकार्थादर्थपयेया इनि च॥ ६२॥ 
अथे--कितने ही बुद्धिधारी गुणपर्यायोक्रा दृतता नाम मी कहते हैं। गुग और 
अये, ये दोनों ही एक अथवाह़े हैं इसलिये गुण पर्यायकों अ्पर्याय भी कह देते हैं । 
द्रब्य-पर्यायका नामान्तर--- 
अपि चोहिष्ठानामिह देशांडोद्रव्यप्ययाणां हि । 
व्यज्जनपयोया इति केचिन्नामान्तरं वदन्ति बुधा; ॥ ६३ 
अथ--देशांशोंके हारा निन द्रत्यपर्यायोंका ऊपर निहपण किया ना चुहा है, उन 
द्रव्यपर्यायोंकोीं क्रितने ही बृद्धिशादी व्यत्मनपर्याय, इस नामसे पकारे हैं । 
भावाये--प्रदेशवव गुणका परिणमन हम्पूर्ण द्ृब्यमें होता है, इसलिये उक्त गुणके 
# परिणमनको द्रव्यपर्याय अपवा व्यम्जनपर्याय उहते हैं । 
गड़कार-- 
ननु मोघमेतदर्म से पिश्स्प पेषणन्यायात्‌ । 
एकेनिव कूर्त यत्‌ स इति यथा वा तदंश इति वा चेत्‌ ॥३४॥ 
अथे--ऊपर मितना भी कहा गया है, सभी पिष्ट पेषण है अर्थात्‌ पीसे हुएको 
पीसा गया है। एक्के कहनेसे ही काम चढ़ जाता है, यातों ऋ्य ही कहना चाहिये 
अथवा पर्याय ही कहना चाहिये | द्रव्य और पर्यायकी जृदा २ कहना निष्फल है ! 
उत्तेर--- ग 
तन्नवे फलवत्त्वाद द्रव्यादेशादवस्थितं वस्तु । 
पर्यायादेशादिदमनवस्थितमिति प्रतीतत्त्वात्‌ ॥ ९५ ॥ 
अथे--उपर जो शड्डा की गई है वह ठीक नहीं है। क्य और पर्याय दोनोंका ही 
निरूपण आवश्यक है । द्व्यकी अपेक्षासे वस्तु नित्य है। पर्यायक्री अपक्षासे वस्तु नित्य 
है। इस बातकी प्रतीति दोनोंके कथनसे ही होती है। 
भावावे--यदि द्रव्य और पर्याय दोनोंका निरूपण न किया जाय तो वस्‍्तुमें करषचित्‌ 
नित्यता और कचित्‌ अनित्यताकी सिद्धि न हो फकेगी झ्लियि दोनोंका ही निरूपण 
निप्पल नहीं, किन्तु सफल है । 
# प्रदेशवत्त गुणके परिणमनकों यदि गुणकी दृष्टिसे पहाजाय तो उसे गुणपर्याय भी 
कद सक्ते हैं | 
है 5 





निध्ता ओर अनित्यताका दृशात्त-- 
से यथा परिणामात्मा शुद्धा दिश्वादवरिपितेश पह। 
अनवस्थितस्तदेशेस्तरतमस्पैगुणस्प शुकृस्य ॥ ९६ ॥ 
अथ--मिप्त प्रकार शुह्मादि अनन्त गुणोंका समूह वत्ल अपनी अक््थाओंको प्रति 
तग बढ़ता रहता है। अवाययार्क्ि बढहने पर भी शुक्नदिगुणोका- गाश कमी नहीं-होता है 
झल्यि वो वह वत्न नित्य है । ताथ ही शुह्नादिगु्णोके तरतम रुप अंशोंकी अपेश्तासे अन्य 
भी है। क्योंकि एक अंश ( पर्याय ) दूसरे अेशते मित्र है। 
भावाये “पक्ष, परयोयरशिसे अन्त्य है, ओर द्रव्य हश्सि निय है। 
दूमरा जीवका दृशात्त-- 
अपि पात्मा परिणात्ी ज्ञानगणत्वादवस्थितोपि पथा । 
अनवस्थितस्तदंशस्तरतमस्पैगणस्प बोधरय ॥ ६७ ॥ 
अ्थ--आत्माम ज्ञान गुण प्रा रहता है। यदि ज्ञान गुणका आत्मा्में अभाव हो 
जाय तो उप्त समय आत्मत ही नह हो नाय। झलियि उप्र गुणकी अपेक्षासें वो आत्मा 
नित्य है, परलु उम्त गुणके निमित्से आत्माका परिणमन प्रतित्ा। होता रहता है, कमी 
ज्ञानगुणके अधिक अंश व्यक्त हो नाते हैं और कमी कम अंश प्रकट हो जाते हैं, उप ज्ञानों 
सदा हीनापिकता ( संप्तारावाथामें ) होती रहती है, झा हीनापविक्ताके कारण आत्म 
कर्यतरित्‌ अनित्य भी हैं |# 
आशंका-- 
यदि पुनरेव न भवति भवति निरंशं गुणांशवद्द्व्यम्‌। 
यदि वा कीलकवदिद भवति ने परिणामि वा भवेत क्षणिकर। 
अपचेदिद्माकूत भक्‍न्‍्तवनन्ता निरंशका अंशाः। 
तेषामपि परिणामों भवतु समांशो न तरतमांझः स्थात्‌ ॥६९॥ 
अर्प--यदि उपर कही हुई क्रय, गुण, पर्यायक्री व्यवस्था न मानी साय, और 
गुणाशाक्ी तह रिरंश द्रव्य मागा जाय, जमा उस निरंश द्व्यकों परिणामी ने मानकर कूठव 
( होहेका पीलेका एक मोश कीछ होता है मो कि हुहारंके यहां गधे रहता है ) की तरह 
नित्य माना जाय, अगवा उम द्वत्यकों सवेधा क्षणिक ही माना जाय, अक्ा उम्र क््य 
अनन्त निशा अंश मानकर उन अशोक पमान झुपसे परिणमन माना भोग, तत़म रूपे न 
माना जाय तब दया दोप होगा 
| + पदायो अवस्थाविदक मिश्रित मुक्त जीवोके जानने भी परिणमन होता है इसडियि 
हुतान्माओंम भी कथदित्‌ अनियता ऐिद्ध होती है । 


अध्याय । ] सुबोधिनी टीका । [ ३७ 


उत्तर-- 
एतत्पक्षचतुट्टयमपि दुष्ट दृष्टया घितत्वाच । 
तत्साधकप्रमाणाभावादिह सोपष्यद्ठान्तात्‌ ॥ ७० ॥ 
अथे--ऊपर कहे हुए चारों ही विकरप दोष सहित हैं, चारों ही विक्पोंमें प्रत्यक्ष 
प्रमाण द्वारा बाथा आती है। तथा न उनका साधक कोई प्रमाण ही है और 'न उनकी 
पिद्धिमें कोई द्शान्त ही' है । 
भावाथ--यदि द्त्यकों गुणाशक्री तरह माना जाय तो गुर्णोका परिणमन एक देदमें 
ही होगा। अथा किप्ती भी गुणा कार्य सम्पूर्ण-बसस्‍्तुमें नहीं हो सकेगा। यदि उप्र द्ृब्यको 
नित्य माना जाय तो उस्तमें कोई क्रिया नहीं हो सक्ती है! व्रियाके अमावमभें पुण्यफल; पाप- 
फढ़, वन्ध भीजादि व्यवस्या कुछ भी नहीं ठहर पक्तो है। शी प्रकार सर्वेथा क्षणिकर माननेमे 
प्रयमिन्नान (यह वही है जिप्तज़ों पहिड्ले देखा था आदि ज्ञान) नहीं हो पत्ता, कार्यक्रारण 
भाव भी नहीं हो सक्ता, हेतु-फह भाव भी नहीं हो सक्ता, और परस्पर व्यवहार ' भी 
नहीं हो पक्का | # 
यदि निरंश अंश मानकर उनका समान परिणमन माना जाय, तरतमरुससे नमाना माय 
तो दप सत्ता एकसता रहेगा, उप्में अवस्था भेद नहीं हो सकेगा । इसलिये उपर्युक्त चारों ही 
विकल्प मिध्या हूँ, उनमें अनेक वाघाये आती हैं। अब प्रस्तेग पाकर यहां द्ृत्यका स्वरुप 
कहा जाता है। 








द्रव्य-छक्षय-उर्पक्रम--- 
अच्यत्त्व करिन्नाम न्यूछओरेतीह केनचित्‌ सूरिः । 
प्राह भ्रभाणसुनयेरपिगतमिव लक्षर्ण तस्प ॥ ७१॥ 
अथ--किस्तीने आचार्यमे पूछा कि महाराज ! क्रय नया पार है ऐसा प्रश्न होने 


पर आजा उप्र द्वव्यका प्रमाण और मुनयोंद्वारा अच्छी तरह मनन किया हुआ रक्षण कहने 
छ्गे। 


# यदि निल्येकान्त और अनित्येकान्तका विशेष ज्ञान प्राप्त करना हो तो निम्न लिखित 
कारिकाओंके प्रकरणमें अष्ट सहद्नीकों देखना चाहिये। 
नित्यलेकान्तपक्षेप विकरिया नोपपद्मते | 
. प्रागेंव कारकाभाव: क प्रमाण कर तत्फरुम || १ | 
क्षणित्रेकान्तफ्लेपि प्रेत्ममावाग्यसभत्रः | 
प्रयभिनाद्भावान्न कायोरभ: कुत' फ़लम्‌ || २ ॥ 


+इवंके स्थानमे इ३ होना और 'पृथभ्रेतीहके स्थानसे प्ृष्ठअेतीव होना विशेष अन्छा है। 


२८ | पश्चेध्यायी । [ प्रथम 





द्रव्यका दक्षण--0> 
गुणप्ययवद्द्॒व्य लक्षणमेतत्ससिडमविरुडम्‌ । 
गुणपयेयसमुदायो हृव्ये पुनरस्य मवति वाक्याथे। ॥ ७२॥ 
अथै--जिम्में गुण पर्याय पाये जांय, वह द्रव्य है। यह क्रव्यका रक्षा अच्छी तरह 
पिद्ध है। इस छक्षणमें किसी प्रकारका विरोध नहीं आता है। “गुण पर्याय मिप्तमें पाये जाय॑ 
बह ढत्प है? इस वाक्यका स्पष्ट अथ यह है कि गुण और पर्यायोंका समुद्राय ही द्त्य है। 
भावाथ--* गुणपर्यमवरटृकत्यम्‌ ” इस वाक्यमें वतुप्‌ प्रसय है। उसका ऐसा अर्थ 
निकहता है कि गुण, पर्यायवाला छृ्य है। इस कथनसे कोई यह न समझ हेबे कि गुण 
पर्याय कोई दूपेरे पदार्थ हूँ जो कि क्रयमें रहते हैं और उन दोनोंका आधार भूत क्रय 
कोई दूसरा पदार्थ है। इस अनर्थ अथके समझनेकी आशंकासे आचाये नीचेके चरणसे स्वयं 
उप्त वाक्‍्यका स्पष्ट अथे करते हैं कि गुण, पर्यायवाल्ा द्रव्य है अथवा गुणपर्याय जिसमें पाये 
जाये वह दृश्य है। इन दोनोंका यही अथे-है कि गुण पर्यायोंक्रा समूह ही ऋछूप है । यह वात 
पहले ही कही जा चुकी है कि अनन्त गुणोंका अबण्ड पिण्ड ही द्रव्य है, और वे गुण प्रति- 
क्षण अपनी अवस्थाको बदलते रहते हैं इसलिये तरिकात्यरती पर्यायोंकों लिये हुए नो गुणोंका 
अखण्ड पिण्ड है वही द्रत्य है। गुण, पर्याय श्यक्‌ कोई द्रव्य पदार्य नहीं है। इसी बातकों 
स्कुट करते हुए किन्ही आचार्योंका कथन प्रकट करते है । 
द्रब्यका लक्षण--- 
गुण समुदायों द्रव्य लक्षणमेतावताप्युशान्ति बुधाः । 
समगुणप्ांयों वा दच्य केश्रिन्निरूप्यते दृडे! ॥ ७३ ॥ 
अं्थे--कोई २ बुद्धिधारी / गुण समुदाय ही द्रव्य है ” ऐसा भी दत्यका हक्षण 
कहते हैं । कोई विशेष अनुभवी वृद्ध पुर्ष समान रीति (साथ २ ) से होनेवांढी गुणोंकी 
पर्यायोंको ही हब्यका लक्षण बताते हैं । 
भावाथै--पहल़े इोकमें गुण ओर पर्याय दोनोंकों ही हन्यक्ा रक्षण बताया गया 
था, परन्तु यहांपर पर्योयोक्ों गुणोंसे पृथक पदार्थ न समझकर गुण समुदायकों ही द्रव्य कहा 
गया है। वास्तवमें गुणोंकी अवस्थाविशेष ही प्यार हैं। गुणोंसे सवेधा मिन्न पर्योय कोई 
पदार्थ नहीं है। इसलिये गुण, पर्यायमें अमेद बुद्धि रखकर गुण समुदाय ही द्रव्य कहा गया 
हैं। नत्र गुणोंसे पर्याय मित्र वस्तु नहीं है किन्त उन गुणोंकी ही अवस्था विशेष है तत 
यह बात भी सिद्ध हुई समझना चाहिये कि उन अवस्थाओंका समूह ही गुण है। तरिकाल्व॑र्ती 
अक्स्थाओंके पमूहको छोड़कर गुण और कोई पदार्थ नहीं है । यह बात पहले भी स्पष्ट रीतिसे 
कही जा चुकी है कि गुणोंके अशोक नाम ही गयाय है और उन जंशोंका समूह ही गुण 
है । नमकि पर्याय समूह ही गुण है तब गुणसमुदायको द्रव्य वहना अथवा पर्यायप्रमुदायको 
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द्ृव्य कहना, दोनोंका एक ही अथ है | गु्णोसे पर्यायोंको अभिन्न समझकर ही अखण्ड अनन्त 
गुणोंकी त्रिकाब्यर्ती पर्यायोंको ही क्रय कहा गया है। 
तथा फिर मी इसका स्पष्ट अर्थ-- 
अपमन्नाभिप्रायों ये देशास्तदरु गास्तदेशाश्र । 
एकालापेन सम॑ द्रव्य नाम्ना त एवं निशशेषम्‌ ॥ ७४ ॥ 
अथे--उप्युक्त कथनका यह अभिप्नाय है कि नो देश हैं, उन देशोमें रहनेवाहे नो 
गुण हैं तथा उन गुणोंके जो अंश हैं उन तीनोंकी ही एक आह्ृप ( एक शब्द द्वारा ) से 
द्रव्य संज्ञा है । 
नहि किजित्सद॒द्रव्य फेचित्सन्तो गुणाः प्रदेशाशअ। 
केचित्सन्ति तदंशा द्रव्य तत्सन्निपाताद्वा ॥ ७५॥ 
अथे--ऐेप्ता नहीं है कि दब्य कोई जुदा पदार्थ हो, गुण कोई जुदा पदार्थ हो, प्रदेश 
जुड्म पदार्थ हो, उनके अंश कोई जुदा पढ़ा हो, और उन सबके मिहापसे द्रव्य कहलाता हो । 
तथा ऐसा भी नहीं है--- 
अथवापि यथा भित्तों चित्न द्रव्य तथा प्रदेशाअ । 
सन्ति गुणाश्र तदंशाः समवायित्तवात्तदाअयाद्द्रव्यम्‌ ॥ ७३॥ 
अगे--अथवा ऐसा भी नहीं है कि मिप्त प्रकार मित्तिमें चित्र खिचा रहता है अर्थात्‌ 
जैसे मीतिमें चित्र होता है वह मित्तिमें रहता है परन्तु मित्तिसे जुदा पदाथ है उप्ती प्रकार 
द्त्यमें प्रदेश, गुण, अंश रहते हैं ओर समवाय# सम्बन्धसे उनका आश्रय द्रव्य है। 
भावाथे--ऐसा नहीं है कि देश, देशांश, गुण, गुणांश चारों ही जुदे २ परार्थ हों, 
और उनका पमूह द्रव्य कहहाता हो, किन्तु चारों ही अख़ण्ड रूपसे द्रव्य कहलाते हैं। भेद 
विवक्षासे ही चार जुदी २ संज्ञाये कहलाती हैं, अभेद विवक्षास चारों ही अभिन्न हैं औौ 
उसी चारोंकी अमिन्नताकों क्रय कहते हैं | 
उदहिरण- 
हृदसस्ति यथा मूले स्कन्ध! शाखा दलानि पुष्पाणि। 
गुच्छा; फलानि स्वाण्येकालापात्तदात्मको वृक्ष) ॥ ७७ ॥ 
अथे--जिस्त प्रक्रार नह, स्कल्ध ( पीड ) शाखा, पत्ते, पृष्प, गुच्छा, फछ, सभीकों 
मिछाकर एक आहाप ( एक शब्द ) से वृक्ष कहते हूँ। वृक्ष जड़, स्कन्ध, शाखा आदिसे 
भिन्न कोई पदारय नहीं है किन्तु इनका समुदाय ही दृक्ष कहछाता है, अथवा दृक्षकों छो 
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* भिन्न २ पदा्थोके धनिष्ट नित्य सम्बन्ध समवाय सम्बन्ध कह्ेत हैं। शुण, शुर्ण 
मिन्न मानकर उनका तलित्य सम्बन्ध नेयायिक ढशन मानता है । 
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शाखादिक मिन्न कोई पदार्थ नहीं है| टसी प्रकार देश, देशांश, गुण, गुणांशका समूह ही 
द्ब्य है। क््यसे मित्र न तो देशादिक ही हैं, और देशादिसे मित्र न क्त्य्ही है। 
कारक और आधाराधेयकी अभिन्नता-- 
यद्यपि भिन्नोपंभिन्नो दृष्ठान्तः कारकश्व मवतीह । 
ग्राह्मस्तथाप्यभिन्नों साध्ये चास्मिन शुणात्मक्े द्ृव्ये ॥ ७८ ॥ 
अथ--यद्पि दृष्टनत और कारक मिन्न भी होते हैं और अभिन्न भी होते हैं। 
यहां गुण समुदायरूप द्र्यक्री सिद्धिम अमिन्न दृष्टन्त ओर अभिन्न ही कारक अहण करना 
चाहिये | खुछासा आगे किया जाता है। 
दोनाकी मिन्नतामें इृष्टान्त-- 
भिन्नोप्यय दृष्टान्तों भित्तो चित्र यथा दधीह घदे । 
भिन्न; कारक इति वा कश्िडनवान्‌ धनर्प योगेन ॥ ७९ ॥ 
अधे--आवाराभ्रेयकी मिनताका द्ट्ान्त इस प्रकार है कि जैसे मित्तिंत चित्र होता 
है अथवा घड़े दही रकप्ता है। मित्ति मिन्न पदार्थ है और उप्पर खिचा हुआ चित्र 
दूसरा पार है । इसी प्रकार बट दूसरा पडा है और उसमे रखा हुआ दही दूसरा पदाये 
है, इमहिये ये दोनों ही दृशम्त आधाराधेयकी मिन्नाम ह। भिन्न कारकका दृषटान झ 
प्रकार है-मैसे कोई आदमी घनके निमित्तसे घनवाल्ा कहहाना है। यहांपर धन दूसरा पढ़ा 
है और पुरुष दूसरा पढ़ाथ है । घन और पुरुषका स्व-स्वामि सम्बन्ध कहलाता है।यह 
ख-स्वामि सम्बन्ध मिन्नताका है। 
भावाथे--जिप्त प्रकार धनवान्‌ पुरष, यह भिन्नतामें स्व स्वामि सम्बन्ध है उम 
प्रकार गुण-पर्यायवान्‌ द्रव्य, यह सम्नस्ध नहीं है. अथवा मैप्ता आधाराधेय भाव मित्ति और 
चित्रम है वैसा गुण द्रव्य नहीं है किन्तु कारक ओर आधाराधेंय दोनों ही अमिन्र हैं। 
देनोंकी अभिन्नताम दृशन्त--- 
दृश्टान्तश्ाभिन्नो वक्षे शाखा यथा गृह स्तम्मः । 
ख' । 
अपि चाभिन्न। कारक इति वृक्षो5प॑ घथा हि शाखावान्‌ ॥८०। 
अथ--आधार-आधेयकी अमिन्नतामें दष्टान्त इस प्रकार है, जैसे वृक्ष शास्राः 
अथवा धरम सम्मा।कारककी अमिन्नतामें दृ्टान्त इस प्रकार है जैसे-यह वृक्ष शासावाहा है 
: भावाये--यहांपर वृक्ष और शाखा तथा घर और खंगा दोनों ही अभिन्नताके इृश्टन्त 
हैं। वृक्षते शाखा जुदा पदाथ नहीं है। ओर घरसे खभा जुदा पदाये नहीं है। झसी प्रकार 
धृक्ष शाखावान्‌ है” यह स्वस्वामि सम्बन्ध भी अभिन्नाका है। इन्ही अमिन्न आधार-आधेय 
और अभिन्नकारकके सपान गुण, पर्याय, ओर द्वव्यकों मम्ननना चाहिये। 
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- दझाडकार | 
छः |] 
समवायः समवायी यदि वा स्पात्सवंधा तदेकाथः । 
समुदायों वक्तव्यों न चापि समवायवानिति चेत्‌ ॥ 4१॥ 
अप--सम्वाय और समवायी अर्थात्‌ गुण और द्रव्य दोनों ही सर्वेधा एकरार्थक हैं, 
रेप्ती अवस्थामं गुण समुदाय ही कहना चाहिये | द्रव्यके कहनेकी कोई आव्रयकता नहीं है ॥ 
उत्तर--- 
तन्न यतः समुदायों नियत समुदायिनः प्रतीतत्त्वात्‌। 
व्यक्तप्रमा णसाधितसिडत्वादा सुसिडदृश्टान्तात्‌ ॥ <१॥ 
अथ--उपयुक्त शंक्रा ठीऊ नहीं है, क्योंकि समुद्याय नियमसते स्मुदायीका होता है। 
यह बात प्रमेद्व प्रमाणसे गिद्ध की हुई है और प्रस्तिद्धह््न्तसे भी यह बात प्िद्ध होती है। 
भावाथ--यद्रपि & सीकोंका समृह ही सोहनी ( झाड़ू ) है। तथापि सीकोंके सम्र- 
दायते ही घरका कूडा दूर किया जाता है, प्ीकोंसे नही इसलिये समुदाय और प्मुदायी 
कमश्ित्‌ मित्र भी हैं और कषश्वित अमिन्न भी हैं। 
खुलासा- 
स्पदरसगन्धवर्णो लक्षणभिन्ना यथा रसालफले । 
कथम्रपि हि पृथकतु न तथा शकक्‍्यास्त्वववण्डदेशत्वात्‌ ॥८श॥ 
अथ--यक्यपि आमके फलमे स्पश, रस, गंध और रूप भिन्न २ हैं क्‍योंकि इनके छक्षण 
मित्र २ हैं तथापि तभी अखण्टरूपसे एकूप है किसी प्रकार जुद्रे २ नहीं किये जा सकते। 
भावाथे---परका ज्ञान एपर्निद्धियम होता है, रसका ज्ञान रफ़ता-ख्यये होता हैं, 
गश्यका नासिक्ासे होता है ओर रूपका चश्षुसे होता है इसलिये ये चारों ही मिन्र २ लक्षणवाले 
हैं, परन्तु चारोंका ही तादात्म्य सम्बन्ध है, कभी भी जुद्दे २ नहीं हो सकते हैं। इसलिये लक्षण 
मेदसे मित्र हैं; समुदाय रूपसे अभिन्न हैं, अतग्ब गुण भोर गुणीमें कवश्चित्‌ भेठ ओर कपश्वित्‌ 
अमेद स्पष्टतास ऐिड़ होता है । 
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सारा/|-- 
अत एवं यथा वाच्या देशगुणांशा विशेषरूपत्वात्‌ । 
वक्तव्य च तथा स्पादे्क द्रव्य त एवं सामान्यात्‌ ॥८४॥ 
अथै--उपर्युक्त कबनसे यह वात भद्दीमांति सिद्ध हो चुकी कि विशेष कथनकी 
अपेक्षासे देश, गुण, पर्याय सभी जुद्दे २ हैं ! ओर प्तामान्य कथनकी अपेक्षासे व ही सत्र द्रव्य 
कहदाते हैं| * 
_+ उोकोका इश्टान्त स्थृद्व ृष्ठात है। केवछ समुदायादाम हो इसे पटित करना भाहिये। 


3२२ | पद्वाध्यायी । [ प्रथम 
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विशेष लक्षण कहनेकी प्रतिशा--- 


अथ चैतदेव लक्षणसेक वाक्यान्तरप्रवेशेन । 
निष्प्रतिघप्रतिपत््य विशेषतों लक्षमन्ति बुधा। ॥ ८५ ॥ 
अथे--* गुण पर्ययवद्ेत्यम्‌ ” इसी एक रक्षणक्रो निर्वाध प्रतीतिके लिये वाक्यास्ता 
( दूपती रीतिते ) द्वारा विशेष रीतिसे भी बुद्धिमान कहते हैं । 
भाषाथ--अब द्रव्यका दूसरा रक्षण कहते हैं पर्तु वह दूसरा रक्षण उपर्युक्त (गुणपर्य- 
यबदद्वव्य) उक्षणसे मिन्न नहीं है किन्तु उसीका विशद है। ' 
द्रच्यका लक्षण-- 
उत्पाद्स्थितिमंगयुर्त सदृद्रव्यलक्षणं हि यथा | 
एतरेव समस्‍्तेः प्ृ्क॑ सिडेत्समं म तु व्यस्तेः ॥ ८६ ॥ 
अथे--पहलछे नो क्त्यका उक्षण 'सत्‌! कहा गया है वह प्तू उत्पाद, स्थिति, भंग, 
इन तीनोसि सहित ही द्वव्यका छक्षण हैं | इतना विशेष है कि इन तीनोंका साहित्य मित्र 
२ काहमें नहीं होता है, किन्तु एक ही काहमें होता है | 
भावाथे--एक काहमें उत्पाद, व्यय, धोन्य, तीनों अवस्थाओंकों डिये हुए स्त्‌ ही 
द्रव्यका रक्षण है। ' 
उसीका सष्टाप-- 
#अयभयः प्रकृतार्थों धोव्योत्पादृष्ययास्रयश्वांशा। । 
नाञ्ना सदिति गुण, स्थादेकोष्नेके त एकद प्रोक्ता। ॥८»॥ 
अथे--इस प्रकणका यह अर्थ है कि उत्पाद, व्यय ओर श्रौव्य, ये तीनों ही 
अंश, एक सन्‌ गुणके हैं इसलिये इन तीनोंको ही समुद्राय रूपसे सन्मात्र कह देते हैं और 
क्रमसे वे तीनों ही जुदे २ अनेक हैं । 
भात्राथ--द्वत्यमें एक अस्तित्व नामक गुण है, उसीको सत्ता भी कहते हैं। वह 
मन गुण ही उत्पाद, व्यय, ओरोव्यात्मक है इसलिये प्रत्येककी अपेक्षासे तीनों जुढे २ हैं, 
परन्तु समुदायकी अपेक्षासे केवह सतगुण स्वरुप हैं । 
सत्‌ शुण भी है ओर द्रब्य भी है ) 
' लक्ष्यस्थ लक्षणस्प च भेद्विवक्षाअ्रयात्सदेव गुणः । 
द्रव्याधादेशादिह तदेव सदिति स्वयं द्रृव्यम्‌ ॥ ८८ ॥ 


कब न भ् ४ आओ 
+ इस इल्ोकद्वारा तत्वारयसूत्रके “ सदुद्वब्यलक्षणं ” और “४ उस्पाहब्ययत्ेब्यबुक्त ? 
हे ं हि 
तत्‌ ” इन्हीं दो पूतोंका आशय ग्रभेट किया गया है | 
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अध्याय । ] सुवोधिनी टीका । [ ३१ 


इश्टिति वही सत्‌ स्वयं क्रय स्वरूप है । 
भावार्य--चस्ततुमें अनन्‍्त गुण हैं। उन गु्णोमेंसे प्रत्येकको #चालनी न्यायसे यदि द्व्यका 
हक्ष्य माना नावे तो उत्त अक्स्थामें द्रव्य रथ्य हहरेगा, और गुण उप्तका छक्षण हहरेगा। 
रक्ष्य हक्षणकी अपेक्षासे ही गुण गुणीमें - कर्यचित्‌ भेद है। इसी इश्सि पत्ता और द्वव्यमें 
कयचित्‌ भेद है, परन्तु भेद विकहय बुद्धिको हटाकर केवल दव्यागिक इृश्टसि सत्ता ओर द्रव्य 
दोनोंमें कुछ भी भेद नहीं है, नो द्रव्य है स्तो ही सत्ता है। झका खाता इस प्रकार है कि 
पम्पूण गुणोंमें अमिन्नता होनेसे किप्ती एक गुणके द्वारा समग्र वत्तुका अहण हो नावा है इस 
>कथनसे सत्ता कहनेसे भी द्त्यका ही बोध होता है और ऋयत्न कहनेसे भी दृब्यका ही बोध 
होता है। कस्तुत्त कहनेसे भी दत्य ( वस्ठु ) का ही वोध होता है। नय इष्टिसे सत्ता, 
द्ृब्यत्त और वस्तुत्के कहनेसे केवछ उन्हीं गुणोंका महण होता है| अभेद बुद्धि रखनेसे 
उत्पाद व्यय, भोन्‍्य ये तीनों अपस्थायें द्रव्यकी कहलाती हैं इसलिये द्ल्य ही उत्पाद, व्यय, 
भ्ोव्यात्मक है । 
पसत्वस्ति स्वतःसिर््ध यथा तथा तत्रवतश्र परिणामि | 
तस्मादुत्पाद्स्थितिमंगमय्य तत्‌ सदेतदिह नियमात्‌ ॥ ८९ ॥ 
अथे--जिप्त प्रकार वस्तु अनादितिधन ख़त: पिद्ध अविनाशी है उसी प्रकार 
परिणामी भी है इसलिये उत्पाद, स्थिति, भंग स्वरूप नियमसे सत्‌ (द्ृत्य) है । 
भावार्थ--वस्तु कचित्‌ नित्य है ओर कर्यचित्‌ अनित्य है। द्रव्य इृश्सि नित्य है। 
उत्पादादि पर्याय दृष्टिति अनित्य है। 
वस्त॒कों परिणामी न माननेमें दोष-- 
नहि पुनरुत्पादस्थितिमंगमर्य तदिनापि परिणामात्‌ । 
असतो जन्मत्त्वादिह सतो विनाहस्थ दुनिवारत्वात्‌ ॥ ९० ॥ 
अथ--यदि बिना परिणामके ही वस्तुको उत्पाद, व्यय, भ्रोव्य स्वरूप माना माय तो 
असतकी उत्पत्ति ओर सतका विनाश अवश्यंभावी होगा | ह 
भावाथे--वस्तुको परिणमनशील मानकर यदि उत्पादि त्रय माने मावें तब तो वलुमें 
नित्यता कायम रहती है। यदि उसे परिणमनशीछ न मानकर उसमें उत्पादादि माना जावे तो 
#आठा छनते हुए ऋमसे चलनीके सम्पूर्ण छिद्रोंसे निकवता है इसीको “ चालनी न्याय? 
कहते है । 
/ + यही कथन प्रमाण कथन कहलाता है। प्रमाण छक्षण इस प्रकार है-एक गुण- 
मुखेनाइशेषवस्तुकथनमिति' 
५ 


३४ ) पश्चाध्यायी । [प्रपम॑ 


वस्तु सर्वया अनित्य ठहर जायगी, तथा फिर नवीन वस्तुका उत्पाद होगा, और नो है उसका 
नाश हो मायगा । परंतु यह व्यवस्था #प्रमाण वाधित है इसलिये वस्तुको परिणामी मानना 
चाहिये । फिर किप्ती परिणामसते वस्तु उत्पन्न होगी, किसीसे नष्ट भी होगी और किस्तीसे 
स्थिर भी रहेगी । इसी बातकों भागे स्पष्ट करते हैं--- 


द्रव्य ततः कथचित्केनाचिदुत्पय्यते हि भावेन । 
व्येति तदन्येन पुननतद्द्षितय हि वस्तुतया ॥९१॥ 
अथे--उपगुक्त कपनसे द्रव्य परिणामी प्िद्ध हो चुका इस ढिये वह किप्ती अवस्थासे 
कंगेचित्‌ उत्पन्न भी होता है, किप्ती दूसरी अवस्थासे कर्यचित्‌ नष्ट भी होता है | वस्तु स्थि- 
तिसे उत्पत्ति और नाश, दोनों ही कतुमें नहीं होते । 
भावाथे--किस्ती परिणामस्ते वतुमें भोव्य ( कयचित्‌ नित्यता ) भी रहता है । 
उत्पादादि चयके उदाइरण-- 
इह घटरूपेण यथा प्रादुभेवततीति पिण्डरूपेण । 
व्येति तथा युगपत्स्थादेतदूद्ितय न सत्तिकात्वेन ॥९१॥ 
अथे--वस्तु घहूपसे उत्पन्त होती है, पिण्ड रुपसे नष्ट होती है, सत्तिता रूसे . 
स्थिर है। ये तीनों ही अवस्थायें एक ही काहमें होती हैं परन्तु एक रुप नहीं है। 
शहड्नाकार | 
न ते विकल्पम्ताश्नमिह यदकिशित्करं तदेवेति। 
एतावतापि न गुणों हानिवाँ तद्विना यतर्त्विति चेत्‌ ॥९श॥ 
अथ--शहाकार कहता है कि यह सब तुम्हारी कह्पना मात्र है और वह व्य् है। 
उत्पादादि त्रयके मानमेसे नतो कोई गुण ही है और इसके न माननेसे कोई हानि भी 
नहीं दीघती ? 
उत्तर 
तन्न यतो हि गुणः स्पादुत्पादादिन्नयात्मके द्रव्ये । 
तब्निन्दवे च न गुणः सर्वेद्रव्यादिशून्यदोषत्वात्‌ ॥९९॥ 
अथे--शह्ाकारकी उपर्युक्त शंका ठीक नहीं है क्योंकि उत्तादादि त्रय स्वरुप बस्तुको 
माननेसे ही राम है उसके न माननेमें कोई छाम नहीं है, प्रत्युत द्रव्य, परछोक कार्य कारण 
आदि पदार्थोकी शुल्यताका प्रसंग आनेसे हानि है । 


। ऐसा भाननेंसे जो दोष आते हैं, उनका कथन पहले किया जा चुका है । 


अध्याय | ] सुबोधिनी टीका । [ ३५ 
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परिणाम नहीं माननेमे दोष- 


परिणामा भावादपि द्रव्यस्थ स्पादनन्यथादत्तिः | 
तस्थामिह परलोको न स्थात्कारणमधापि कार्ये वा ॥९०॥ 


अथे--परिणामके न माननेसे द्रव्य सदा एकता ही रहेगा। उस अकस्थामें परछोक 
* कार्य, कारण आदि कोई भी नहीं ठहर पक्ता | 
भावाथ--दृशन्तके लिये नीव द्रत्यको ही हे ढीनिये | यदि नीव द्वन्यमें परिणमन 
न माना जाय, उप्तको छदा एक सरीखा ही माना जाय, तो प्रष्य पापका कुछ भी फछ नहीं 
हो सकता है, अथवा मोक्षके लिये समर प्रय् व्यर्थ हैं। इसी प्रकार अवस्थामेदके न माननेमें 
कार्य, कारणभाव आदि व्यवस्था भी नहीं वन प्कती है । 
परिणामीके ने माननेमे दोप- 
परिणामिनोप्यभमावव क्षणिकं परिणाममात्रप्तिति वस्तु । 
तन्न यतो$भिज्ञान न्नित्यस्याप्पात्मनः प्रतीतित्वात्‌ ॥९६॥ 
अथे--यदि परिणामीकों न माना जाय तो व्तु क्षणिक-केव परिणाम मात्र ठहर 
>जायगी र यह बात बनती नहीं, क्योंकि >प्रत्यमिज्ञान द्वारा आत्माकी कथब्वित्‌ नित्य 
“हुपसे भी प्रतीति होती है । 
भावाथे--विना कर्षचित नित्यता स्वीकार किये आत्मामें यह वही जीव है, ऐसा 
प्रत्यमिज्ञान नहीं हो सकता | इसलिये दोनों इछोंकोका फलितार्थ यह निकक्ा कि वस्तु अपनी 
वस्‍्तुताको कभी नहीं छोड़ती इसलिये तो वह नित्य है और वह पद नई २ अवस्थाओंको 
बदलती रहती है इसलिये अनित्य भी हैं | वह न तो सर्वथा नित्य ही है और न सर्वथा 
अनित्य ही है नप्ता कि सांख्य बोद्ध मानते हैं | 
दह्ञाकार- 
गुणपर्ययवद्द्॒न्य लक्षणमे्क यदुक्तमिह पूर्चम । 
वाक्यान्तरोपदेशादधुना तद्घाध्यते त्विति चेत्‌ ॥९७॥ 
अर्थ-पहले द्ब्यका छक्षण “ गुणपर्ययवद्दत्य ” यह कहा गया है ओर अब वाक्यों- 
» “ दर्शनस्मरणकारणक सड्डूलनात्मक शान प्रत्यभिज्ञानम ” भथीत्‌ जिस पदार्थक्ो पहिले 
कभी देखा जाय, फिर भी कमी उसीकों अथवा उसके सम या विषमकों देखा जाय तो वहा 
वततमानम अत्यक्ष और पहिलेका स्मरण, दोनों एक साथ होंनेसे यह वहीं हैं अथवा उसके 


समान है, आदि शान होता है| इसीको प्रत्यमिशन कहते हैं। विना कथम्नित्‌ नित्यत| स्वौकार 
किये ऐसा ज्ञान नहीं हों तकता। 


शद ] पश्चाध्यायी । [ प्रथम 


न्तरके द्वारा “ सदृकय लक्षण ” यह कहा जाता है। तथा सतको उत्पाद, व्यय, भव्य युक्त 
बतलाया जाता है| झलिये उस छक्षणमें इस लक्षणसे बाधा आती है ! 
उत्तर-- 
तन्न यतः खुविचारादेकोथों वाक््ययोद्योरेव 
अन्यतरं स्थादितिचेन्न मिथोमिव्यञ्ञकत्वादा ॥९८॥ 
अर्थ-दोनों छक्षणोंमें विरोध वतहाना ठीक नहीं है क्योंकि अच्छी तरह विचार कर- 
मेसे दोनों वाक्योंका एक ही अथ प्रतीत होता है। फिर भी दकाकार कहता है कि जन दोनों 
रक्षणोंक्रा एक ही अथ है तो फिर दोनोंके कहनेकी क्या आवश्यकता है, दोनमेंसे कोई सा 
एक कह दिया जाय ? आचार उत्त देते हैं कि ऐस्ता भी नहीं हैं कि दोनोंमेंसे एक ही कहा 
जाय, किन्तु दोनोंही मिलकर अमिव्यज्ञक (व्तुप्रदरक) हैं । 
खुढासा- 
तदरान यथा किल नित्यत्त्वस्थ च गुणस्थ व्याप्तिः स्थात्‌ । 
गुणवदव्ये च स्पादित्युक्ते धौव्यवत्युन। सिद्म्‌ ॥९९॥ 
अथे--दोनों रक्षणोंके विषयर्म खुलासा इस प्रकार है कि नित्यता और गुणकी व्याप्त 
है. अर्थात्‌ गुण कहनेसे नित्यपनेका बोध होता है इसलिये  गुणवान्‌ द्त्य है” ऐसा कह- 
नेसे प्रोन्यवान्‌ द्रव्य सिद्ध होता है । 
भावाये-कर्यंचित्‌ नित्यकों ध्रोव्य कहते हैं । गुणोंस कयंचित नित्यता पिद्ध करने 
के लिये ही द्त्यको भोव्यवान्‌ कहा है | रत 


अपि च शुणाः सेंलक्ष्यास्तेघामिह लक्षण भवेत्‌ धोव्यस्‌ । 

तस्माछ्ुक्ष्य॑ साथ्य लक्षणमिह साधने प्रिसडत्वात्‌ ॥१००॥ 

अये--दूसरे शब्दोंमें यह कहा जाता है कि गुण रुक्ष्य हैं, प्रोव्य उनका छक्षण है 
इसलिये यहां पर रक्ष्यकोीं साध्य बनाया जाता है ओर छक्षणकों स्ताधन बनाया जाता है । 
भावाथ--गुणोंका शोव्य रक्षण करनेसे गुणोंमें कथंचित्‌ निद्यता भी भांति पिद्ठ 


हो नाती है। 
पर्यायकी अनित्यताके साथ ध्यात्ति हैं- 
पर्याधाणामिह किल भड्जोत्पादृदयस्थ वा व्याप्तिः । 
इत्युक्ते पर्येयवद्द॒व्य सष्टिव्ययात्मकं वा स्थात्‌ ॥१० १॥ 
अथै--पर्यायोंकी नियमसे उत्पाद और व्ययके साथ व्याप्ति है. अर्थात्‌ पर्यायके 
कहनेसे उत्पत्ति और विनाशका बोध होता है| इस लिये “पर्यायवाला दृत्य है” ऐसा कहनेसे 
इलाद व्ययवाल द्रव्य सिद्ध होता है । 


अध्याय । ] सुबोधिनी टीका । [ ६७ 


भावा4--वस्तुमें होनेवाढे अवध्थाभेदकों उत्पाद, व्यय कहते हैं, अवस्था नाम परयोयका 
है, पर्यायोमें कचित्‌ अनिद्यग प्िद्ध करनेके लिये ही द्रव्यकों उत्पाद व्ययवान्‌ कहा है। 
द्रब्पस्थानीया इति पयाया; स्युः स्वभाववन्तञ् । 
तेषां लक्षणमिव वा स्वभाव इच वा पुनव्येयोत्पादम्‌ ॥१०श॥ 
अथ--उक्त कथनसे पर्यायोमि दो बातें पिद्ध होती हैं । एक तो यह कि वे द्रन्यस्था- 
नीय हैं-द्वत्यमें ही उत्पन्न होती हैं या रहती हैं-पर्याये दत्यसे मित्र नहीं हैं । दूसरी वात 
यह कि वे खमाववान्‌ हैं)। जब पयोये द्वव्यस्थानीय तथा स्वमाववान्‌ हैं तो उनका रक्षण और 
स्वमाव बताना भी आवश्यक है| अतएव यदि कोई यह जानना चाहे कि उनका छक्षण और 
समाव क्या है ? तो उप्तको यही समझना चाहिये कि ध्यय ओर उत्पाद ये दोनों ही ऐसे 
हैं कि मिनको पर्यायोंके लक्षणकी तरहसे भी कह सकते हैं या स्वभावक्री तरहसे भी कह सकते 
हैं। तात्ये यह कि उत्पादन्यय ओर पर्याय दक्ष्यकक्षण सम्बन्ध अथवा स्वमावस्वमाववत्स- 
म्बख्ध है। तथा पर्यायें द्व्यस्थानीय हैं । अतएव पर्ययवदद्रब्यं यह द्रब्यका उक्षण |उत्पादव्यय- 
बदूहुव्यं इस वन्यके लक्षणक्ा अभिन्यंनकर होता है क्योंकि द्रव्यके दोनों रक्षणोंमें अभि 
व्यश्यामिव्यंनक्क भाव तथा साध्यप्ताधन भाव है। जैसा कि पहले गुणकी अपेक्षासे कहा 
जा चुका है। 
गुण निरूपण करनेकी प्रतिशा-- 
अंथ च गुणत्वं किमहो सक्तः केनापि जन्मिना सूरिः | 
प्रोचे सोदाहरणं लक्षितमिव लक्षण गुणानां हि॥ १०३ ॥ 
अर्थभ--गुण क्या पदा है? यह प्रर्न किप्ती पत्षने आचायसे पूंछा, तत्र आचाये 
उदाहरण प्तहित गुणोंका सुलक्षित छक्षण कहने हगे। 
गुणका लक्षण--- 
#द्रव्याश्रया गुणाःस्युविशेषमात्रारतु निर्विशेषाश । 
करतलगतं यदेतेव्येक्तमिचालएंयते वस्तु ॥ १०४ 
अथे--व्यके आश्रय रहनेवाढे, विशेष रहित जो विशेष हैं वे ही गुण कहछाते हैं। 
उन्हीं गुणोके द्वारा हाथमें रखे हुए पदायंकी तरह व्तु स्पष्ट प्रतीत होती है । 
भावाथे--गुण एद्वा द्त्यके आश्रयत्ते रहते हैं. परन्तु इनका आश्रय-आश्रयीमाव ऐस्ता 
१ पर्यायें द्रव्यस्थानीय है इसीलिये स्वभाववान्‌ हैँ ऐसा भों कहा जा सकता है | 


# “ द्रव्याश्रया मि्गुणा गुणा: ”” तल्वाथ॑सृूत्रके इस सुन्रका आशय इस इल्छेक द्वारा प्रकृदे 
किया गया है। 








३८ ] पत्चाध्यायी । [ प्रथम 


नहीं है जैप्ता कि चोकीपर रक्सी हुई पस्तकोंका चोकीके साथ होता है किन्तु ऐस्ा है नैप्त 
ज्तन्तु और कपड़ेका अथवा पुस्तक ओर अक्षरोंक्रा होता है। यद्यपि कपड़ा तन्तुओंसे 
मित्र नहीं है. तथापि वह तन्तुओंक़ा आधेय समझा जाता है। इसी प्रकार पुस्तक अक्षरों 
भिन्न नहीं है तथापि वह अक्षरोंका आधार समझी जाती है, ह्प्ती प्रकार गुण ओर क्व्यका 
आधार-आधियभाव है | गुण और विशेष ये दोनों ही एकरारथ वाचक हैं, गुणोंमें गुण नहीं 
रहते हैं। यदि गुणोंमें भी गुण रह जांय तो वे भी द्रव्य ठहेंगे ओर अनवस्था दोप भी भावेगा 
इसलिये नो +द्रत्यके आश्रय रहनेवाल़े हों और निर्गुण हों वे गुण कहराते हैं। 
खुलासा-.- 
अयमर्थों विदिताथ समप्रदेशा; सम॑ विशेषा ये । 
ते ज्ञानेन विभक्ता। कमतः श्रेणीकृता गुणा ज्ञेघा। ॥ १०५ ॥ 
अर्थ--गुण, द्रत्यके आश्रय रहते हैं, इसका खुलासा यह है कि एक गुणका नो प्रदेश 
है वही प्रदेश सभी गुणोंका है इसल्यि समी गुणोंके समान प्रदेश हैं उन प्रदेशोंमें रहनेवाएे 
गुणोंका जब बुद्धिपुवंक विभाग किया जाता है तब श्रेणीवार ऋमसे अनन्त गुण प्रतीत होते हैं 
अप्ीत बुद्धिसे विभाग करनेपर द्वव्यके सभी प्रदेश गुणहुप ही दीखते हैं | गुणोंके अतिरिक्त 
छ्क! प्‌ आधाररूप प्रदेश कोई मिन्न पदाथ नहीं प्रतीत होता है । 
ञ्ञा उदाहरण --- 
इष्ठान्तः शुक्राया थथा' हि समतन्तवः सम॑ सनति । 
बुध्या विभज्यमाना; ऋमतः श्रेणीकृता शुणा ज्ञेघा:॥ १०९॥ 
अरथ--समान तन्तुवाज़े सभी शुद्धाविक गुण समान है उन शुह्वादिक गुणोंका बुद्धि 
विभाग किया जाय तो क्रमसे श्रेणीवार अनन्त गुण ही प्रतीत होंगे। 
गुणोंका नित्याइमित्य विचार-« 
नित्यानित्यविचारस्तेषामिह विद्यते ततः प्रायः । 
विप्रतिपत्तो सत्यां विवदन्ते वादिनो यतो वहच: ॥ १०७ ॥ 
7 4 कु और कपड़ेका दशत्त भी स्थूछ है प्राह्मांशर्म ही घटित करना चाहिये। 

+ द्वव्यके आभ्रय पर्याय भी रती ह ओर वह निगुण भी है इसलिये गुणोका उक्षण 
पर्याय घटित होनेसे अतिथ्यातति नामक दोष आता है। लक्षण अपने लक्ष्ममे रहता हुआ यदि 
दूसरे पदार्थमे भी रह जाय, उसीको अतिव्यात्ति कहते हैं, इस दोषको हटानेके लिये गुणोंके 
लक्षण 'द्रव्याश्य” का अर्थ यह करना चाहिये कि जो निल्यतासे द्वव्यके आश्रय रःूँ वे गुण हैं, 
ऐसा कहनेंसे पर्यायमें छक्षण नहीं जा सकता, क्योंकि पर्याय अनित्य है इसीडिये गुणोकों सहमावी 
और पयीयोकों कममावी बतछाया ग्रया है। 





अध्याय । ए॒बोधिनी टीका । [ ३९ 


व्ल्ल्ल्ल्ल्व्य्््य््य्य्य्य्प्प्प्य्स्म्प्प्म्प््प्क्पसपप्प्प्प्प््प्प्प 
अथे-गु्णोके विषयमें बहुतसे वादियोंका विवाद होता है-कोई गुणोंकों सवेथा नित्य 
बतढाते हैं, और कोई पर्वथा अनित्य बतहाते हैं। इसलिये आवश्यक प्रतीत होता है कि गुणोंके 
विषयमें नित्यता और अनित्यताका विचार किया माय | 
जैन तिद्धान्त-- 
जैनानामतमेतत्नित्यानित्यात्मक यथा हृव्यम्त्‌ । 
ज्ञेयास्तथा शुणा अपि नित्पानित्यात्मकास्तदेकत्वात्‌ ॥ १०८ ॥ 
अथ-नैनियोंका तो ऐसा सिद्धान्त है कि निम्त प्रकार द्रव्य कब।चेतू नित्य और कर्य- 
चित्‌ अनित्य है, उस्ती प्रकार गुण भी कर्यचित्‌ नित्य ओर करचित्‌ अनित्य हैं क्‍योंकि 
द््यसे सवेथा मिन्न गुण नहीं हैँ । 
गुणोकी नित्यताका विचार-- 
ततन्नोदाहरणमिद तद्भावाध्व्ययाहुणा नित्या। । 
तद्भिज्ञानात्सिरं तछक्षणमिह यथा तदेवेदम ॥१०९॥ 
अर्थ-नित्यक्ा यह हक्षण है कि निमके अव-भावका नाश न हो । यह छक्षण गुणोमें 
पाया जाता है इसलिये गुण नित्य हैं, गुणके स्-्भावका नाश नहीं होता है। यह एम 
उक्षण “ यह वही है ” ऐसे एक्च प्रत्यमित्ञान द्वारा पिद्ध होता है अर्थात गुणोमें” ही 
गुण है, ऐसी प्रतीति होती है और यही प्रतीति उनमें नित्यताको सिद्ध करती है। 
शुणाकी नित्यताम उदाहरण- 
ज्ञान परणामि यथा धदस्थ चाकारतः पटाकृत्या । 
हि ज्ञानत्व नए न नण्टमथ चेत्कर्थ न नित्य स्थात्‌ ॥११०॥ 
अथ-आत्माका ज्ञान गुण परिणमनशील है। कभी वह घटके “आकार होता है तो 
कभी पटके आकार हो जाता है। घटाकारसे पठाकार होते समय उसमें क्या ज्ञान गुण नष्ट 
हो नाता है? नहीं, ज्ञान नष्ट नहीं होता, केवल अव्स्थामेद हो जाता है, वह पहले घटको 
जानता था अब पट्को मानने छगा है इतना ही भेद हुआ है। जानना दोनों अवस्थाओंमें 


+ तत्तायेसूनके “ तद्भावाब्य्य नित्यम्‌!” इस वृन्नका आदय है। 
- घठाकार और पटाकारका घटनान और पठनानसे प्रयोजन है! शानगुणका यह स्वमाव 
है कि वह जिस पदार्यकोी जानता है उसके आकार हो जाता है इसी लिये शानकों दर्पणकी 
हट . 
बुलना दी गई हैं, दर्षणमें भी जिस पदार्थका प्रतिविम्ब पडता है, दर्पण उस पदार्थके आकार 
कप श्डै्‌ 
ह्वाजाता है। 








8० ] पश्नाध्यायी ।- [ प्रषम 











बराबर है इस हिये ज्ञानका कभी नाश नहीं $ होता है । जज ज्ञानका कभी नाश नहीं होत| 
यह बात सुप्रतीत है, तो वह नित्य क्यों नहीं है? भव्य है। 
गुणोकी नित्यतामें ही दूसरा इशन्त-- 
इृष्ठान्तः क्िल वर्णो गुणो घथा परिणमन्‌ रसालफले । 
हरितात्पीतस्तत्कि वर्णत््व नष्टमिति नित्यम ॥ १११ ॥ 
अथ --मिप्त प्रकार आमके फहमें रूप गुण बदलता रहता है, आमकी कच्ची अव- 
स्थामें हरा रंग रहता है, पकनेपर उप्तमें पीछा रंग हो जाता है, हरेसे पीछा होनेपर क्‍या 
उप्तका रूप (रंग) नष्ट हो नाता है ! यदि नहीं नष्ट होता है तो क्‍यों नहीं रूप शुणको नित्य 
माना जावे? अवश्य मानना चाहिये । 
भावार्थ--हरे रंगसे पीछा रंग होनेमें केवल रंगकी अवस्थामं भेद हो जाता है। रंग 
दोनों ही अक्स्थामें है इस ढिये रंग सदा रहता है बह चाहे कमी हरा हो नाय, कभी 
पीछा हो जाय, कभी छाह हो जाय, रंग सभी अवस्थाओंमें है इस लिये रंग (रूप) गुण 
नित्य है, यह दृष्टान्त अभीवका है, पहला जीवका था | 
ः गुणोकी अनित्यवाका विचार-- 


वस्तु घथा परिणामि तथैव परिणामिनों गुणाआपि । 
तस्माहुत्पादृव्ययद्ययमपि भवति हि गुणानां तु ॥ ११३॥ 


के आर 


१ यहांपर कोई ऐसी शका करसक्ता है कि जीवात्माओंमे ज्ञान वरावर घटता हुआ भ्रतीत होता 
है वृक्ष निगोदिया रब्ध्यपर्यातकर्म घटते २ अक्षरके अनन्तवें माग प्रमाण रह जाता है ते इससे 
सिद्ध द्वोता है कि क्रिसी जीवमें शञानका सर्वथा ही अभाव द्वो जाता हो। यद्यपि स्थूछ दृष्टि 
इस शंकाकी सभावना ठीक है, तथापि तत्व दृष्टिसे विचार करनेपर उक्त शक्रा निर्मूठ हो 
जाती है । किसी मी पदार्थमे कमी की सभावना वहीं तक की जा सक्ती है, जहा तक कि उस 
पदार्यकी सत्ता है, पदार्थकी निरशेषतामें कभी शब्दका प्रयोग 'ही नहीं हो सकता, दूसरे दर 
एक पदार्थकी उत्कृष्टता और जघन्यताकी सीमा अवश्य है। ज्ञान गुणकी जघन्यतामे मी अन- 
न्तानन्त अविभाग प्रतिच्छेद बतलाये है। सूक्ष्म निगोदियाके जधन्य ज्ञानमे आवरण नहीं होता 
है, वह सदा प्रकटित रहता है और सदा निरावरण है| यदि उसमें भी आवरण आ जाय 
तो जीवमें जडताका प्रसय आवेगा, ऐसी अवस्थामें वस्तुकी बस्तुता ही चढी जाती है। 
जशञानकी नित्यताम युक्तियोके अतिरिक्त प्रमाणके लिये नीचे लिखी गाथा देखो-- 

सुहमणिगोदअपज्जत्तयस्स जादस्स पढ़मसमर्याम्मि । 
इवदि हु सब्बजहण्ण णिच्चुग्वाइ णिरावरणं || १ ॥ 


गोम्मस्सार | 


अध्याय-। ) पबोषिनी टीका | [ ४१ 


ँरआाएकाकपकापकााा कायम 
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अथे--मिप्त प्रकार क्स्तु प्रतिक्षण परिणमनशीढ है, उसी प्रकार गुण भी प्रतिक्षण 
परिणमनशीड हैं. इसलिये मैसे वस्तुका उत्पाद और व्यय होता है उसी प्रकार गुणोंका 
उत्पाद और व्यय होता है.। 
गुणोकी अनिद्ताम भी वहीं दृधास्त- 
ज्ञान गुणा यथा स्यातित्यं सामान्यवत्तमाषपि यतः । 
नश्त्पन्ने च तथा घर विहाया5थ परे परिच्छन्द्त्‌ ॥११३॥ 
अरथ--यद्पि तामान्य इृष्टिसे ज्ञान गुण नित्य है तथापि वह कमी बटठकों और कभी 
पटकी जानता है इसलिये अनित्य भी है । 
कर 0७86 ( पर्याय ) की.अपकासे ज्ञान अन्त्य है। अपनी मत्ताकी अपेक्षासे 
त 


गुणोफ़ी अनिलताम वही दूरूर हशन्त- 
सन्दृष्टों रूपगुणों नित्यश्राम्रेपि वर्णमाचतया । 
नष्टोत्पन्ने हरितात्परिणममानश्र पीतवत्त्वेन ॥२१४॥ 
अथे--आममें रुप सदा रहता है उसकी अपेक्षासे यद्यपि रुप गुण नित्य है तो भी 
हरिससे पी अध्रस्थार्मे बदलनेसे वह नष्ट और उत्पन्न भी होता है। 
शह्ाकार--- 
ननु नित्या है गुणा अपि भवन्त्वनित्पास्तु पणेया। सर्चे । 
तात्के द्रृव्यवदिहि किल नित्यात्मका शुणा; प्रोक्ता: ॥११ 
अये--यह बात निश्चित है कि गुण नित्य होते हैँ ओर पर्याय सभी अनित्य होती 
| फिर क्या कारण है कि द्वत्यके समान गु्णोंको मी निः्याइनित्यात्मक बताया है ? 
जउनत्तर-- 
सत्य तत्र यतः स्थादिदमेव विवश्षित यथा द्रव्य 
न गुणेभ्यः पृथगिह तत्सदिति द्रव्य च पर्यधाश्वेति ॥११६॥ 
अथे--उपयुक्त शड्ढा यद्यपि ठीक है, तथापि उसका उत्तर इम प्रकार है कि गर्णोंसे 
भिन्न प्त्‌ पदाय कोई वस्तु नहीं है। द्रव्य, पर्याय और गुण ये तीनों ही सत्स्वरूप हैं उसहिये 
जिप्त प्रकार द्रव्यमें विवज्ञावश कर्यचित्‌ नित्यता और करमचित्‌ अनिन्यता आती है, उस्री अकार 
गुणोमिं भी नित्यता ओर अनिशता विवक्षाधीन है । 
आर भा 
अपि नित्या प्रतिसमर्य विनापि थत्ने हि परिणमन्ति गरुणाः 
स थे परिणामोज्वस्था तेषाभेव न पृथक्त्वसत्ताक! ॥११७॥ 


४२ ] पश्चाध्यायी । | प्रषम 


अथे--यद्पि गुण नित्य हैं तथापि बिना किसी प्रयक्षके श्रति समय प्रिणमन करते 

हैं। वह परिणाम भी उन्हीं गुर्णोकी अवस्था विशेष है; मित्र सत्तावाढ्ा नहीं है। 
गड्ढाकार-- 

ननु तहद्वस्थो हि शुण। क्िल तदवरथान्तरं हि परिणाम: 

उभयोरन्तवर्तित्वादिह पृथगेतदेवमिद्मिति चेत्‌ ॥११4॥ 

अथे--शड़ाकारका कहना है कि गुण तो सदा एकप्ता रहता है और परिणाम एक 
ममयसे दुसरे समयमें सवेथा जुदा है । तथा परिणाम ओर गुण इन दोनोके वीचमें रहनेवात् 
द्रन्य मिन्न ही पदाय है 





उत्तर 

तन्न यतः सदवस्थाः सवो आम्रेंडितं यथा दस्तु । 

न तथा ताभ्य; पृथगिति किसपि हि सत्ताकमन्तरं वस्तु ॥११९॥ 

अथे--उपणुक्त शंका ठीक नहीं है । क्योंकि परिणाम गुणोंकी ही अवस्था विशेष है। 
द्रव्य, गुण, पर्याय ये दीनों ही मिलकर वस्तु कहछाते हैं । इन तीनोंक़ा नाम ऐनेसे पस्तुका 
ही बोछ होता है इसलिये ये सब वस्तुके ही ट्विर्क (पुनः एन; कथन ) हैं। उन अवस्थाओंसे 
जुदा मित्र तत्तावाछ्ा गुण अथवा द्रत्य कोई पदार्थ नहीं है। 

भावा--शक्काकारने गु्गोंकी उनके परिणामोंसे मित्र बतछाया था। और उसमें हेतु 
दिया था कि एक प्मयमें जो परिणाम है, दूसेरे समयमें उससे सर्वेया भिन्न ही है। इसी प्रकार 
वह भी नष्ट हो नाता है, तीपरे समयमें जुदा परिणाम ही पैदा होता है। इसलिये गुणोंसे 
परिणाम सर्वथा मिन्न है। इसका उत्तर दिया गया है कि यद्यपि परिणाम प्रति समय मित्र है; 
तथापि निप्त समयमें जो परिणाम है वह गुणोंत्ति मिन्न नहीं है उन्हींकी अवस्था विशेष है! 
इती प्रकार प्रति समयक्रा परिणाम गु्णोसे अभिन्न है। यदि गुणोंसे सर्वेथा मित्र ही परिणामको 
पाना जाय तो प्रश्न हो सकता है कि चह परिणाम किसका है ? बिना परिणामीके परिणामक्ता 
होना अस्लेमव हैं । इसलिये गुणांका परिणाम गुणोंसे सवंधा भिन्न नहीं है। किन्तु परिणाम 
एमूह ही गुण है। जोर गुण समूह ही द्रव्य है। 

नियत परिणामित्वादुत्पादव्यपमया य एवं गुणाः 
इ्लोत्कीणन्यायात्त एवं नित्या यथा स्वरूपत्वात्‌ ॥ १२० ॥ 

अथथ--जिप्त प्रकार परिणमन शी होनेसे गृण उत्पाद, व्यय प्वरुप हैं उसी प्रकार 
अठंकोत्कीण न्यायसे अपने स्वरूपयें सदा स्थिर रहते हैं इसलिये वे नित्य भी हैं। 
77 कड़े पत्थरमे मो ठाझ़ीसे गहरे चिह किये जाते हैं वे मिल्ते नहों है। इसोका नाम 
टेकोत्कीण न्याय है। यह भी यहापर रथुरूतासे आह्ाय हे | 


अध्याय । ] मुबोधिनी टीका । [ ४३ 











न हि पुनरेकेषामिह भवति गुणानां निरन्वयों नाश; । 
अपरेषामुत्पादो द्रव्य यत्तद्दयाघारम ॥ १२१ ॥ 
अभ--ऐस्ता रहीं है कि किन्हीं गुणोंका तों छवया नाश होता जाता है और 
दूसरे नवीन गुणोंकी उत्पत्ति होती जाती है तथा उन उत्तन्न ओर नए्ट होनेवाऱे गुणोंका 
आधार द्वत्य है। 
दृष्शत्ता55भ,व- 
दृष्ठान्ताभासो5य स्पाडि विपक्षस्प सझात्तिकायां हि। 
एके नहयन्ति गुणा जायन्ते पाकजा श॒ुणास्त्वन्ये ॥ १२२ ॥ 
अथै--विप्षका यह दृष्टान्त भी ठीक नहीं है कि मिट्टीमें पहले गुण तो न होनाते 
है और पाकसे होनेवाले दूसरे गुण पैदा होजाते हैं। यह केवल +दृश्टन्ताभाप्त है । 
भावाथे--नेयायिक दर्शनका सिद्धान्त है कि मिस समय कचा घड़ा अग्नि (अवा) 
में दिया जाता है उप्प्तमय उप्त घढ़ेके पहले समी गुण ४ हामाने है । बड़ेका पाक होनेसे 
उम्तमें दु्ेरे ही नवीन गुण पैदा होनाते हैं। इतना ही नही. >दैशपिकोका तो यहां तक भी 
सिद्धान्त है कि अग्मं मत घढ़ेकी पाकावस्था होती है तव काठ घंड़ा बिलकुल फूट माता 
है। उसके मब परमाणु अड्ग २ विल्वर जाते हैं। फिए शीघ्र ही रक्त रूप पैदा होता है 
और पान परमाणु झड़े होते हैं। उनसे कपाछ बनने हूँ । उन कपालोंसे लाल घडा बनता 
है। झस कार्यमें ( बड़ेके फूटने और बननेमें ) ना समय लगता है वह अति सुक्ष्म है इसलिये 
जाना नहीं नाता | इस नेयायिक सिद्धान्तके इृषान्ककों देक! गुणोंका नाश ओर उल्मत्ति 
मानता सवेथा मिथ्या है। यह दृष्टान्त संतेया बाधित है। यह वात क्रिसी विवेकशाढीकी बु 
द्विमें नहीं आप्तक्ती है कि अम्निम बड़ेके गुणोंका नाग होमाता ही अथवा वह घडा ही अम्रिम 
कूटकर फिर झंटपट अपने आप तथार हो जाता हो, इसलिये उक्त नेबायिकोंका प्लिद्धान्त 
मेया बाधित है । इस द्ष्टान्तसे गुणोका नाश ओर उत्पत्ति मानना भी मिथ्या है। इसी 
ज़ातको ग्रन्थक्ार ्वये प्रगट करते हैं। 
तत्नोत्तरसिनि संम्धक्‌ स॑त्यां तत्न च तंथाविधायां हि 
कि पृथिवीत्व नष्ट न नष्ठमथ चंत्तथां कथ॑ न स्थात्‌ ॥ १२६ ॥ 
- घेढ़ें दृशन्तका दृश्शन्तामास कहते है। 
& वैशेषिके मये पीज़पाक वादिमत तत्रहि पाकार्यमपक्रथों यदा मह्ामद्मानसे निधीयते दा 


उदन्त, प्रविष्ामिवेंगवदग्रिज्वालामाछामिरवयवविमागेन पू्रावबदसवोंगे विनष्टडसम्ब/विकारणनाशातू 
मावकादनाश इति नियमात्‌ श्यामघदे विन्टे पुन, परमोणुपु ,र्क्ेल्पोसस्था ऋबणुकाद्रिक्रमण 
स्कषणेलत्तिरिति | नेयायिकाना पिटरपाक्वादिनामन्न गौरव | 


सेडास्तमुक्ताबढी ( नेयाबविक-वैभेषिकग्रन्थ ) 





श्४ ] पख्ाध्यायी | [ प्रयत्न 








4--नेयायिक सिद्धानक्ा यह उत्तर स्पष्ट गेनाता है कि अम्षिमें बऱेका 
रखनपे क्या बडेकी मिद्दीका नाश हो नाता है ? यदि मिट्टीका नाश नहीं होता है तो घर 
गुणोर्मे नित्यता क्‍यों नहीं है ? अवस्य है। 
इड्राकी२०-++ 
ननु केवल प्रदेशाहव्य देशाश्रया विशेषार्तु । 
गुणसज्ञका हि तस्माहुवति गुणेम्यश्र द्रव्यमन्यत्र ॥ १२४ ॥ 
तत एवं यथा खघद 'मड़ेत्पादशवन्न्य द्ब्ये । 
न तथा गुणेएं तत्स्थादपि व व्यस्ते वा समस्गेष्ठ ॥ २२० ॥ 
थ---जओो प्रदेश हैं वे ही दर्य कहलाते हैं | देशके आश्रय्त रहनेवाड़े नो विशेतर है 
ही गुण कहछाते हैं इसलिये गुणोपते क्ूय भिन्न हैं, जत्र गुणोंसि द्रव्य मिन्न है तत्र उल्माट 
व्यगर, ओव्य, ये तीनों दब्पमें मित्र प्रक्नार सुबस्ति होते नें, उप्त प्रकार गुणोंमें नहींहा 
न तो किसी २ गुणमें होते है औरन गुण प्तमृदायमें ही होने हैं 
भावार्थ--इक्ाकारका यह अमिप्राय है कि द्त्य रुप देश नित्य है उप्की अपेकषाम 
ही भ्ौव्य है । और गुण रूप विशेष अनित्य हैं उनकी अपक्षासे ही उत्पाट, व्यय है 
उत्ता- 
तन्न यत; क्षणिकत्वापत्तेरिह लक्षणाद्ग॒ुणानां हि 
तद्भिज्ञानविरो पात्क्षणिकत्व बाव्यतेध्प्यक्षात्‌॥ १२६ ॥ 
अर्थ--अपुक्त शंका ठीक नहीं है। क्योंकि इस लक्षणसे गु्णोमें $णिकता आती है 
गुशोमें लणिकता यह वहीं है; इस प्रत्यमिज्ञानसे प्रत्यक्ष बाबित है | 
भावार्थ--अर्यनिन्नानऐे गुणोमें नित्यता की ही प्रतीति होती है । 
दूसय दोप-- 
अपि चेक्‍सेक्समये स्थादेकः कश्विदेव तत्र शुणः । 
तन्नाशादन्पतर; स्पादिति युगपन्न सम्त्यनेक८णा। ॥ १५७ ॥ 
अथ--गुणोक्ों उत्ताद, व्यय रूप विशेष माननेसे द्वत्यमं एक समय कोई एक गुण 
गा । उमर गुजके नाश होनेस्े दूसरा गुण उसमें आवेगा | एक साथ द्रत्यमें अनेक गृण 
नहीं रह संकेंगे। ॥ 
हि प्रत्यक्ष बाधघा--- 
तदसचत; प्रमाणदछ्ठान्ताद॒पि च बाधितः पक्ष) । 
स यथा सहकारफले युगपद्वर्णा दिविद्यमानत्वात्‌ ॥ १२८ ॥ 
अर्थ--कयमें एक समयमें एक ही गुणकी सत्ता मानना टीक नही है। क्योंकि यह 
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वात प्रमाण और दृष्टान्त दोनोंपे बाधित है । आमके फहमें एक साथ ही रूप रस, गन्ध, 
माश आदिक अनेक गुणोंकी सत्ता प्रत्यक्ष प्रतीत होती है। 
पक्षान्तर--- 
अध चेदिति दोष मया ल्षित्याः परिणामिनस्त इति पक्ष: । 
तर्क स्पान्न गुणानामुत्पादादिन्रय सम॑ न्‍्यायात्‌ ॥ १२० ॥ 
अथ्ै--यदि उपयुक्त ढोपोकि मगसे गु्णोको नित्य और परिणामी माना भाव ते; 
फिर गुणोंमें एक साथ उत्ादादि त्रय क्यों नहीं होंगे ? अवश्य होंगे। 
भावाये--क्व्यकी तरह गुणोंरे मी उत्तादिग्य होते हैं यह फहितार्व निकछ चुका 
यही वात पहल कही जा चुकी है । 
अपि पूर्व च युक्त द्रव्यं किल केवर्ल प्रदेशाः स्युः। 
तत्र प्ररेशवत्त शाक्तिविशेषश्ध कोपि सोपि गुण; ॥ १३० ॥ 
अर्थ--पहले यह भी शेक्रा की गई थी कि केवल प्रदेश ही द्रव्य कहताते हैं प्र 
प्रदेश भी, प्रदेशल नामक शक्ति विशेष है। वह भी एक गुण है। 
भावार्थ--कव्यमें मो पर्याय होती है, उसे व्यक्षन पर्याय कहते हैं। वह व्यक्त पर्याद 
प्रदेशवत्त गुणका विकार है, अर्थात्‌ प्देशकाव गुणकी विशेष अकत्थाका नाम ही व्यक्षत 
पर्याय है। 
साराग--- 
तस्मादशुणससुदायो हव्य स्पात्यूवद्रिसिः पोक्तम । 
अयमथेः खलु देशों विमज्यमाना गुणा एवं ॥ १३१॥ 
अ्र--इस हिये जो पूववाचायों ( अथवा पहले इसी अन्य ) ने गुणोंके समुदायक्तो 
व्य कहा है वह ठीक है। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि यदि देश ( द्रव्य ) को मिन्न २ 
विमानित किया जाय तो गृण ही प्रतीत होंगे । 
भावाथ--गु्णोंकों छोड़कर हर कोई मिन्न पदार्थ नहीं है। द्त्यमेंसे यदि एक एक 
गुणकों मिन्‍्न २ कल्यित करें तो द्त्य झुछ भी शेष नहीं रहता । और नो सम्पूणण द्वत्यकी 
एक समयमे पर्यो्र ( व्यज्षन पर्याय ) होती है वह भी प्रदेशवत्व गुणक्ी अवस्था विशेष है 
सहिये गुण समुदाय ही द्रव्य है। यह आचायका पूव कपन सर्तथा ठीक है। 
शाड्ढाका२---- 
ननु चेव साति नियमादिह पर्याया सवन्ति यावन्तः | 
सर्वे गुणपयाया वाच्या न द्रव्यपर्ययाः काचित्‌ ॥ १४२॥ 
अर्थ--्रदि गुण समुदाय ही कया है. तो नितनीं मी क्रयर्म पर्याय होगी 
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उन सवोको नियमसे गुणोंकी पर्याथ ही कहना चाहिये, क्रिप्तीको भी द्रव्य पर्याय नहीं 
कहना चाहिये ! 
उत्तरुन्__- 
तन्न यतो$स्ति विशेष! सति च गुणानां गुणत्ववन्त्वेषि । 
चिदर्चियथा तथा स्थात्‌ क्रियावती शाक्तिरध च भाववती ॥१३१३१॥ 
अर्थ--शड्ढजाकारका उपयुक्त कहना ठीक नहीं है । क्योंकि गुणोंमें भी विशेषता है। 
मंदषि गुणलव धर्मकी अपेक्षासे सभी गुण, गुण कहराते हैं तथापि उनमें कोडे चेतन गुण है 
कोई अचेतन गुण है। निप्त प्रकार गुणोंमें यह विशेषता है। उसी प्रकार उनमें कोई 
क्रियावती शक्ति (गुण ) है और कोई भाववती शक्ति है 
क्रियावदी और मावषती श्क्तियोंका स्वरृप--- 
तन्न क्रिया प्रदेशा देशपरिस्पंदलक्षणों वा स्पात्‌ | 
भावः शक्तिविशेषस्तत्परिणामो5थ वा निरंशांदोः ॥ १३४ ॥ 
अर्थ--उन दोनों शक्तियोंमें प्रदेश अथवा देशका परिष्पंद ( हहन चहन ) क्रिया 
क्षहह्वाती है. और शक्ति विशेष भाव कहलाता है उसका परिणमन"निरंश-अंशों द्वारा होता है 
भावार्थ--प्रदेशवत्त गुणको क्रियावती शक्ति कहते हैं, और वाकीके अनन्त गुणोंको 
भाववती शक्ति कहते हैं | परिणमन भी दो प्रकारका होता है एक तो ज्ञानादि गुणोंका परि- 
शमन दूसरा सम्पूर्ण द्रव्यका परिणमन । ज्ञानादि गुणोंका १रिणमन क्रिया रहित है। केवल 
गुणोंके अंशोंमें तरतम रूपसे न्यूनाधिकता होती रहती है परल्तु द्वत्यका नो परिणमन होता 
है, उप्में उसके सम्पूण प्रदेशोंमे परिवर्तन होता है | वह परिषतन रूक्रिय है। दब्यका पखिर्तन 
प्रदेशवत्त गुणके निमित्तते होता है । इसीलिये प्रदेशवत्त गुणको क्रियावती शक्ति कहा गया 
है ओर बाकीके सम्पूण गुण निष्किय है, इसलिये उन्हें भाववत्ती शक्ति कहा गया है। 
थतरे प्रदेशभागास्ततरे द्वव्यस्प प्योथ नाम्ना । 
यतरे च विदेषांशास्ततरे गुणपथया मवन्त्येव ॥ १३५ ॥ 
अर्थ--मभितने भी प्रदेशांश हैं वे द्रव्य पर्याय कहे जाते हैं और नितने मुणांश हैं 
' दे गुणपयोय कहे जाते हैं। ._ 5 
भावार्थ -परदेशतत्त गुणके निमित्तसे नो हृब्यके समस्त प्रदेशोंमे आकारान्तर होता 
हवा है उसे द््यपरयोय अथवा व्यज्ञनपर्याथ कहते हैं. और बाकीके गुणोम जो तरतम रुपसे 
परिणमन होता है उसे गुणपर्याय अथवा अर्थ पर्याय कहते हैं । 
तत एव युदुक्तचर व्युच्छेदादिन्रर्थ गुणानां हि । 
अनवद्यममिद सर्च प्रत्यक्षादिप्रमाणासिडत्वात ॥ १३६ ॥ 
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अर्थ-इस ढिये पहले जो गुणों उत्पाद, व्यय; भोन्य बतढाया गया है, वह सब 
प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे परिद्ध होनेसे निदोष है । 
अथ चेतल्लक्षणमिह वाच्य॑ वाक्यान्तरप्रवेदीन । 
आत्मा यथा चिदात्मा ज्ञानात्मा वा स एवं चेकाथे;॥ १३७॥ 
अथ॑--अब गुणोंका छक्षण वाक्यान्तर (दूसरी रीतिसें) द्वारा कहते हैं । निप्त प्रकार 
आत्मा, चिदात्मा, अथवा ज्ञानात्मा, ये स्व एक अपको प्रगट करते हैं उस्ती प्रकार वह 
क्यान्तर कथन भी एकार्थक है। ह ह 
तद्बाक्यान्तरमेतद्था गुणा; सहभुवोषि चान्वयिनः। 
अथोवैकार्थत्वादर्थादेकाथवाचका: सर्वे ॥ १४८ ॥ 
अये--बह वाक्यान्तर इस प्रकारे है--गुण, सहमावी, अचयी इन सबका एक हो 
अर है। अर्थात्‌ उप्ुक्त तीनों ही शब्द गुग रूप अथंके वाचक हैं। 
सहमभावी शब्दका अर्थ-- 
सह साथ च सम॑ वा तन्न मवन्तीति सहझुचः पोक्ता। । 
अयमर्थों युगपतते सन्ति न पयोयवत्कमात्मान; ॥ १३९॥ 
अर्थ--सह, साथ और सम इन तीनोंका एक ही साथ रूप अर्थ है | गुणसभी प्ताय 
३ रहते हैं इस लिये वे सहभादी कहे गये हैं | इसका यह अर्य है कि सभी गुण एक 
प्ताथ रहते हैं, पर्यायके एमान ऋम ऋमते नहीं होते हैं । 
शट्ठा ओर समाधान-- 
ननु सह सम मिलित्वा द्रव्येण च सहझुवों भवन्त्विति चेत्‌। 
तन्न यतो हि गुणेस्यों द्रव्य पृथांगाति यथा निषिडत्वात्‌ ॥ १४०॥ 
अथ-शकाकार सहमावी शब्दका अर्थ सता है कि गुण द्रत्यके साथ मिलकर रहते हैं 
इसी लिये वे सहमावी कहलाते हैं! परन्तु शंकाकार की यह शंका निमेछ है क्योंकि गुणोंसे 
मिल्न द्रव्य कोई पदाथ है इस वातका पहले ही निषेध क्रिया जाचुका है। 
भावाथे--सहभादी शब्दका यह अधथ नहीं है कि गुण द्त्यके साथ २ रहते हें इस 
'डिये सहमावी कहलतते हैं क्योंकि ऐसा अर्थ करनेसे ह्य जुदा पदार्य हहरता है और उस्त द्रव्यके 
साथ २ रहनेवाल़े गुण जुदे ठहरते हैं । परन्तु इस बातका पहले ही निषेध किया जा चुका है 
कि गुणोसे मित्र द्रव्य कोई जुदा पदारथ है। इस लिये सहमावी शब्दका यह अर्थ काना 
चाहिये कि समी गुण साथ २ रहते हैं। क्रय अह्न्त गुणोंका अखण्ड पिण्ड है। उन मुणोंमे 
_ प्रतिक्षण परिणमन (पर्याय) होता रहता है / अनादिक्राल्से लेकर अनन्तकाढ तक उन गुणोकि 
नितने भी परिणमन होते हैं, उन सोम गुण सदा क्षाथ २ रहते हैं ।गुणोंका परस्पर वियोग 
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नहीं होता है। परन्तु _पर्यायोभं यह वात नहीं है। वे क्ममावी हैं। उनका सदा साथ 
५. नहीं रहता है नो पर्याय पूरे समयम हैं वे उत्तर समयम नहीं रहती । इमीलिये पयोयें कम 
भावी हैं । नो गुण पहले प्मयर्म हैं वे ही दूसरे स्रयमें हैं उप्तलिये गुण सहमात्री हैं । 
एदिर भी अंका-तमाधान-- 
ननुचेवमतिव्यातिः पर्यायेष्वपि गुणानुबंगत्वात्‌ । 
पर्याय पृथागिति चेत्सवे सर्वेत्प दुर्निवारत्वात्‌ ॥ १४१ ॥ 
अर्थ--यदि गुणोंकोी स्ताथ रनेते सहमावी कहा गया हैं तो यह रुक्षण पर्यायोंमें भी 
जाता है वे भी तो साथ ही प्ताथ रहती हैं | इस हिये वे भी गुण कहछावेंगी। यह अति 
व्याप्ति दोष है, इस अतिव्याप्ति दोषकों दूर करनेके लिये आवार्य कहते हैं कि पर्यायोंमे 
गुणोंका लक्षण नहीं आता है, क्योंकि पर्याय साथ २ नहीं रहती हैं किन्तु भिन्‍न २ रहती 
ड । फिर भी यदि छक्षणकों दृषित ठहराया नायगा तो हरएक दूषण हरएकर्मे दुर्निवार हो 
जायगा अथवा पर्यायोंको भी अभिन्न माननेसे अवस्थाओंमे भेद न रहनेसे सभी सब रूप हो 
जायंगे अयोत्‌ फिर अवस्थामेद न हो सकेगा । 


अन्बय दाब्दका अंग-- 
अलुरित्यवधुब्छिन्नप्रवाहरूपेण चेतेते यहा । 
अयतीत्ययगत्यथाडातो रन्वथतोन्वरय द्रव्यम ॥ १४२ ॥ 
अथे--अन्दय झब्दम दो पद पढ़ें हुए हैं । एक अब, दूसरा अब, अब पदका यह 
अर्थ हैं कि विना किसी रुकावट ( अनगढ़ ) के प्रवाहहूप और अथ पद गत्यर्थक्ष अय पातुसे ' 
बना है, इसका अर्थ होता है कि गमन करे, चछा जाय | अछु और अय-अन्वबका मिलकर 
अथ होता है कि जो अनगल रीतिसे बराबर प्रवाह रूपसे चछा माय ऐसा अनुगत अरे 


प्रतनेसे दृव्य अबय कहलाता है | 
द्रढ्यके पयोय वाचक शब्द--- 


सत्ता सच्चे सदा सामान्य द्ृव्यमन्वयों वस्तु । 
अर्थों विधिरविशेषादेकार्थवाचका अमी हब्दा; ॥१४३ ॥ 
अर्थ--पत्ता, सल, सत्‌। सामान्य, द्रव्य, अन्वय, वलतु, अर्थ विधि ये सभी शब्द 
सामान्य रीतिसे एक द्रव्य रुप अर्थके वाषक हैं 
अयमन्वयोस्ति येषामंन्वयिनस्ते भमवन्ति गुणवाच्याः 
अयमर्थों वस्तुत्वात्‌ स्वतः सपक्षा न पर्ययापेक्षा! ॥ १४४ ॥ 
अर्थ--यह अन्वय मिनके है वे अन्दयी कहढाते हैं ऐसे अन्वयी गृण कहलाते 
हैं। इसका अर यह है कि वास्‍्तवम गुण अपने ही परत ( अन्ययपूक ) में रहते हैं, पर्यायोक्ी 
अपेक्षा नहीं रखते हैं | 


अध्याय । ] पुबोधिनी टीका । [ ४९, 





भावाथे--द्वत्य अनन्त गुणोंका समुदाय है। उन सम्पूर्ण गुशोंमें प्रति समय तयी नयी! , 
पायें होती रहती हैं| उन समस्त पर्यौयोग गुण बराबर साथ रहते हैं) हरएक गुणका अपनी 
समत्त अव्थाओंमं अन्य ( सम्तति अथवा अचुबृत्ति ) पाया जाता है। इस प्रकार कि 
गुण प्मुदाय रूप द्वल्यमें अनन्त गुण ही अपनी समस्त अवस्थाओंम पाये जाते हैं, झ्ि 
गुण अन्बयी कहराते हैं। ओर इसीसे व सदा स्वपक्ष अथीत स्वस्वरूपमे बने रहते हैं। पर्यायकी 
अपेक्षास भिन्न २ नहीं हो नाते हैं । । 

खछोकमें *स॒पक्षा? पाठ है | सपक्ष कहते हैं अम्वायीको अथात्‌ गुण व्यतिरिकी 
नहीं है जिप्तमें * यह वही है ' ऐसी बुद्धि हो वह अन्वयी कहछाता है और मिप्तें 
ऐप्ती बुद्धि न हो वह व्यतिरिकी कहलाता है | गुण अनेक हैं इसलिये नाना गुणोंकी अपेक्षासे 
यद्यपि गुण भी व्यत्रिकी हैं । परन्तु एक गुण अपनी समस्त अवस्थाओंमें रहता हुआ 
: यह वही है? इस वुद्धिको पैदा करता है. इसलिये वह अन्वयी ही है, परन्तु पर्यायोंमें 
* यह वह नहीं है” ऐसी बुद्धि होती है. इसलिये वे व्यतिरिकी हैं । 

शड्टाकार-- 
ननु च व्यतिरेकित्व॑ भवतु गुणानां सदन्वयत्वेषि । 
तदनेकत्वप्रसिडी भावव्यतिरेकतः सतामिति चेत्‌ ॥ १४५॥ 
अथे--पुणोंका सतके साथ अन्यय होनेपरे भी उनमें व्यत्रिकीपना भी होना श्राहिये| 

क्योंकि वे अनेक हैं | भाव व्यर्तिरेक भी पदार्थों होता है | 

भावाथे--अनेकोंमे ही व्यतिरिक घव्ता है, गुण भी अनेक हैं हढिये उनमें भी| 
व्यतिरिक प्रट्ना चाहिये। फिरे गुणोंको अनवयी ही वर्यों कहा गया है ! 

उत्तर 
तन्न यतोस्ति विशेषों व्यतिरेकस्थान्वयस्थ चापि यथा । 
व्यतिरेकिणों हानेकेप्येकः स्थादन्वथी गुणों नियमात्‌ ॥१४३॥ 
अथे--शंकाकारकी उपर्युक्त शंका ठीक नहीं है। क्योंकि अलय और व्यतरिकमें 
विशेषता है व्यतिरिकी अनेक होते हैं। और एक गुण नियमसे अचयी होता है । 
भावाथे--व्यतिरिक अनेकमें घटता है, और अन्य प्रवाह रूपसे चढ़े जानेवाले 
* एक घटता है। पर्यायें अनेक हैं, उनमें तो व्यतिरिक ही पत्ता है। गुणोंमें नाना गुणोंकी 
अपेक्षा यथ्ञपि व्यतिरिक है तथापि प्रत्येक गुण अवयी ही है । यह वह नहीं है, ऐसा नो 
2 पुस्तकस यद्यपि सपश्चा? ही पाठ है। परन्तु हमने स्वपक्षा! पाठकों भी दृदयग्त कर, 
उसका भी अर्थ ऊपर लिख दिया है। 'सपक्षा? का अये तो अनुकूल है ही | परन्तु 'स्वपक्षा' का 


भी अये उसी भावका प्रगट करता है। विश्व पाठक विचार । 
फ् 
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व्यतिरेक है, वह चार प्रकार है | देश व्यतिरिक, क्षेत्र व्यतिरेक, काछ व्यतिरेक और भाव 
व्यतिरिक । 





देश व्यूतिरेक इस प्रकार है-- 
स यथा चेको देशः स मवति नान्‍्यो भवति स चाप्यन्य! । 
सोपि न भवति स देशो भवति स देशश्र देशव्यतिरेक! ॥१४आ॥ 
अथे--अनन्त गुणोके एक समयवर्ती अभित् पिण्डको देश कहते हैं । नो एक देश 
है वह दूधरा नहीं है। तथा नो दूसरा है, वह दूसरा ही है। वह पहछा नहीं है। झक्को 
देश व्यत्ररिक कहते हैं । 
छ्षेत्र व्यूतिरिक इस प्रकार है-- 
अपि यश्नेको देशो थावदमिव्याप्य वर्तते क्षेत्रम्‌ । 
तत्तत्क्षेत्र नान्‍्यद्भवति तदन्यश्र क्षेत्रव्यतिरेकः ॥ १४८ ॥ 
अथ--नितने क्षेत्रको व्यापकर ( घेरकर ) एक देश रहता है । वह क्षेत्र वही है, 
दूसरा नहीं है। ओर नो दृ्ताा क्षेत्र है, वह दूसरा ही है, पहछा नहीं है। इसको क्षेत्र 
ब्यूतिरिक कहते हैं। ह 
। काल ब्यत्रिक इस प्रकार है--- 
अपि चैकस्मित्‌ समये यकाप्यवस्था भचेन्न साप्यन्या । 
भवति च सापि तदन्या डितीयसमयेपि कालव्यतिरेकः ॥१४९॥ 
अथे--एक समयमें जो अवस्था होती है, वह वही है। दूसरी नहीं हो नाती। 
और नो दूपछरे समयमें अवस्था है वह दूधरी ही है, पहली नहीं हो जाती, इसको काह- 
व्यतिरिक कहते हैं । 
| भाव व्यतिरिक इस प्रकार है--- 
भचति गुणांशः कशथ्ित्‌ स भवाति नानयो भवति स चाप्पन्य: | 
सोपि न भवति तदन्यो मवति तदन्धोपि भावज्यतिरेक॥१५०॥ 
अथे--जो एक गुणांश है वह वही है, दूसरा नहीं है। और नो दूसरा गुणांश 
है, वह दूसराही है, पहला नहीं है । इसको भाव न्यत्रिक कहां हैं । 
इस प्रकारके व्यतिरेंकफे न मानने दोपिल्स- 
यदि पुनरेक न स्थात्स्थादपि चैवे पुनः पुनः से! । 
एकॉडदेशमाजज से स्थाचन्न वाधितत्वात्याक ॥ १६१ ॥ 
अथे--यदि ऊपर कही हुईं व्यतिरिक्रकी व्यवस्था न मानी जावे और जो पहले समयमें 
देशादिक हैं वे ही दूसरे समयमें माने जावें, मित्र २ न माने जाबे तो फ्म्पूण वह्तु एक अंश 


अध्याय । ] सुवोधिनी टीका ! [ ५१ 


मात्र देशवाली ठहेेगी । ओर ऐसप्ता मानना ठीक नहीं है एक अंश मात्र देशकी स्वीकारतामें 
पहले ही बाधा दी जा चुकी है। 





सष्टाय--- 
अयम्थः पर्यायाः पत्येक॑ किल प्रेकश; पोक्ताः । 
व्यतिरेकिणों छनेके न तथाब्नेकत्वतोपि सन्ति गुणा; ॥१०१॥ 
अथे--ऊपर कहे हुए कथनका खुलाप्ता अर इस प्रकार है कि एक २ समयमें ऋमस 
भिन्न २ होनेवाली नो पर्याये हैं वे ही व्यत्तिरिकी हैं; परन्तु गुण अनेक होनेपर भी उप्त प्रकार 
ब्यतिरिकी नहीं हैं | 
भावाथ--जो द्रव्यकी एक समयकी पर्याय है वह दूषे समयमें नहीं रहती, किन्तु 
हूसेरे समयमे दूसरी ही पर्याय होती है | इसलिये द्न्यक्रा एक पमयक्रा द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव 
भिन्न है, ओर दूसेरे समयक्ा मित्र है। नो पहले समयक्रा द्वव्य, क्षेत्र, काल, भाव है वही 
दूसेरे समयक्ा नहीं है. इसलिये पर्याय व्यतिरिकी हैं क्योंकि व्यत्र्किका रक्षण ही यही है 
कि यह वह नहीं है, पर्याय अनेक हैं ओर वे मिन्न २ हैं इसलिये यह वह नही है ऐसा 
व्यतरिक उनमें अच्छी तरह ध्रत्ता है, १२ूतु गुणोंमें यह वात नहीं है। यद्यपि गुण भी अनेक 
, हैं तथापि उनमें ( प्रत्येक गुणमें ) यह वह नहीं है, ऐसा व्यतिरेक नहीं घटता। किन्तु प्रत्येक 
गुण अपनी अनादि-अनन्त अवस्थाभोमें पाया जाता है | इसलिये प्रत्येक गुणमें यह वही है, 
ऐसा अखय ही घटता है । 
गु्णोम अन्चयीपना दृशन्त द्वारा हिद्व करंत हँ-- 
किन्त्वेकशः स्ववुो ज्ञानं जीव; स्वसर्वसारेण । 
अथ चेकदाः स्ववुडों दवा जीवः स्वसवेसारेण ॥ १५३ ॥ 
अर्थ--किस्लीने अपनी बुद्धिम सर्वेत्नतासे ज्ञानकों ही जीव समझा, और दूछोने अपनी 
बुद्धि पवेत्वतासे दर्शनको ही जीव समगझा। 
भावाथे--एकने ज्ञान गुणकी मुल्यतासे नीवको अहण किया है और दूपरेने दशन 
गुणकी मुख्यतासे जीवको ग्रहण किया है, परन्तु दोनोंने उप्ती नीवको उतना ही ग्रहण किया 
है। यद्यपि ज्ञान गुण भिन्न है ओर दरन गुण मित्र है, इसी प्रकार और भी गितने गुण हैं 
सभी मित्र २ हैं, तथापि वे परस्पर अभिन्न हैं, इसी लिये नो यह कहता है कि ४ ज्ञान है 
मो जीव है » वह यद्पि जीवको ज्ञानकी प्रधानतासे ही ग्रहण करता है, परन्तु जीव तो ज्ञान 
रूपी ही केवल नहीं है किन्तु दर्शनादि स्वरूप भी है। इप ढिये गुणोंमें अनकृता होनेपर भी 
'पर्यायोंकी तरह “ यह वह नही है ” ऐसा व्यत्रिक नहीं घटता बसी बातको आगेके हो 
कोसे स्पष्ट करते हैं-- ह 


६२ ] पंच्ाध्यायी | [ प्रध॑म 
तत एवं यथा5नेके प्योधा; सैष नेति लक्षणतः । 
व्यतिरेकिणश्र न गुणास्तथेति सोज्य न लक्षणामावात्‌ ॥१५४॥ 

अर्थ--झस हिये निप्त प्रकार अनेक पर्याय ४ यह वह नहीं है ” इस हक्षणसे व्य- 
तिरकी हैं, उप्त प्रकार अनेक भी गुण ४ यह वह नहीं है ” इस हक्षणके न ध्मेसे व्यति- 
रकी नहीं हैं । 
किन्तु --- 
तह्लक्षणं यथा स्थाउज्ञा्न जीवोी थ एवं तावांश् । 
जीवो दशेनमिति वा तद्भिज्ञानात्‌ स एवं तावांश ॥१५५॥ 
अर्थ--गुणोंमें अन्वय लक्षण ही घटता है। निप्त समय नीव॒को ज्ञान स्वरूप कहा 
नाता है, उप्त समय वह उतना ही है और निप्त समय नीवको दूशन स्वरूप कहा नाता है 
उप्त समय वह उतना ही है । ज्ञान अथवा दर्शन रूप जीवको कहनेसे उसमें / यह वहीं है 
ऐप ही प्रत्यमितान होता है । 
एप क्रमः खुखादिए गुणेए वाच्यो शुरूपदेशादा । 
यो जानाति स पहयति सुखमनुमवतीति स एव हेतोथ॥१५६९॥ . 
अधथै--पूर्वाचायोंके कथनानुसार यही क्रम सुखादिक गुणोंमें मी रुगा ढ़ेना चाहिये। 
जो जीव जानता है; वही देखता है ओर वही सुखफा अहमवन करता है। इन सब कार्यों 
में ५ यह वही है ” ऐसी ही प्रतीति होती है। 
अथ शब्दका अन्वर्-- 
अथ चोहिष्ट प्रागप्यर्था हति संज्ञया गुणा वाच्याः । 
तदपि न रूठिवशादिह किन्त्वर्थायोगिक॑ तदेवेति ॥ १५७ ॥ 
अथे--यह पहले कहा ना चुका है कि अर्य नाम गुणका है, वह भी केवल रूढ़िवशसे 
नहीं है किन्तु वह योगिक रीतिसे है । 
अथका योगिक अर्थ-- 
स्थाइगिताविति धातुस्तदपोय निरुच्चते तज्जेः । 
अत्यर्थोत्तगताधो दनादिसन्तानरूपततोपि ग्रण: ॥ १७८ ॥ 
अथे--' ऋ ! एक धातु है, गपन करवा उगका अर्थ है। उस्ती धातुका यह अर्थ! | 
शब्द बना है ऐसा व्याकरणके जानकार कहते हैं । नो गमन करें उसे अर्थ कहते हैं। गुण 
[दि सम्तति उपसे साथ २ चढ़े नाते हैं। इसलिये गुणका अर्थ नाम अन्य (यथार्थ) ही है। 
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साराश--- 
अयमर्थः सन्ति शुणा अपि किल परिणासिन; स्वत) सिडा;। 
नित्यानित्यत्वादष्युत्पादादित्रयात्मकाः सम्यक्‌ ॥ १५९ ॥ 
अथे--उपयेक्त कमनका सारांश यह है कि गुण भी नियमसे स्वतः पिद्ध परिणामी 
हैं इसलिये वे कत्ित्‌ नित्य भी हैं ओर कर्यचित्‌ अनित्य भी हैं, और इसीसे उनमे उत्पाद, 
व्यय, प्रोन्य अच्छी तरह बर्ते हैं । 
गुणोमे भेद--- 
अस्ति विशेषस्तेषां सति च समाने यथा गुणत्वेपि । 
साधारणास्त एके केचिद्साधारणा गुणा; सन्ति ॥ १६० ॥ 
अथे--यद्यपि गुणत्व सामान्यक्री अपेक्षासे प्मी गु्णो्म समानता है, तथापि उनमें 
विशेषता भी है। कितने ही उनम साधारण गुण हैं, ओर कितने ही अप्ताधारण गुण हैं। 
साधारण और असाधारणका अर्थ-- 
साधारणास्तु यतरे ततरे नाप्ना गुणा हि सामान्या। । 
ते चाइसाधारणका चतरे ततरे गुणा विशेषाख्या। ॥ १६१ ॥ 
थे--नितन साधारण गुण हैं वे प्तामान्य गुण कहछाते हैं, भो! जितने अप्ताधारण 
गुण हूँ वे विशेष गुण कहलाते हैं । 
भावथ--जो गुण सामान्य रीतिसे हरएक क्रयमें पाये जांय, उन्हें तो सामान्य 
अय्ा साथारण गुण कहते हैं । ओर नो गुण खास २ द्व्यमें ही पाये जांय उन्हें विशेष 
अथवा अप्ताधारण गुण कहते हैं। अर्थात्‌ जो सर द्रव्योंमें रहे वे सामान्य और जो किसी 
विशेष द्रत्यमें रहें वे विशेष कहछाते हैं । 
ऐसा क्या कहा जाता है ! 
तेषामिह वक्तव्ये हेतुः साधारणगुंणैयस्मात्‌ । 
द्रब्पलवमस्ति साध्ये द्रव्यविशेषस्तु साध्यते त्वितरेः ॥ १६२ ॥ 
अथ--ऐसा क्‍यों कहानाता है ? इसका कारण यह है कि साधारण गुणोंसे तो 
द्रव्य सामान्य सिद्ध किया जाता है, ओर विशेष गुणोंसे दृगर विशेष प्िद्ध किया गाता है। 
उद्ृहरण--- 
संहाष्टि! सदिति गुण: स यथा हृव्यत्वसाधकों भवति ! 
अथ च ज्ञान गुण हति दृच्धविशेषस्य साधको भवाति ॥१३१॥ 
अये--उदाहरण हवा प्रकार है क्रि सत्‌ ( अस्तित्व ) यह गुण सामान्य द्व्यका 
साधक हैं; और त्ान गुण द्रव्य विगेष ( नीव ) का साधक है। 


६४ ] पश्चाध्यायी । [ प्रथम 








भावाथे--प्त्‌ गुण सभी द्त्योंगें समान रीतिसे पाया जाता है इसलिये सभी 
द्रव्य सत्‌ कहछाते हैं, परन्तु ज्ञान गुण सी द्रत्योमें नहीं पाया जाता किन्तु जीवमें ही 
पाया जाता है इसलिये ज्ञान विशेष गुण है ओर प्‌ प्तामान्य गुण है। इसी प्रकार समी 
द्रव्योंमें सामान्य गुण समान हैं, और विशेष गुण जुदे जुदे हैं । 
पर्यायका लक्षण कहनेकी प्रतिगा--- 
उक्त हि गुणानामिह लक्ष्य तछुक्षणं थधाउजमत; | 
सम्प्रति प्योयाणां लक्ष्य तक्कक्षणं च वध्ष्यामः ॥ १६४ ॥ 
अथे--झस ग्रन्थमें आगमके अलुस्तार गुणोंका रक्ष्य ओर छक्षण तो कहा गया, अब 
पर्योर्योका रृश्य और रुक्षण कहते हैं। 
पर्यायका लक्षण-- 
क्रमवर्तिनों द्यनित्या अध च व्यतिरेकिणश्र पर्यायाः । 
उत्पादव्ययरूपा अपि चव॒ धौव्यात्मका। कथश्िन् ॥ १९५॥ 
अथे--पर्याये क्रमवर्ती, अनित्य, व्यतिरिकी, उत्पाद्व्ययस्वरुप और कर्यचित्‌ ओत्य 
स्वरुप होती हैं । 
तन्न व्यतिरेकित्व प्रायः प्रागेव लक्षित सम्यक्‌ | 
अवशिष्ठविशेषभितः ऋम्नतः सेंछक्ष्यते घधाशक्ति ॥ १६६ ॥ 
अथे--पर्यायोंका व्य्तिरिकीपना तो गुणोंके कथनमें सिद्ध किया जा चुका है। अत्र 
बाकीके 'हक्षण ऋमसे यथाशक्ति यहांपर कहे जाते हैं। 
क्रमवर्तित्वका रक्षण--- 
अस्त्यत्न य प्रसिडः क्रम इति धातुश्व पादविक्षेपे । 
ऋ्रमति क्रम इति रूपस्तस्थ स्वाधोनतिक्रमादेष। ॥ १६७ ॥ 
वर्तेन्ते ते नयतो भवितुं शीलास्तथा स्वरूपेण । 
यंदि वा स एव पर्ती थेषां ऋ सवर्लिनस्त एवार्थात्‌ ॥ १६८ ॥ 
अथे--पादविक्षेपतत अ। होता है क्रमसे गमन करना अथवा क्रमसे होना, झ्त्त 
अरथर्म क्रप धातु प्रसिद्ध है। उसीका क्रम शब्द बना है | यह शब्द अपने अथका उल्हेत्रन 
नहीं करता है | कमसे जो वतन करे अर्थात्‌ कपसे नो होवे उन्हें क्मवर्ती कहते हैं अथवा * 
ऋपतवरुपसे होनेका मिमका 'स्वमाव है उन्हें ऋमवर्ती कहते हैं| अथवा क्रम ही मिनमे होता 
रहे उन्हें ही अचुगत-अर्थ होनेसे कमवर्ती कहते हैं ऐसी ऋ्रमवर्ती पर्यायें होती हैं । 
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इसीका खुछाता अथ-- 
अयमथ!ः पघागेक जाते समुच्छिय जायते चेकः । 
अथ नछ्टे सति तस्मिन्नन्यो प्युत्पयते यथा देशः ॥ १६९ ॥ 
अथे--पर्यायें ऋमवर्ती हैं, इसका यह अर्थ है कि जिस प्रकार पहछे एक पर्याय हुई, 
फिर उसका नाश होनेर दृप्तरी हुई, उप्त दूसरीका भी नाश होनेपर,तीएरी हुई इसी प्रकार 
पूवव पूर्व पर्यायोके नाश होनेपर नो उत्तरोत्तर पर्याय ऋमसे होती जाती हैं इसीका नाम ऋमवर्ती 
है। अनन्त गुणोंक एक समयपर्ती अमिन्न पिण्टकों देश कहते हैं। एक समयका देश दूसरे समयते 
मिन्‍न है| यहां पर देशपे पर्यायक्रा ग्रहण होता है। 
शकाकारए-- 
ननु यद्स्ति स भेद: दाब्दकृतो भचतु वा तदेका्थात्‌ । 
व्यतिरेककमपो रिदर को भेद) पारमाथिकस्त्विति चेत्‌ ॥१७०॥ 
अथ--यदि व्यतिरिकीपन ओर ऋमवर्तीपनमें शब्द भेद्‌ ही माना जाय तब तो 
टीक है। क्योंकि दोनोंका एक ही अथ है। यदि इन दोनोमें अर भेद भी माना बाता है 
तव बतलाना चाहिये कि वास्तव इन ठोनोंमें वय। भेद है! 
उत्तर- 
तन्न यत्तोस्ति विशेषः सदंदधर्म ठयो। समानेपि । 
स्थूलेष्विव पर्यायेष्वन्तलीनाओ पर्मथा; सूध्ष्मा; ॥ १७१ ॥ 
अथ--इशकाकारका यह कहना ४ कि व्यतिरिकी और क्रमवती दोनोंका एक ही अये 
है » ठीक नही है । क्योंकि दत्यके पू प्म्य वर्ती ओर उत्तर समय वर्ती अंशोमें प्माकता 
होने पर भी विशेषता है। निप्त प्रकार स्थूछ पर्यायो्मे सूक्ष्म पर्याय अन्तरीन ( गर्ित ) हो 
जाती हैं परन्तु क्षण भेदसे मित्र हैं, उसी प्रकार व्यतिरेकी ओर ऋ्रमवर्ती भी मिन्न हैं। 
भावाथ--#्ित्यक्ा प्रतित्षण नो परिणमन होता है उसके दो भेद हैं। एक समयदती 
परिणमनकी अपेक्षा द्वितीय समयवर्ती परिणमन्में कुछ समानता भी रहती है ओर कुछ अप- 
मानता भी रहती है। दृष्टान्तके लिय्रे बालककों ही छे ढीनिये | वालककी हरएक समयमें अ- 
क्सथायें बदलती रहती हैं | यदि ऐसा न माना जावे तो एक वर्ष वाद बालक प्रष्ठता और 
लम्बाई नहीं आना चाहिये ! ओर वह एक दिनमे नहीं भाजाती है प्रति समय बढती रहती 
है फन्तु हमारी इश्टिम वालककी जो पहले समयकी अव्त्या है वही दूसरे समय दीखती है, 
इसका कारण वही सहश परिगमन है। नो असदेश-अंश है वह सूहम है इन्द्रियोंद्ारा उसका 
ग्रहण नहीं होता है सहश-परिणमन अनेक प्मयोंम एकसा है इसीलिये कहा जाता है कि 
एथयूह पर्याय चिरस्थायी है और झ्ती अपेक्षासे पर्यायकोी कर्यचित्‌ ध्रोन्ये स्वरूप कहा है। 
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स्थूह पर्यायो्मे यथपि सूक्ष्म पर्याय गर्मित हो जाती हैं तथापि रक्षण मेदसे वे मिन्न २ हैं, 
उसी प्रकार व्यतिरिक और क्रममें भी रक्षण भेदसे भेद है सोई जागे कहा जाता है-- 
व्यतिरेकका स्वरूप--- 
तन्न व्यतिरेकः स्थात्‌ परस्परामावलक्षणेन यथा । 
अंशविभागः प्रथांगाति सदर्शांशानां सतामेव ॥ १७२॥ 
तस्माव्यतिरेकित्व॑ तस्प #स्पात्‌ स्थूलपययः स्थूल! । 
सो5य भमवति न सोय यस्मादेतावतेव संसिड्धि! ॥ १७३ ॥ 
अ--ममान अंशोंमें परिणमन होनेवाडे पदार्थोका जो परपरमें अभावकों हिये हुए 
भिन्न २ अंशोंका विभाग किया जाता है, उप्तीका नाम व्यतिरिक है। जो एक समयव्ती 
पर्याय है वह दूसेरे समयवर्ती नहीं है । बस इसीसे व्यतिरिककी मे प्रकार पिद्धि हो जाती है। 
भावाथ--एक समयवर्ती पर्यायका ह्वितीय समयवर्ती पर्यायमं अभाव छाना, झसीका 
नाम व्यतिरिक है। यद्यपि स्थूछ पर्यायोंका प्मान रूपसे परिणमन होता है, तथापि एक समय- 
वर्ती परिणमन ( आकार ) दूसेरे समयवर्ती परिणमनसे भिन्न है। दूसरे समयवर्ती परिणमन 
पहले समयवर्ती परिणमनसे मित्र है। इसी प्रकार भिन्न २ समयोंमें होनेवाले मिन्न ३ आकारोंमे 
परस्पर अभाव प्ट्ित करना इसीका नाम व्यत्रिक है। 
क्रमका स्वरूप--+- 
विष्केंस/क्रम इति वा क्रमः प्रवाहस्य कारणं तस्य । 
न विवक्षितमिह किचित्तत्र तथात्व किमन्यथात्व वा ॥१७४॥ 
ऋमवर्तित्वं नाम व्यतिरेकपुरस्सरं विशिष्ट च । 
स भवति भवति न सो5यं भवति तथाथच तथा न भवतीति १७५ 
अथे--जो विस्तार युक्त हो वह क्रम कहलाता है, क्रम प्रवाहका कारण है, कऋममे 
यह नहीं विवक्षित है कि यह वह है अथवा अन्य है। ऋमवर्तीपना व्यतिरिकके पहले होता है 
और नियमसे व्यतिरिक सहित होता है। एक पर्यायके पीछे दूसरी, दूसरीके पीछे तीफ़री, 
तीफरीके पीछे चोथी, इस प्रकार वरावरके प्रवाहको कम कहते हैं और “ यह वह नहीं है ! 
इस प्रकार पर्परम आनेवाले अमावको व्यतिरिक कहते हैं । 
.... भावाथे--एकके पीछे दूसरी, तीसरी, चोथी इस प्रकार वराबर होनेवाले प्रवाहको 
क्रम कहने हैं। क्रममे यह बात नहीं विवक्षित है कि “यह वह नहीं है? ओर ५ वह नहीं है ” 
यह विवक्षा व्यतिरिकर्म है। इसीलिये क्रम व्येतिरिकके पहले होता है, कम व्यतिरिकका कारण है, 


» ५ यथा स्थूलूप्यये सूक्ष्म ” संभोधित पुस्तकें ऐसा पाठ है। 
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ब्यतिरिक उम्का कार्य है, इसलिये ऋम ओर व्यर्तिरिक एक नहीं हैं किन्तु इन दोनोंमें क्षय 
कारण भाव है| 





शकाकार--- 
ननु तन्न कि प्रमाण क्रमरय साध्ये तदन्धथात्वे हि। 
सो5य॑ यः प्राक स तथा यथेति यः प्राक्तु निश्यादिति चेत॥१७३॥ 
अर्ग--क्रम और व्यतिरिकके सिद्ध करनेमें क्या प्रमाण है, क्योंकि पहले कहा मा 
चुका है कि नो पहले था प्तो ही यह है अथवा नैप्ता पहले था वैमा ही है ? 
उत्तर 
अतन्न यतः प्रत्यक्षादनुभवविषयात्तथानुमानादा । 
स तथेति च नित्यस्थ न तथेत्यनिद्यस्थ प्रतीतत्वात्‌ ॥ १७७ ॥ 
अथे--उपर्थक्त शका ठीक नहीं है, क्योंकि, प्रत्यक्ष प्रमाणते, अपने अनुभवसे अथवा 
अनुमान प्रमाण वह उसी प्रकार है, इस प्रकार नित्यकी और “ बह उस प्रकार नहीं है” इस 
प्रकार अनित्यकी भी प्रतीति होती है । 
इसीका खुलासा अथे-- 
अयमर्थ: परिणामि हृव्ये नियमाद्था स्वतः सिडम । 
प्रतिसमय परिणमते पुनः पुनर्वा यथा प्रदीपषशिखा ॥ १७८ ॥ 
अै--उपयुक्त कपनका यह अभ है कि द्रव्य जिप्त प्रकार स्वतः सिद्ध है, उस्ती 
प्रकार नियमसे परिणामी भी है। जिप्त प्रकार दीपककी शिखा (छो) बार ३ परिणमन करती 
है, उस्ी प्रकार प्रतिस्मय द्वव्य मी परिणमन करता है | 
इद्मस्ति पूर्वपूर्व भावविनाशेन नहयतोंशरय । 
यदि वा तदुतरोत्तरभावोत्पादेन जायमानस्थ ॥ १७९॥ 
अधे--पहले पहले भावका विनाश होनेसे किसी अंशका (पर्यायका) नाश होनेसे और 
नवीन २ भावके उत्पन्न होनेसे किसी अंश (पर्याय) के पेटा होनेते यह परिणमन होता है । 
दइृष्टान्त--- 
तदिद घथा स जीवो देवो मनजाहुक्न्नधाप्यन्यः । 
कथमन्धथात्व'मार्वच न उमेत स गोरसोपि नयात्‌ ॥ १८० ॥ 
अथे--वह पूर्व २ भावक्रा विनाश और उत्तरोत्तर मावका उत्पाद ह्त्त श्कार होता - 
है-जैसे नो नीव पहले मतु ष्य पर्यायमें था, वही भीव मरकर देव पर्यायमें चला गया | 
» छपी पुस्तकर्म यह छोक १७९ वो है। परन्तु सशोभित पुृस्तकममें १७७ वाँ है | 
इसी क्रमसे अय भी ठीक २ घटित होता है | 
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मनुष्य-जीवसे देव-नीव कर्मचित्‌ मिन्न है । निस्त प्रकार दूधसे दही करबचित्‌ अन्यथाभावको 
प्राप्त होता है उप्ती प्रकार यह भी कर्मचित्‌ अन्यथा भावक्रो क्‍यों नहीं प्राप्त होगा ! 
अवश्य ही होगा | 
शकाकार-- 
नमु चेव सत्यसद्पि किश्विद्रा जायते सदेव घथा ! 
सदपि विनश्यत्यसादिव सहरशासदशत्वद्शनादितिचेत्‌ ॥१८१॥ 
सदशोत्पादों हि यथा स्पादुष्ण। परिणमन्‌ यथा वन्हिः। 
स्थादित्यसव्शजन्सा हरितात्पीतं घधा रसालफलम ॥ १८२॥ 
अगे--झ्त प्कारकी मित्रता स्वीकार करनेसे मालूम होता है कि पतकी तरह छुछ 
अप्तत्‌ भी पेदा हो जाता है और असतकी तरह संत्‌ पढ़ा भी विनष्ट हो जाता है, समानता 
और अप्तमानताके देखनेते ऐसा प्रतीत भी होता है। किसी किप्तीका समान उत्पाद होता है 
और किप्ती किप्तीका अमान उत्पाद होता है। अग्रिक्रा जो उप्ण रूप परिणमन होता है, 
बह उप्का समान उत्पाद है और नो कच्चा आम पकनेपर हरेसे पीछा हो माता है वह अपमान 
(विनातीय) उत्पाद है ! 
भावाथे--उसतुके प्रतिप्तय होनेवा़े परिणमनक्ों देखकर व्तुको ही उत्पन्न और 
विनष्ट सममनेवाल्ञोंकी यह शंका है । 
उत्तर+-+-+ 
नेवे यतः स्वभावादसतो जन्म न सततो विनाशों वा । 
उत्पादादिन्नयमपि 'भवति च भावेम भावतथा ॥ १८३ ॥ 
अथ--उपयुक्त जो शड्ढा की गई है, वह ठीक नहीं है। क्योंकि यह एक स्वाभाविक 
वात है कि न तो अस्तत्‌ पढाथेका मन होता है. और न प्त्‌ पदार्थका विनाश ही होता है। 
जो उत्पाद, व्यय शरोव्य होते हैं वे भी वस्तुके एक भावसे भावान्तर रूप हैं। 
भावाथ-नो पढ़ा है ही नहीं वह तो कहींसे आनहीं सत्ता, और जो उपस्थित है 
वह कहीं ना नहीं पत्ता, इसलिये न तो नवीन पदारथकी उत्पत्ति ही होती हैं और न सत्‌ पदा- 
थैक्रा विनाश ही होता है, किन्तु हरएक चसस्‍तुमे प्रतिसमय. मावसते मावान्तर होता रहता है। 
भावसे भावान्तर क्या है इसीका खुछासा नीचे किया जाता है-- 
अयमर्थः पूर्व यो भावः सोप्युत्तरत्न भांवशं । 
भूत्वा भर्वन भावों नष्टोत्पन्नो न भाव इहे केखित ॥ १८४ ॥ 
अगै-इसका यह अर्थ है कि पहले जो भाव था वही उत्तर भाव रुप हों माता है। 
होकर होनेका नाम ही भाव है । नष्ट ओर उत्पन्न कोई भाव नहीं होता है। 
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भावाथ-आकारका नाम ही भाव है। वल्तुका एक आकार बदलकर दूसरे आकार रूप 
हो गाय, इसीका नाम भावसे भावान्तर कहता है। हरएक कतुम प्रतिक्षण इसी प्रकार एक 
आकारसे आकारान्तर होता रहता है। किस्ती नवीन पदायकी उत्पत्ति नहीं होती है और न 
किप्ती सत्‌ पदार्यक्रा विनाश ही होता है। 
हेष्टन्ते+-+ 
दृष्टास्तः परिणामी जलग्रवाहों थ एव पू्वास्मित्‌ । 
उत्तरकालेपि तथा जलप्रवाह स एवं परिणासी ॥ १८५ ॥ 
अय-दृश्टन्तके लिये जढका प्रवाह है। नो जहका प्रताह पहले समयमें परिणमन करता 
है वही नहा प्रवाह दूसरे सम्रयम परिणमन करता है। 
भत्तत्र विसदशत्य जातेरनतिक्रमात्‌ ऋमादेव । 
अवगाहनगुणयोगादेशांशानां सतामेव ॥ १८६ ॥ 
अर्थ-यह नो क्रयक्री एक अकस्थासे दूसरी अवस्थामे मित्रता (असमानता) 
दीखती है वह अपने लरूपको नहीं छोड़कर ऋमसे होनेवाढे देशांशोंके अवगाहन गुणके 
निमित्तसे ही दीसती है। 
भावाये--ह्रत्यके विकरारकों व्यज्ञनपर्थाय कहते हैं | व्यक्ञन पर्याय भी प्रति समय 
मित्र २ होती रहती है | एक समयकी व्यञ्ञन परयोक दूसरे समयकी व्यज्ञन पर्यायमें समानता 
ओर अप्तमानता दोनों ही होती हैं । अप्तम्ानतामें भी द्रत्यके स्वरुपकी च्युति ( नाश ) नहीं 
है किन्तु जो द्न्यके देशांश ( आकार ) पहले किप्ती दूसरे कषेत्रको धरे हुए थे, व ही देशांश 
अब् दूपरे क्षेत्रकों घेरने छगे | बस यही विभिन्नता है। ओर किसी प्रकारकी विभिन्ता नहीं है। 
हृश्टन्तीन-- 
दइृष्ठान्तो जीवस्प लोकासंख्यातमान्रदेशाः स्युः । 
हानिदेडिस्तेषामबगाहनविदशेषतो न तु द्रव्यात्‌॥ १८७ ॥ 
अथे--इृषटन्त इस प्रकार है। एक जीवके अप्त॑स्यात लोक प्रमाण प्रदेश होते हैं । 
उनकी हानि अथा वृद्धि केवह अवगाहनकी विशेषतासे होती है द्न्यकी अपेक्षासे नहीं होती | 
भावाथे--नीवके मितने भी ( अंख्यात ) प्रदेश हैं वे सदा उतने ही रहते हैं, न तो 
उनमेसे कभी कुछ प्रदेश बत्ने हैं और व कमी कुछ प्रदेश बह्ते हैं| किन्तु गिप्त शरीरमें नितना 
छोटा या बड़ा क्षेत्र मिलता है, उप्रीमें संकृचित अथवा विस्तृत रीतिसे समा जाते हैं। चीटीके 
आररमं भी वही असंण्यान प्रदेशवाढा आत्मा है ओर हाथीके शरीरमें भी वही अप्स्यात प्रदे- 
शंवाढ्ग जात्मा है। आत्मा दोनों स्वानोमिं उतना ही है नितना कि वह है केबल एक क्षेत्रसे 
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वृद्धि समझी जाती है। वास्तवमें उसमें किप्ती प्रकारकी हानि अथवा वृद्धि नहीं होती है। 
४ दूसरा हृशत्त-- 
यदि वा प्रदीपरोचियेथा प्रमाणादवस्थित चापि। 
अतिरिक्त न्यूनं वा गृहमाजनविशेषतो5वगाहाच ॥ १८4 ॥ 
अथे--अपा दूसरा दृष्टान्त दीपकका है। दीपककी किरण उतनी ही हैं मितनी 
कि वे हैं, पस्तु उनमें अधिकता और न्यूनता मो आती है, वह केवह घर आदि आवरककी 
विशेषतासे आती है ओर अवगाहनकी विशेषतासे भी आती है | 
भावार्थ--दीपकको मैस्ता भी छोटा बड़ा आवरक (निप्तमें दीपक रक्सा हो वह पात्र) 
मिछ्ेगा दीपकका प्रकाश उसी क्षेत्रमें पर्याप्त रहेगा । 
गुणोंके अवग्राहममे दृष्ठ/स्त-- 
अश्ञानामवगाहे दृष्टान्तः स्वांशसंस्थितं ज्ञानम । 
अतिरिक्त न्यून॑ वा ज्ञेयाकृति तन्मयान्न तु स्वांदोः ॥१८९॥ 
अथे--अंशोंके अवगाहनमें यह दृश्टन्त है कि ज्ञान-गुण मितना भी है वह अपने 
अंशों (अविभाग प्रतिच्छेदों) में स्थित है। वह नो कमी कमती कभी बहती होता है, वह 
केबल ज्ञेय पदायेका आकार धारण करनेसे होता है। मितना बड़ा ज्ञेय है, उतना ही कहा 
ज्ञानका आकार हो नाता है। वास्तव ज्ञान गुणके अंशोमें न्यूनाधिकता नही होती । 
$ ह्ट्टान्त-- 
तदिद यथा हि संविद्धद परिच्छिन्दादिहेव घटमात्रम । 
पदि वा संपे लोक स्वयम्वगच्छच लोकसा तर स्थात्‌ ॥१९०॥ 
अथे--हशटन्त झ प्रकार है कि लिप्त सम्रय ज्ञान बटको नान रहा है, उस्त तमय 
बह बट मात्र है, अपना मि्त समय वह सम्पूर्ण छोककों स्वये जान रहा है, उस समय वह 
छोक मात्र है। 
/. भावाय--अठ्को जानते हुए समग्र ज्ञान घटाकारमें ही परिणत होकर उतना ही हो 
जाता है, ओर समग्र छोककों जानते हुए वह छोक प्रमाण हो जाता है। 
वास्तवमे बह घटता बढ़ता नहीं हैं- 
ने घदाकारेपि चितः दोषांशानां निरन्वयों नाशः । 
लोकाकारेपि चितः नियतांशानां न चाउसदुत्पक्ति। ॥ १९३ ॥ 
आर्प--पथकार होने पर ज्ञाके शेष अंशोंका सर्वधा नाश नहीं होता है और 
होकाकार होनेपर नियमित अंशोंके अतिरिक्त उप़के नवीन अंशोंकी उपत्ति भी नहीं होती है | 
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किन्त्वस्ति च कोषि गुणोडनिवेचनीयः स्वतः सिद्ध: 
नाम्ना चा5गुरुलघुरिति गुरुलक्ष्यः स्वातुभूतिलश्यो वा॥ १९१॥ 
अथ-किन्तु उन गुणोंमें , एक गुरु नामक गुण है, वह वचनोंके अगम्य है, स्वत 
पिद्व है, उप्तका ज्ञान गुरु ( सत्ञ अथवा आचाय ) के उपदेशले होता है अथवा स्वाहभूति 
प्रत्यक्षस होता हैं । 
भावाथे-अगुरुरय गुण हरएक पदा्यमे जुदार रहता है, इसके निमित्तसे किप्ती भी 
शक्तिका कभी भी नाश नहीं होता है ! नो शक्ति निप्त स्वकूपको लिये हुए है, वह सदा उप्ती 
खूपमे रहती हैं, इसलिये ज्ञान गुणम तरतमता होनेपर भी उप्के अशोंका विनाश नहीं 
होता है! 
गद्ाकारय-- 
ननु चेव सत्यथादुत्पादादिश्नर्य न संभवति । 
अपि नोपादानं किल करण न फल तदनन्यात्‌ ॥ १९३ ॥ 
अपिच गुणः स्वांशानामपकर्ष दबेल: कर न स्थात्‌ । 
उत्कर्प बलवानिति दोपो5ये दुजेयों महानिति चेत्‌ ॥ १९४ ॥ 
अथ-" किस्ती शक्तिका कभी नाश भी नहीं होता है और न नवीन कुछ उल्तत्ति ही 
होती है। यदि ऐस्ता माना जावे तो गुणोंमें उत्पाद, व्यय, भौव्य नहीं घट सकते हैं, और 
न कोई किप्तीका कारण ही बन सक्ता है, न फल ही कुछ हो सक्ता है, क्योंकि उपयुक्त कपनसे 
तुम गुणोकी सदा नित्य ही मान चुके हो। 
दूसरी बात यह है कि हरएक गुणके अशोकी कभी न्यूनता भी प्रतीत होती है ऐसी 
अक्र्यामें गुण दुरबेछ ( सुट्म-पतय ) क्यों नहीं हो जाता ? ओर कमी गुणमें अधिकता भी 
प्रतीत होती है, ऐप्ती अवस्थामें वह बह्वान ( सशक्त-मोदा ) क्यों' नहीं हो जाता * यह एक 
महान्‌ दोष हैं| इसका निराकरण कुछ कठित 
उत्तर-- 
तन्न यतः परिणामि द्रव्य पूथत निरूपितं सम्पक् । 
उत्पादादिश्रेयमपि खुघद नित्ये5थ नाप्यनित्येर्थ ॥ १९५ ॥ 
अथ--उपगक्त नो शंका की गई है वह निर्मुल (ठीक नहीं है क्योंकि यह पहढ़े अच्छी 
तरह कहा जा चुका है कि दत्य परिणमन शील है, इसहिये नित्य पदाथर्म ही उत्पाद, व्यय, 
प्रीव्य अच्छी तरह घखते हैं, अनित्य पदाय्थमे नहीं परते। 
टृष्टान्व-+ 
जाभ्वूनदे यथा सति जायन्ते कुष्डलादयो भावा) । 
अथ सत्छ तेष्ठ नियमाइुत्यादादित्र्य भवत्येच ॥ १९६ ॥ 
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अर्थ--पोनेकी सत्ता मानमेपर ही उसमें कुण्डछादिक भाव होते हैं और उन कुष्डला. 
दिक भावोंके होने उसमें उत्पादादिक पत्ते ही हैं। 
भावाथ--जिप्त समय पतोनेको ठोक पीटकर कुण्डडाकार कर दिया जाता है उस समय 
सोनेमें पहली पंसे रूप पर्यायक्रा विनाश होकर कुण्डह रूप पर्यायकी उत्पत्ति होती है, सोना 
दोनों ही अवस्थामें है इसलिये सोमेम उत्पादादिन्रय तो घट जाते हैं परन्तु सोनेके प्रदेशोमे 
वास्तव किसी प्रकारकी नत्रीन उत्पत्ति अध्वा नाश नहीं होता है, केवल क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर 
होता है । यदि प्तोनको अनित्य ही मान हिया जाय तो पसेके नाश होनेपर कुण्ठह किप्तका 
बने ? इसलिये नित्य पदार्थम ही उत्पादादिक तीनों पते हैं, अनित्यमें नहीं । 
अनया प्रक्रियया किल बोझछ्य कारण फर्ल चेव। 
यस्मादेवास्थ सतस्तदूद्यमपि भवत्पेतत्‌ ॥ १९७॥ 
अथे--क्ती उपर कही हुई प्रक्रिया ( रीति ) के अहसार कारण ओर फह भी उस्ती 
कपचित्‌ नित्य पदार्थके घत्ते हैं। क्योंकि ये दोनों ही सत्‌ पदार्थके ही हो सकते हैं । 
आस्तामसदुत्पाद; सतो विनाशस्तदन्वयादेशात्‌ | 
स्थृलत्व च कूशत्व न गुणस्थ च निजप्रमाणत्वात्‌ ॥ १९८ ॥ 
अगै--अविच्छित सन्तति देखनेसे गुणोंमें अक््की उत्पत्ति और स्का विनाश तो 
दू३ रहो । पर्तु उनमें अपने प्रमाणस सथूछता और छशता ( दुर्बहता ) भी नहीं होती । 
भावाथ--ऊर दो प्रकारकी शंकाये की गई थीं। उन दोनोंका ही उत्तर दिया जा चुका 
समान अविमाग प्रतिच्छेद होनेपर भी ज्ञान कभी घठाकार होता है, कभी छोकाकार होता है, 
वहाँ तो केवढ परिणमनमें आकार भेद है, १२न्‍्तु जहां पर ज्ञानके अविभाग प्रतिच्छेदोंमें 
न्यूनता अथवा वृद्धि होती है, वहां भी ज्ञानके अशोंका नाश अथवा नवीन उल्पत्ति नहीं 
होती है, किन्तु ज्ञानावरण कर्मके निमित्तसे ज्ञानके अंशोगें उ्धूति और अबुज्भृति (व्यक्तता 
और अव्यक्तता ) होती रहती है। अधिक अंशोंके दब जानेसे वही ज्ञान दुरवह कहा नाता है 
और अधिक अंशोंके प्रगट हो जानेसे वही ज्ञान सब कहा जाता है। इसके सिवा ज्ञानमे 
ओर किप्ती प्रकारकी स़बह॒ता या नि्त्ता नहीं आती है। 
उद्ादादिके कहनेकी प्रतिश-- 
हइति पयोयाणामिह लक्षणस॒क्त थधास्थित चाथ। 
उत्पादादिन्नयमपि प्रत्येक छश्यते यथादाक्ति ॥ १९९ ॥ 
अथ--हस मार पर्योगोंका रक्षण, जैसा कुछ था कहा गया | अप उप्पाद, व्य॑व॥ 
प्ौव्यका भिन्न २ सवरूग ययाशक्ति कहा जाता है। 
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उत्पादस्थितिभड़ा। पर्याधाणां भचन्ति किल न सतः । 
ते पर्याया द्रव्य तस्मादद्रव्य हि #ततृत्रितयम्‌ ॥ २०० ॥ 
अगबे--उल्लाद, स्थिति, भन्न, ये तीनों ही पर्यायोंके होते हैं; पदार्थक्े नहीं होते, 
ओर उन पर्यायोंका समूह ही हव्य कहछाता है | इस लिये वे तीनों मिल कर द्रव्य कहलाते हैं | 
भावाये--यदि उत्पाद, व्यय, भोव्य पदार्थके माने जावें तो पदाथक्रा ही नाश और 
उत्पाद होने छंगेगा, परन्तु यह पहले कहा जा चुका है, कि न तो किसी पदार्थका नाश 
होता है, और न किप्ती पद्माथंक्री नवीन उत्पत्ति ही होती हैं इसलिये यह तीनों पढदा्थक्ी 
अव्स्थाओंके भेद हैं, और वे अबलाएं मिलकर ही क्रय कहलाती हैं, इस ढिये तीनोंका 
प्मुदाय ही द्रव्यका पूर्ण स्वरूप है | 
उद्सादका स्वरूप 
तन्नोत्पादो5्वस्था प्रत्यमग्र परिणतस्थ तस्प सतः; । 
सदसद्भावनिवद्ध तदतद्रावत्ववन्नयादेशात्‌ ॥ २०१ ॥ 
अरथ--उन तीनोंमें परिणमन शीछ क्र्यक्नी नवीन अवस्थाकों उलाद कहते हैं। यह 
उत्पाद भी द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिक नयकी अपेक्षासें सन्‌ और अप्तन्‌ भावप्ते विशिष्ट है। 
बययका स्ररूप-- 
अपि च व्ययोपि न सतो व्यथोप्यवस्थाव्ययः सतस्तस्प । 
प्रध्वेसाभावः सच परिणामित्वातसतोप्यवहस स्थात्‌ ॥ २०२॥ 
अथे--तथा व्यय भी पदार्थक्रा नहीं होता है, किन्तु उप्ती परिणमन शी द्वत्यकी 
अवत्थाका व्यय होता है। इसीका -प्र्ंमामाव कहते हैँ । यह प्रध्व॑त्तामाव परिणमनशीक 
ऋ्यके अवश्य होता है । 
+ पयोजतो न दध्यत्ति न पयोत्त दधित्ाः । अगेरसजतो नोमे तस्मात्तत्व॑ परयात्मकम्‌ | १॥ 
अष्टसहसी 

जिसके दूध पीनेका अत है वह दही नहीं खाता है, जि के दही खनिका अत है वह 
दूध नहीं पीता है, जिसके अगोरस अत है वह दूध दही, दोनोंकों नहीं अहण करता है। 
इसलिये तत्व त्रयात्मक है। 

- मैयामिकोने मिल प्रकार तुच्छाभावकी स्वतन्त्र पदार्थ माना है उस प्रकार जैन सिद्धा- 
न्त अमावको स्वत्न्त्र-तुल्छरूप नहीं मानता। जैम मत वर्तमान समय सम्बन्धी परयोयका वर्तमान 
समयते पहले अभावकी परागमाव कहते हैं। तथा उसीके वर्तमान समय पीछे अभावको 
प्र्बंधामाव कहते हैं | द्रव्यकी एक परयोगक्रे सधातीय अन्य पर्यायर्म अमावकों अन्योन्याभाव 
कहते ह। और उसके विजातीय पर्योयर्म अमावको जर्लन्तामाव कहते हैं।थह चारों मकारका 
ही अभाव प्रयोगरुप है। 





१४ ] पत्चाथायी । [ प्रथम 


"६/५८६४/४३६४४४१०१०२ ६४ 














ओब्यका स्वत्य-- 
घ्ौष्य सतः कर्यचित्‌ पर्यायाथाच्च केवल न सतः। 
उत्पादव्ययवदिद तच्चेकांश न स्वदेश स्थात्‌ ॥ २०३ ॥ 
अर्थ--श्रीज्य भी कर्यचित्‌ पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे पदार्यके होता है। पर्यायह 
हिको छोड़कर केवल पदायका धोव्य नहीं होता है, किन्तु उत्पाद ओर व्ययकी तरह वह भी 
एक अश स्वरूप है। स्वोश रूप नहीं है 
भावाथ--जिस्त प्रकार उत्ताद और व्यय व्व्य्सि नहीं होते हैं उप्र प्रकार प्रेव्य 
इष्टसि नहीं होता है किन्तु वह भी पर्याय दृष्टिसे होता है, शसीलिये उप्तको भी वस्तुका 
एक अंशरूप कह गया है। यदि तीनोंको द्रत्यहश्सि ही. माना जाय तो वस्तु सवेधा अमि्य 
ओर सवधा नित्य हहेगी 
ऐ आधव्यका हा स्वरूपान्तर--- 


तद्भाचाव्ययमिति वा धौच्य तत्रापि सम्पगयमथेः । 
थ; पूर्व परिणामों भवति स पश्चात्‌ स एवं परिणाम:॥२०४॥ 
अथै--पओव्यका रक्षण ४ तद्ावात्ययम्‌ ”' यह भी कहा गया है, उसका भी यही 
अर्थ है कि बस्तुके भावका नाश नहीं होता; अर्थात्‌ नो वस्तुका पहले परिणाम है, 
वही परिणाम पीछे मी होता है। 


हस्त 
पृष्पस्थ यथा गन्‍्धः परिणामः परिणमेंश्व गन्धगुणः 
नापरिणामी गन्धो न च निगन्धाड़ि गन्धवत्पुष्पम्‌ ॥ २०५ ॥ 
अथै--जिस्त प्रकार एष्पका गन्व परिणाम है, ओर गर्घ गुण भी परिणामी है, वह 
भी प्रतिक्षण परिणमन करता है, वह अपरिणामी नहीं है, परन्तु ऐस्ता नहीं है कि पहले पष्प 
गन्ध रहित हो ओर पीछे गन्ध सहित हुआ हो । 
भावाथै--ात्ध गुण परिणमन शीढ होनेपर भी वह पृष्पमें सदा पाया नाता है, 
उम्रका कमी पृष्पमें अभाव नहीं है, कस झीका नाम ओत्य है, मो गन्धपरिणाम पहले था 
वही पीछे रहता है । परम कम 
त्य जार अनत्वका ॥4च२- 
तत्रानित्यनिदानं ध्व॑सोत्यादडर्य सतस्तस्थ |. 
नित्यनिदान ध्रुव॒सिति ततम्रयमप्येशभेदः स्थात्‌ ॥२०६॥ - 
अथे--उन तीनोंमें उत्पाद और व्यय ये दो तो उप्त परिणामी हत्यमें अनिल- 
ताके कारण हैं ओर धुत (ध्रोग्य ) नित्यताका कारण है, ये तीनों ही एक २ मंशहूपसे 


मितर हैं। 
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आंश्ड--- 
नच सर्वथा हि नित्य किशित्सत््वं गुणो न कश्निद्ति । 
तस्मादतिरिक्तौ हो परिणतिमात्रो व्ययोत्पादों ॥ २०७ ॥ 
अधै--कोई ऐसी आशंका न करे कि द्रत्यमें सत्त्त तो सर्वथा नित्य है बाकी का कोई 
प्रूण नित्य नहीं है, और उममे मबथा भिन्न परिणविमात्र उत्पाठ, व्यय दोनों हैं | क्योंकि- 
उत्तर 
सर्व विप्रतिपज्न भचति तथा सति गरुणी न परिणामः । 
नापि द्रव्य न सदिति प्रथक्त्वदेशानुपड्रत्वात ॥ २०८ ॥ 
अथ---ऊपर कही हुई आशंकाके अनुमार माननेपर सभी विवादकोटिसं आजायगा । 
प्रदेश भेद माननेसे न गुणकी सिद्धि होगी न पर्यायक्री सिद्धि होगी। न द्न्यकी, और न सत्‌ 
की ही पिद्धि होगी। क्योंकि भिन्न २ स्वीकार करनेस एक भी (कुछ भी) सिद्ध नहीं होता । 
दूसरा दोप-- 
अपि चैतददूषणमिह र्न्नित्यं तडि नित्यमेव तथा । 
बदनित्य॑ तदनित्य नेकस्पानेकधर्मत्वम्‌ ॥ २०५ ॥ 
अथे---उत्पाद, व्ययको सर्वथा मिन्न पर्यायमात्र माननेसे और द्रव्यको उससे 
मिन्न सबया नित्य माननेसे यह भी दृषण आता है कि नो नित्य है वह सदा नित्य ही 
रहेगा, और जा अनित्य है वह मा अनित्य ही रहेगा तयोंकि एकक्े अनेक धर्म नहीं 
हो सक्ते । 
भावाथे--हव्यका अनेक धर्मात्मक माननेपर तो कथचित्‌नित्य और कर्यंचित्‌ अनित्यकी 
व्यवस्था बन जाती है ओर मर्वथा मिन्नतामें वस्तुका एक धर्मात्मक स्वीकार करने पर मस्पूर्ण 
व्यवस्था विबटित हो माती है । 





तीसस दोप--- 
अपि चकमिदं द्रव्य गुणोयमेवेति पर्येयोष्य स्थात्‌ । 
इति काल्पनिको भेदो न स्थाह्ड्रव्यान्तरत्ववन्नियमात्‌ ॥२१०॥ 
अर्थ-मिज्नतामें यह द्रव्य है, यह गुण है यह पर्याय है, ऐसा काल्पनिक भेद नो 
होता है वह भी उठ मायगा क्योंकि मिन्नतामें द्रव्यान्तरकी तरह सभी मित्र २ द्रव्य 
कहलावेंगे 
श्धाकार--- ड 
नन॒मवतु वस्तु नित्य गुणा नित्या भवन्तु वाधिरिव । 
भावा? कछोलादिवदुत्पन्नध्वंसिनो 'भवन्त्विति चेत्‌ ॥ २११ ॥ 
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अथै--न्य और गुण समुद्रकी तरह नित्य हैं और पर्याय तरंगोंकी तरह उत्पन्न 
होती हैं और नष्ट होती हैं ऐसा माननेमें क्या दोष है ! 
५; उत्तर... 
तन्न यतो दृष्टान्तः प्रकृताथस्थैव वाधको मवति। 
अपि तद्नुक्तस्थास्थ प्रकृतविपक्षस्य साधकत्वाच ॥ २१२॥ 
अथ--शड्जाकारकी यह शंका ठीक नहीं है क्योंकि नो हृशन्त समुद्र ओर तरंगोंका 
उमने दिया हैं वह उसके प्रकृत अथक्रा बाधक हो जता है ओर उमके अभिप्रायस किद्ध- 
(विपक्ष) अर्थक्रा साधक हो जाता है । किम प्रकार ? मो नीचे कहा जाता हैं-- 
अथोन्तरं हि न सतः परिणामरेभ्यो गुणस्प कस्पापि । 
एकत्वाज़लघेरिव कलितस्थ तरड्रसालाम्य! ॥ २१३ ॥ 
मिस्त प्रकार तरंग माठाओंसे चित समुद्र एक ही है ऐसा ही नहीं है कि तरंग 
समुद्रसे मित्र हों और समुद्र उनसे मित्र हो, किन्तु तरंगेंसे डोछायमान होनेवाला समुद्र 
अभिन्न है, उसी प्रकार सत्‌ ( द्वल्य ) से भिन्न गुण और पर्यायें पदार्थान्तर नहीं हैं। 
स्पष्ट अ-- 
किन्तु य एवं समु॒द्रस्तरड़माला भवन्ति ता एवं। 
यरमात्स्वर्थ स जलधिस्तरड्ररूपेण परिणमति ॥ २१४॥ 
अथै--किन्तु ऐसा है कि जो समुद्र है वे ही तरब्माढायें हैं क्योंकि स्वय॑ वह समुद्र 
ही तरंगरूप परिणाम धारण करता है। 
दाएटन्त 
तस्मात्स्वयमुत्पाद। सदिति ध्ोव्य व्ययोपि वा सद्ति। 
नसतो5तिरिक्त एव हि व्युत्पादो वा व्ययोपि वा भौष्यम्‌॥२१५॥ 
अथ--इसलिये ( अथवा इसी ग्रकार ) स्वये सत्‌ ही उत्पाद है, जय स्त्‌ ही 
व्यय है, और वही स्वयं ओव्य है। सतसे मिन्न न' कोई उत्पाई है, न व्यय है, और 
नश्नोव्य है। 
अथवा[--- 
यदि वा शुदूत्वनयाज्नाप्युत्पादों व्ययोपि न धोव्यम्‌ । 
ग॒ुणश्र पर्येय इति वा न स्पाच केवल सदिति ॥ २१६९ ॥ 
अगे--अक्वा भेद विकरत निरपेक्ष-शुद्धदव्याथिक नयसे न कोई उत्पाद है, न व्यय 
है, न श्रौत्य है, न गुण है और न पर्याय है केवर सन्मात्र ही वहतु है | 
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साराश--- 
अयमर्थो यदि भेद; स्पादुन्मजञति तदा हि तत्न्रितयम्‌। 
अपि नत्त्रितय॑ निमज्ञति यदा निमजति स मूलतो भेद: ॥२१७॥ 
अये--उपगुक्त कथनका यही सारांशहै कि यदि भेदबुद्धि लखी जाती है तब तो 
उत्पाद, ब्यय, भोव्य तीनों'ही मत्‌ के अंशरूपमे प्रग/ हो जाते हैं, ओर यदि मूहसे भेद 
बुद्धिको ही दूर कर दिया जाय, ततर तीनोंही सम्मान्र वस्तु ढीन हो जाते हैं । 
भावार्य--मेद विकह्पसापेक्ष-अशुद्ध दत्याथिक नयसे वही सत्‌ उत्पाद, व्यय, प्रोन्‍्य 
स्वरूप परिणमन करता है और भेद विक्रय निरपेक्ष-शुद्धद्ध्याथिकनयस वहीं सत्‌ केवल 
मम्मात्र ही प्रतीत हाता है। 
शहड्टाकार--- 
ननु चोत्पादध्यंसो ठावप्यंशात्मको 'भवेतां हि ! 
ध्रोच्य त्रिकालविषय नत्कथमंशञात्मक-मवेदिति चेत्‌ ॥ २१८॥ 
अर्थ--शंकाकार कहता है कि उत्पाद ओर संस (यय) थे दानों ही अशात्मक- 
अंश छूप रहो, परन्तु भोग्य ता सदा रहता है वह किम प्रकार अंश रुप हो मक्ता है ? 
उत्तर--- 
नव यतस्रयोशाः स्वर सदेवेति वस्तुतो न सतः। 
नैवाथान्तरवदिद प्रत्येकमनेकामिह सादिति ॥ २१९ ॥ 
अथे--ऊपर की हुई शंका ठीक नही है, क्योकि ये तीनों ही अंश स्वयं मत्‌ स्वरूप 
हैं । वाल्ततरमं मत्‌ के नहीं हैं ओर न पदार्थान्तरकी तरह ही अश रूप हैं। किन्तु म्वयं 
सत्‌ ही प्रत्येक अश रुप है । 
भावार्थ--उत्पाद, व्यय, धोव्य तीनों ही सतके उम्रप्रकार अश नहीं है, मिप्त प्रकार 
कि वृक्षेक फल, पृष्प पत्ते आदि होने हैं, किन्तु स्वयं सत्‌ ही उत्पादादि स्वरूप है । 
उदाहरण -- 
तत्रतदुदाहरणं यश्ुत्यादेन लक्ष्यमाणं सत्‌। 
उत्पादेन पारिणत केवलमुत्पादमात्रमिह वस्तु ॥ २२० ॥ 
अग--हस॑ विषयम यह उठाहरण है कि यदि सत्‌ उत्पादका लक्ष्य बनाया जाता है 
अर्थात्‌ वह उत्पाद रूप परिणाम बार करता है तो सह केंसल उन्पाड मात्र है। 
अथवो--- 
अंदि वा व्ययेन नियत केवलमिह सद्ति लक्ष्यसाणं स्पात्‌। 
व्यथर्परिणत च सदिति व्यथम्ात्न किल कर्थ हि तन्न स्थात्‌ ॥ २२१॥ 
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अथे--भथवा यदि वह सत्‌ केवड व्ययक्षा रक्ष्य बनाया जाता है, अथीत्‌ वह व्यय 
परिणामकी धारण काता है तो वह सत्‌ केवल व्यय मात्र ही है। 
अभथवा--- 
पेण परिणत सद्यदि वा धौव्येण लक्ष्यमाणं स्पात्‌ । 
उत्पादव्ययवदिद स्थादिति तह ध्ोव्यसार्ज सद ॥ १२२॥ 
अरथ--यदि प्त्‌ ध्रोव्य परिणामकी थारण करता है अथवा वह शओोध्यका रुक्ष्य 
बनाया जाता है, तत्र उत्पाद व्यय के समान वह सन्‌ श्रोव्य मात्र है | 
भावाथे--उपर्युक्त तीनों इलाकोम इस बातका निषेध किया गया है कि उत्पाद, 
व्यय, भोव्य सत्से मिन्न हैं अथवा सतके एक २ भागसे होनेताह़े अंश्ञ हैं। साथ ही यह 
बतलाया गया है कि तीनों ही पत्‌ स्वरूप हैं और तीनोंही एक साथ होते हैं परलु 
जिसकी विवक्षा की जाय अथवा जिमका ल्ध्य बनाया जाय सत्‌ उसी स्वरुप है। छत ही 
स्वर्य उत्पाद स्वरूप है, सत्‌ ही व्यय स्वूप है और सत्‌ ही भोत्य स्वरुप है । 
इहष्टार्त-- 
संदष्टिसद्द्॒व्ध सता घदेनेह लक्ष्यमाणं सत्‌ । 
केवलामिह घथ्मात्रमसता पिण्डेन पिण्डमाज्न स्घात ॥ २२१३॥ 
अथे--शन्त के लिये मिट्टी दृत्य है | मिस « समय वह मिट्टी सत्‌ स्वरूप पत्का “4 
लक्ष्य होती है । उस समय वह केवल घट मात्र है और निप्त समय वह अप्तत्‌ स्वकृप पिछ् 
का रुक्ष्य होती है, तब पिण्ड मात्र है। 
यदि वा तु लक्ष्यमाणं केवलमिह रच सत्तिकात्वेन । 
एवं चेकस्य सतो व्युत्पादादित्रियश्र तत्रांशाः ॥ २२४॥ 
अथे--यदि वह मिट्टी मिद्ीपनेका ही केवछ लुथ्य बनाई जाती है तब वह केवल मिट्टी 
मात्र है। इस प्रकार एक ही सत्‌ (द्व्य) के उत्पाद व्यय भोव्य, ऐसे तीन अंश होते हैं । 
न पुनः सतो हि सगे; केनचिद्शेकमागमात्रेण । 
संहारों वा भौव्य दक्षे फलपुष्पपन्नवन्न स्थात्‌॥ २९० ॥ 
अथे--ऐपा नहीं है कि सत्‌ ( द्रव्य ) का ही किसी एक मागसे उत्ाद हो, ओर 
उसीका किस्तीएक भागसे व्यय हो, ओर उस्तीका एक भागसे शोव्य रहता हो। जिस प्रकार कि 
बृक्षक एक भागे फछ हैं तथा एक मागमें पुष्य हैँ ओर उसके एक भागमें पत्ते हें। किन्तु 
ऐप्ता है कि सत्‌ ही उद्याद रूप है, सत्‌ ही व्यय रूप है, ओर सत्‌ ही प्ोव्य सह है! 
९८ यहांपर 'जिस समय” से आशय फेंबछ विवक्षाे है। जैसी बिवक्षा होती है मिद्टी 
उसी ख़हप समझीजाती है| वास्तत्म तीनोंका समयभेद नहीं है । 
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शड्ड।कार२-- 
ननु चोत्पादादिश्रयंशानामथ किमंशिनो वा स्थात्‌ । 
अपि कि सद्शमात्र किमथांशमसदस्ति प्रथमिति चेत्‌ ॥२२६॥ 
अथे--क्या उत्पादादिक तीनों ही अंशोके होते हैँ ” अथवा अशीके होते हैं ? 
अथवा सतके अंश मात्र है ? अयवा असत्‌-अंश रूप मिन्न २ हैं 
उत्तरु--- 
तन्न घतोष्नेकान्ती बलवानिह खलु न सर्वेधकान्त।। 
सके स्थादविरुद्ध तत्यूवे तड्िना विरुद्ध स्थात्‌॥ २०९७ ॥ 
अग्रे--उपयुक्त शंका टीक नहीं है | क्योंकि यहां पर ( जन दर्शनमें ) नियमसे 
अनेकान्त ही बल्वान्‌ है। सबंया एकान्त नहीं | यदि ऊपर किये हुए प्रश्न अनेकान्त इश्टिसे 
किये गये हैं तो सभी कथन अविरुद्ध है। किस्ती इष्टिसि कुछमी कहा जाय, उसमें विरोध 
नहीं आमक्ता | और अनेकान्तकों छोडकर केवढ एकान्त रूपसे ही उपर्युक्त प्र किये गये 
हैं तो अवश्य ही एक दुसेके विरोधी है। इसलिये अनेकान्त पूक सभी कथन अविरुद्ध है। 
और वही कथन उसके विना विरुद्ध है । 
भावाये--मैन दर्शन प्रमाणनयात्मक है । निश्त किसी पदा्यक्रा किप्ती रूप विवेचन 
क्यों न किया जाय, नयहृश्सि सभी संगत हो जाता है। वही कथन अपेक्षाइष्टिकों छोड़कर क्रिया 
जाय तो अप्तंगत हो जाता है। यहां पर काई यह इंका न कर बैठे कि कमी किसी बातको 
कमी किस्ती रूप कहनेसे ओर कभी किसी रूप कहनेसे जैन दशन किसी बातका निर्णायक नहीं है 
किन्तु संशयात्मक है। ऐसा कहनेवाल्ोंकी थोडा सध्मदष्टिस विचार करना चाहिये । जैन 
दर्शन संशयात्मक नहीं किन्तु बस्तुके ययार्थ स्वरूपका कहनेवाला है । वस्नु एक धर्मात्मक 
नहीं है, किन्तु अनेक घर्मात्मक है | इसल्यि वह अनेक रूपसे ही कही जाती है। एकरूपस 
कहना उसके स्वरूपको जिगाडना है। संशय उमयकोटिमि समान ज्ञान होनेसे होता है। यहां 
पर उभय कोटि समान ज्ञान नहीं है । यद्यपि एक ही पदार्थको अनेक धर्मों द्वारा कहा जाता 
है परन्‍्तु निम्त ृष्टित जो धरम कहा जाता है उमर इृष्टिसे वह छद्दा वेमा ही है। उम दृष्टिसे 
वह प्द्ा एक धर्मात्मक ही है। दृष्टान्तके लिये पृस्तक्क्ो ही छे छीनिये | पुस्तक भाव रूप 
भी है ओर अमावहुप भी है। अपने स्वरूपकी अपेक्षासे तो वह भाव रूप है और पर-पदा- 
थेकी अपेल्ासे वह अमावरूप है| ऐसा नहीं है कि कभी अपने स्वरूपकी अपेक्षास भी वह 
अमावरूप कही जाय । अथवा पर-पदा्थोकी अपेक्षास भी कभी भावरूप कही जाय । इसलिये 
नय ममुदाय-प्रमाणसे तो वस्तु मावरूप नी है, अमावरूप भी है| परन्तु नय इृश्िसि जिय 
झुपसे भावरूप है उस रुपसे सदा भावकूप ही है और निस इृष्टिसि अभावरूप है उसमे सदा 
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अभावरुप ही है । इसलिये स्थाह्ादको व ही तरकशाख्री संशयात्मक कह स्तते हैं मिन्‍्होंने न 
तो सेशयका ही स्वरूप समझा है ओर न स्याद्रादका ही लहूप ममग्ना है। झसी प्रकार जो 
#लोग “ नैकृस्मिन्रमंभवात्‌ ” अर्थात्‌ एक पदायम दो विरोधी धर्म नहीं रह मक्नते हैं ऐसा 
कहकर स्याद्वाद स्वरूप जन दशनकी असत्यात्मक ठहराते हैँ वे भी पढ़ा्क्रे यथा बोधसे 
कोमो दूर हैं अस्तु। क्या हम वे यह समझा देंगे कि पस्तककों पुस्तक ही क्यों कहते है ! 
पुप्तककों दाबात क्‍यों नहीं कहते ? कलम क्‍यों नहीं कहते ? चोकी क्यों नहीं कहते ? दीपक 
क्यों नहीं कहते ? यदि वे ढ्रम प्रश्नके उत्तरम यह कहे कि पुस्तकम पुस्तकल ही धम रहता है इसलिये 
वह पृष्तक ही कही जाती है । उसमे दावानल पर्म नहीं है, कल्मल धर्म नहीं है, चोकील 
धर्म नहीं है दीपकल थम नहीं है इसल्यि वह पुम्तक दावात, कहम, चोंकी. दीपक नहीं 
कही नाती है, अर्थात्‌ पुस्तक परस्तकल धर्मके सित्रा इतर मितने भी उससे भिन्न पद़ाये हैं, 
सबका पृश्तकमम अगाव है| उसीप्कार हरएक पढदार्थमें अपने स्वरूपको छोड़कर बाकी सत्र 
पदायोकि स्वहृूपका अमाव रहता है। यदि अन्य पदाथेकि स्वरूपका मी सद्भाव हो तो एक 
पदार्यमें सभी पद़ा्योक्री सड्वरताका दोप आता है ओर यदि पदार्थमें स्व-स्वहृपक्ा भी अभाव 
हो तो पदोयके अभावका ही प्रसंग आता है। उस्तवियि स्व-स्वरूपकी अपक्षास भाव ओर 
पए-स्वहपकी अपक्षास अभाव एसे हरएक पदायम दो धर्म रहने हैँ । बस टप्ती उत्तरस दो 
विरोधी धर्मोका एक पदाथमें अभाव बतढानेवराह़ तकशाली स्वये समझ गये होंगे कि एक 
पदार्थमें भाव-ध्म और अभाव धर्म दोनों ही रहते हैं। इनके स्त्रीकार किये बिना तो पद़ार्थका 
स्वरूप ही नहीं वनता । इसलिये अनेकान्त पूरक सभी कथन अविरद्ध और उसके विना विरुद्ध 
है। यहापर यह दका करना मी व्यय है कि भाव ओर अमाव दोनों विरोधी हैं फिर एक 
पदायमें दोनों कैसे रह पक्ते हैं ” इसका उत्तर उपर कहा भी नाइुक़ा है। दूपरे-मिमको 
विरोध: बतहाया जाता है वह वाघ्तवर्म विरोध ही नहीं है। पदाथका स्वरूप ही ऐसा है। 
£ ज्वमावोह्तकगोचरः ” अर्थात्‌ किसीके स्वभावमें तक काम नहीं करता है। अमिक्रा 
स्वमाव उप्ण है । वहां अप्नि उष्ण क्‍यों है ” " यह प्रश्न व्यथ है, प्रत्यक्ष वाधित है। 
# शड़राचार्य सतके अनुयायी | 


» विरोध तीन प्रकार होता है। १ सहानवखाम २ प्रतिबस््य प्रतिबन्धक ३ बध्यधातक । 
इन तीनोंमेसे भावाभावमे एक भी नहीं है | विशेष वोधके लिये इस कारिकाकों देंखो- 
कपशित्ते सदेवेई्ट कयल्रिद्सदेव तत । 
तयामभयम्राच्य थे नययागान सवेधा ॥ १ ॥ 
तत्र रात्व बस्तुधर्म: तदनुपगंमे बस्तुनों वसतुल्लायोगात्‌ खरविध्षणादिवत्‌ | तथा कर्थद्िंदसल 


वस्तुधग: । स्वर्पादिमिरिव पररुपादिभिरष वश्लुनोउतत्वानिशे प्रतिनियतस्वस्यामावाइस्व॒प्रति 
मियमविरोधात्‌ | एसेन क्रमार्पितोमयत्वादनां वस्तुधमेर्त्त प्रतिपादितम्‌ । अष्टसहसी 
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ऊपर की हुई श्ढाका खुलासा उत्तर--- 
केवलमंशानामिह नाप्युत्पादो व्ययोपि न भौव्यम्‌ । 
नाप्येशिनसत्रय स्पात्‌ किसुतांशेनांइशिनों हि ततन्रितयम्‌॥ २२८॥ 
अर्थ--केवल अशोंके ही उत्पाद, व्यय, भोव्य नहीं होते हैं ओर न केवढ़ अशीके 
ही तीनों हते हैं| किन्तु अशी के अंश रुपसे उत्पादाविकि तीनों होते हैं । 
गड्ााकार--- 
ननु चात्पादश्वेसों स्थातामन्वधतो5्थ वास्सानत्रात्‌ । 
दृफ्टचिरुदत्वादिह धुवत्वमपि चकस्य कथामिति चेत्‌ ॥ २२९ ॥ 
अर्थ--एक पदाथे के उत्पाद और घंप्त महे ही हों, परन्तु उसी पढाय के ध्रोव्य भी 
होता है, यह बात वचन मात्र है, ओर प्रत्यक्ष बाधित है | एक ही पदार्थ के उत्पाद व्यय 
ओरे श्रोत्य ये तीनों किस प्रकार हो सक्ते हैं 
उत्तर-+- 
सत्य भवति चविरुदं क्षणभेदी यदि भवेत्मथाणां हि। 
अथवा स्वर्थ सदेव हि नश्यत्वुत्पग्मते स्वयं सदिति ॥ २३० ॥ 
अथे--श्ढाकारका उपर्युक्त कहना तभी ठीक हो सत्ता है अथवा उत्पाद, व्यय 
ध्रोव्य, इन तीनोंका एक पदार्थमें तमी विराध आमक्ता हैं जब कि इन 'तीनोंका क्षण भेद 
हो । अथवा यदि स्वयं एत्‌ ही नए होगा हो, और उत्‌ ही उत्पन्न होता हो तब भी इन 
तीनामे विरोध आ पक्ता है! 
कापि कुतश्रित्‌ किश्वित्‌ कस्पापि कथथ्नापि तत्न स्थात्‌। 
तत्साधकप्रमाणाभावादिह सोप्यह्ष्टान्तात ॥ २३१ ॥ 
अर्थ--परन्तु ऐमा कहीं किमी कारणसे किसीके किसी प्रकार किश्चिस्मात्र भी नहीं 
होता है। उत्पाद भिन्न समयम होता हो, व्यय भिन्न प्मयमें होता हो, और धौव्य मिन्न 
ममयर्म होता हो झत्त प्रक्तार तीनेंके क्षण भेढकी सिद्ध करनेवाछ्य ने तो कोई प्रमाण ही है 
और न कोई उसका साधक इृष्टान्त ही है । 
ड्ाकार--«- 
ननु च स्वावसरे किल सर्गः सर्गैकलक्षणत्वात्‌ स्थात्‌ । 
संहारः स्वावसरे स्थादिति संहारलक्षणत्वाद्ा ॥ २१२ ॥ 
धोव्यं चात्मावसरे भवति धौन्यैऋलक्षणात्तस्प | 
एवं लक्षणभेद: स्पाडीजाडुरपादपत्ततवत्तितिवेत्‌ ॥ २१३ 
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अर्थ--उत्ताद अपने समयमें होता है, क्योंकि उसकी उत्पत्ति होना ही एक रक्षण 
है । व्यय अपने समयमें होता है, क्योंकि संहार होना ही उप्तका रक्षण है। इसी प्रकार भोव्य 
भी अपने समयमें होता है, क्योंकि उप्का ध्रुव रहना ही स्वरुप है। मिप्त प्रकार बीन अब्ुर 
ओर वृक्ष, इनका मित्र २ छक्षण है उसी प्रकार उत्पाद, व्यय, श्रौव्यक्रा भी भिन्न र उक्षण है। 
भावा्थ--मिन्न २ छक्षण होनेसे तीनोंका मिन्न २ समय है : 
उत्तर- 
तन्न यतः क्षणभेदी न स्पादेकसमयमात्र तत्‌ । 
उत्पादादिश्रयमपि हेतो। संदाष्टितोपि सिडत्वात्‌ ॥ २६४ ॥ 
अथ--हुक्षणभेद होनेस तीनोंको भिन्न २ समयमें मानना ठीक नहीं है क्‍योंकि 
उत्पाद, व्यय और प्रोष्य तीनोंका समयमेद नहीं है । तीनों एक्र ही समयमें होते हैं। यह 
बात हेतु ओर दृष्टानत्से भही भांति सिद्ध है। इसीका खुासा नीचे किया जाता है-- 
अथ तथथा हि बीज बीजावसरे सदेव नासदिति । 
तन्न व्ययों न सत्वाद्व्ययश्र तस्मात्सदुडुरावसरे ॥ २२५॥ 
अथे--वीम अपनी पर्यायके समयमें है। वीन पर्यायके समय ब्रीमक़ा अभाव नहीं 
कहा मा सक्ता | वी पर्यायके समय वीज पर्यायका व्यय भी नहीं कहा जा सक्ता किन्तु 
अह्ड॒पपर्यायके उत्पाद-समयमें वीन पर्यायका व्यय कहा जा सक्ता है । 
बीजावस्थायामपि न स्थादडुरभवोस्ति वा5सदिति । 
तस्मादुत्पादः स्पात्स्वावसर चाह्डरस्प नान्यत्र ॥ २३९ ॥ 
अथे--मो समय वीम परयायक्ा है, वह अड्डस्की उत्पतत्तिका नहीं कहा 
जामक्ता । बीज पर्यायके समय अडुर्के उत्पादका अभाव ही हैं। इस डिये अहुरका 
उत्पाद, भी अपने ही समयमें होगा, अन्य समयमें नहीं । 
यदि वावीजाड्डुरयोरविशेषात्‌ पादपत्वमिति वाच्यम्‌ । 
नष्टोत्पन्न न तदिति नष्ठोत्पन्न च पर्येयाम्यां हि ॥ २३७ ॥ 
अर्थ--अथवा ब्रीम ओर अछुुर इन दोनों को सामान्य रीतिस यदि वृक्ष कहा जाय 
तो वृक्ष न तो उत्पन्न हुआ, और न वह नष्ट हुआ, किन्तु वीज पर्यायसे नष्ट हुआ है; ओर अहुर 
पर्यायसे उत्पन्न हुआ है। 











सारांश--- 
आयात न्यायवलादेतयत्रितयमेकका्ल स्थात्‌ । 
उत्पन्नमड्रेण च नष्ट वीजेन पादपत्व तत्‌ ॥१३८॥ 
च्छ 


६. >क्‍न्‍जज ० नम 


अध्याय | ] छुबोधिनी टीका । [ ७३ 
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अर्थ--यह बात न्यायबरुसे सिद्ध हो चुकी कि उत्पाद, व्यय, श्रोब्य तीनोंका 
एक ही# काह है । वृक्षका अछुर रूपसे! निप्त समय उत्पाद हुआ है, उस्ती समय उसका 
वीज रुपसे व्यय हुआ है, ओर वृक्षपना दोनों अक्त्थाओंमे मौजूद है । 

भावाथे--ऊपरके तीनों इछोकोका सागंश इस प्रकार है-नो वीज पर्यायक्ा समय है 
वह उसके व्ययका समय नहीं है। क्योंकि उस्तीका सद्भाव और उम्तीका अभाव दोनों एक ही 
समयमें नहीं हो पते हैं | किन्तु नोअडडुरके उत्पादका समय है वही बीन पर्यायके ताशका 
समय है। ऐसा भी नहीं है कि वीन पर्याय और अहवरोत्पाद, इन दोनेके बीचमें बीन पर्यायका 
नाश होता हो । ऐसा माननेसे पर्याय रहित द्रव्य ठहरेगा । क्योंकि बीजका तो नाश होगया, 
अभी अहुर पैदा नहीं हुआ है। उप्त समय कौनसी पर्याय मानी जावेगी ? कोई नहीं । तो 
अहज्य ही पर्याय शूत्य द्रव्य हहरेगा । प्योयके अमावमें पर्यायीका अभाव ख़यं सिद्ध है | 
इसलिये मिस समय अड्डुरका उत्पाद होता है उस्ती समय वीमपर्यायका नाश होता है। दूसरे 
शब्दोमें यों भी कहा जा सक्ता है कि नो वीनपर्यायका नाश है वही अहुरका उत्पाद है। इसका 
यह अप नहीं है कि नाश और उत्पाद ठोनोंका एक ही अर है, यदि द्ोनोंका एक ही अप 
हो तो निप्तका नाश है उप्तीका उत्पाद कहना चाहिये । परन्‍तु ऐस्ता नहीं है नाश तो वीनका 
होता है ओर उत्पाद अडडरका होता है पल्तु नाश और उत्पाद, दोनोंकी फलित पर्योय एक 
ही है। ऐप्ठा भी नहीं है कि नो वीजपर्यायका समय है वही अछुरके उल्ादक्ता समय है| 
ऐसा माननेसे एक ही समयमें दो पर्याथोंकी सत्ता मानती पडेगी। और एक समयमें दो पर्यायोका 
होना प्रभाण्वापित है। इसलिये दीनपर्यायके पमय अहुरका उत्पाद नहीं होग है। 
किन्तु जो वीनपर्यायके नाशक्ा समय है वही जंकुरके उत्पादका समय है। और वीमनाश 
तथा अंकुरोत्याद दोनों ही अवस्थाओंमें वृक्षपनेका पद्घाव है । वृक्षकता निप्त समय बीनपर्यायप्े 
नाश हुआ है, उस्ती समय उप्का जंकुपपर्यायसे उत्पाद हुआ है । वृक्षका पद्भाव दोनों ही 
अव्सथाओंमें है। इसलिये यह बात अच्छी तरह छिद्ध हो गई कि उत्पाद, व्यय, धौष्य तीनोंका 
एक ही प्मय है। भिन्न समय नहीं है । 

#ः घब्मौल्सुवर्णायीनामोल्ादस्थितिग्वयम्‌, मोकप्रगेदमाव्यस्थं जनोयाति सहेतुकम | 

है 8 8 8. डक अष्टसह्सी 

अति एक पुरुषकों सोनेके घंडेकी आवश्यकता थी दूसरेको कपारों ( घडेंके इकड़े $ की 
आवश्यक्षता थी तीसरेकी सोनेकी ही आवश्यकता थी, तीनों एक सेठके यहा पहुचे, सेठके यहा 
एक सोनेका घडा ख़खा था, परूठु जिस समय ये तीनों ही पहुंचे, उसी उम्रथ वह घडा ऊपरसे 
गिरकर कूंट गया। घडेके फूलते ही तीनोंके एंक ही क्षणमें तीन प्रकारके परिणाम हो गये। 


धदाथीकी ओक, कपालार्थक्ों हुई और सामान्य स्वणोर्थीको सध्यस्थता। इसी अकार उलादादि 
तीनें। एक ही भ्षणमें होते हैं। 


१९ 


७४ ] पश्चाध्यायी । [ प्रथम 


है कलशलन-«&नन, 








फिर भी खुछासा-- 
अपि चाहुररुटेरिह थ एवं समय! स वीजनाशास्थ । 


डउमयोरप्पात्मत्वात्‌ स एव काल पादपत्त्वस्थ ॥ २१९ ॥ 
अथे--नो अकुरकी उत्पत्तिका समय है। वही समय बीनके नाशका है, और अकुरका 
उत्पाद तथा बीजका नाश दोनों ही वृक्ष स्वरूप हैं। इस लिये नो समय बीनके नाश और 
अकुरके उत्पादका है वही प्मय वृक्षके प्रोत्यका है | 
चाराश-+ 
तस्मादनवयपमिदं प्रकृ्त तत्त्तस्प चेकसमये स्थात्‌ । 
उत्पादादित्रयमपि पयायाथात्न सर्वधापि सतः ॥ २४० ॥ 
अथ--इसठियि यह बात सवेया निदोष प्िद्ध हो गई कि सत्‌ (पदाथ)के एक समयमें ही 
उत्पादादिक तीनों,होते हैं वे भी पदार्थके पर्यायद॒श्सि होते हैं, पयोयनि',स पदार्थके नहीं होते। 
विरोध संभावना--- 
मवति विरुदं हि तदा थदा सतः केवलस्प तत्त्रितयम्‌ । 
पर्ययनिरपेक्षत्वात्‌ क्षणमेदोपि च तदेव सम्मचति ॥ २४१ ॥ 
अग--मिम्त प्म उत्पाद आदि तीनों, प्योयनिरपेक्ष केबल पदार्थके ही माने जांपगे 
उस स्मय अबत्य ही तीनोंका एक साथ विरोध होगा, और उसी समय उनके समय भेदकी 


संभावना भी है । 
अथवा--- 


यदि वा भवति विरुदं तदा यदाप्येकपथेयरथ पुन ; । 
अस्त्युत्पादों बस्थ व्यथोपि तस्थैच तस्वथ वे धोव्यम्‌॥ २४२॥ 
अर्थ--अथवा तब भी विरोध होगा नत्र कि मिप्त एक पर्योयक्रा उत्पाद है, उप्तीका 
व्यय भी माना जाय, और उसी एक पर्यायका भव्य भी माना जाय । 
उत्पमादादेकका अविरुद्ध स्वरूप--- 
प्रकूत सतो विनाशः केनचिदन्येन पर्ययेण पुनः । 
केनचिदन्येन पुनः स्पादुत्पादों घुव तद॒न्येन ॥ २४३ ॥ 
अथे--प्रक्ृतमें ऐसा है कि किप्ती अन्य पर्यायसे सतका विनाश होता है, तथा किस्ती 
अन्य प्यौयसे उप्तका उत्पाद होता है, और किप्ती अन्य पर्यायसे ही उप्तका धोव्य होता है। 
इृष्ठान्त--« 
संदष्टिः पादपवत स्वयसुत्पत्नः सदड्डरेण यथा । 
नष्टो बीज़ेन पुनधुवमित्युमयत्र पादपत्वेन ॥ २४४ ॥ 


अध्याय । ] सुवोधिनी टीका । [ ७५ 








अ्थ--वृक्षका दृष्टान्त स्पष्ट है। जिप्त प्रकार वृक्ष सत्‌ रूप अंकुर से स्वयं उत्पन्न 
होता है, वीम रूपसे नष्ट होता है ओर वह वृक्षपनेस दोनों जगह ध्रुव है। 
न हि बीजेन विन; स्पादुत्पन्नश्व तेन बीजेन । 
धौच्य॑ बीजेन पुनः स्थादित्यध्यक्षपक्षवाध्यत्वात्‌ ॥ २४५॥ 
अर्थ--ऐसा नहीं है कि वृक्ष वीमरूपसे ही तो नष्ट होता हो, उप्ती बीज रूपसे वह 
उत्पन्न होता हो ओर उप्ती वीन रुसमे वह ध्रुवमी रहता हो क्योंकि यह बात प्रत्यक्ष 
बाधित है। ५ 
सत्‌ हो उत्पाद व्यय स्वरूप दै-- 
उत्पादष्ययथोरपि भदति यदात्मा स्वय सदेवेति । 
तस्प्रादेतदूदयमपि वस्तु सदेचेति नान्यद्स्ति सतः॥ २४६९ ॥ 
अथ--उत्पाद ओर व्यय दोनोंका आत्मा ( जीव भूत ) ख़यं प्त्‌ ही है-इसलिये 
ये दोनों ही छह॒स्तुख़रूत हैं। सतसे मित्र ये दोनों कोई स्वरततत्र वस्तु नहीं है। 
उत्पादादिक पर्यायदष्टि से ही है-- 
पयोयादिशत्वादर्त्युत्पादो व्ययोस्ति योस्ति च भ्ोष्यम । 
द्रव्पाधादेशत्वान्नाप्युत्पादो व्ययोपि न भोव्यम्‌ ॥ २४७॥ 
अथे--पर्यायार्थिक नयसे उत्लाद भी है, व्यय भी है, और ध्रोष्य भी है। ढ्त्या- 
पिंक नय से न उत्पाद है, न व्यय है, ओर न भोव्य है। 
शड्झ|कार-- 
ननु चोत्पादेन सता कृतमसतैकेन वा व्ययनाउथ । 
यदि व ध्ौव्येण पुनर्यद्वरथ तत्थयेण कथमिति चेत्‌ ॥ २४८ ॥ 
अरथे--यातो सदूहूप उलाद स्वरुप ही वस्तु मानो, या अप्दूहूप व्यय स्वरूप ही 
कत्तु मानो, अथवा भोव्य स्वरूप ही वस्तु मानो, तीनों स्वरूप उसे कैसे मानते हो ? 
उत्तर--- 
तन्न यद्विनामाव: प्राइभावधुवव्ययानां हि। 
यस्मादेकेन बिना न स्पादितरदूद््य तु तन्नियमात्‌ ॥२४ 
अथ--उपयुक्त बंका ठीक नहीं है क्योंकि उत्पाद व्यय और ध्रोव्य, इन तीनोंका 
नियमसे अविनाभाव है क्योंकि एकको छोड़कर दूसरे ढोनों भी नहीं रह पक्ते। 
अपि च ढाभ्यां ताथ्यामन्यतमाध्यां बिना न चान्यतरत्‌ । 
एके वा तदबदय तत्तयमिह वस्तु संसिध्ये ॥ २५० ॥ 
अथ--भथवा बिना किन्ही भी दोके कोई एक भी नहीं रह प्रकता है इसलिये 
आवश्यक है कि वस्तुकी भहे प्रकार सिद्धिके लिये उत्पाद, व्यय, शरौष्य तीनो एक साथ हों। 


छह] पंश्चाध्यायी | [ ब्रथम 
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इसीका खुलासा “+ 
अथ तथ्था विनादा; प्राहर्भाव विना न भावीति । 
नियतसभावस्प पुन भावन पुरस्सरत्वाच ॥ २५१ ॥ 
अथै--तीनोंका परस्पर अविनामाव है, इसी बातकों स्पष्ट किया जाता है कि विनाश 
(न्य॑य) विना उत्पादके नहीं हो पक्ता । क्योंकि क्रिप्ती पर्योयक्रा अभाव नियमसे भाव पूर्वक 
हीं होता है । 
उत्पादोषि न भावी व्यय विना वा तथा प्रतीतत्वात्‌ । 
प्रत्यग्रजन्मनः किल भावस्थासावतः कृतायेत्वात्‌ ॥२०श॥ 
अथे--उत्पाद भी विना व्ययके नहीं हो पक्ता, क्योंकि ऐसी प्रतीति हैं कि नवीन 
जन्म हेनेवाढ्ा भाव अभावसे ही ऋतार्थ होता है ! 
भावाथ--किस्ी पर्यायका नाश होने पर ही तो दूसरी पर्याय हो सकती है । पा 
तो किप्ती न किप्ती अक्स्थामें पद्म रहता ही है। इस लिये यह आवश्यक है कि पहली 
अवस्थाका नाश होने पर ही कोई नवीन अवस्था हो । 
उत्पादध्वेसो वा द्ावषि न स्तो विनापि तद्ओव्यम्‌ । 
भावस्थाध्भावस्थ च वस्तुत्वे साति तदाश्नयत्वादा ॥ २५३॥ 
अरथ--अथवा बिना ध्रोव्यके उत्पाद, व्यय भी नहीं होसक्ते, क्योंकि वस्तुकी पत्ता 
होने पर ही उप्तके आश्रयसे भाव और अभाव (उत्पाद ओर व्यय) रह सक्ते है। 
अपि च भौच्ष न स्थादुत्पादृव्ययद्धथे विना नियमात्‌ । 
यदिह विशेषाभावे सामान्यस्य च सतोष्पभावत्वात्‌ ॥२५४॥ 
अथे--अथवा विना उत्पाद ओर व्यय दोनोंके धन्य भी नियमसे नहीं रह सकता 
है, क्योंकि विशेषके अभावमें सामान्य सतका भी अभाव ही है। 
भावार्य--वस्तु असामान्य विशेषात्मक है| विना -सामान्यके विशेष नहीं हो पत्ता 
और विना विशेषके सामान्य भी नहीं हो सक्ता । उल्याद, व्यय विशेष हैं, प्रोव्य सामान्य है। 
इस लिये विना उत्पाद, व्यय विशेषके प्रोव्य सामान्य नहीं वन मक्ता है ओर इसी प्रकार विना 
प्रोग्य सामान्यके उत्पाद व्यय विशेष भी नहीं वन सक्ते हैं । 
साराोश-+-- 
एवं चोत्पादादिन्वयस्थ साधीयसी उ्यवस्थेह । 
नेवान्यथाउन्यनिन्हचवदतः स्वस्थापि धातकखाश ॥ २५५ ॥ 


जन नननीननीन नमन + घी ताज कक न +++ 
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+ समान्य विशेषात्मा तदयोविषयः | 
+ मिर्विशिष हि सामान्य मवेच्छशविधाणवत्‌ । निस्सामान्य विशेपश्षल भवेच्छशविभाणवत्‌ || 


अध्याय । ] पुंबोधिनी टीका । [ ७७ 











अथे--इस प्रकार बसतुमें उत्पाद, व्यय, शरोत्यकी व्यवस्था घटित करना चाहिये। 
अन्य किस्ती प्रकार उनकी व्यवत्था नहीं प्रटित की जा पक्की है। क्योंकि दूस्तेका विधात 
करनेगे अपना ही विवात हो जाता है । 
भावार्थ--ऊपर कही हुई व्यवस्था ही ठीक व्यवस्था है ओर तीनोंको एक साथ 
माननेस ही यह व्यवस्था बन सक्ती है तीनोंमंस किस्ती एकका अथवा दोका अभाव माननेसे 
वाकीके दो अथवा एक भी नही ठहर प्क्ता है। 
केवल उत्पादके माननेंमे दोष--- 
अंध तद्यथा हि सगे केवलमेक हि सगंयमाणंस्थ । 
असदुत्पादों वा स्थादुत्पादों वा न कारणाभावात्‌ ॥ २५६ ॥ 
अर्थ--जो केवह एक उत्पादको ही भानता है उसके मतमें असनका उत्पाद होने 
लगेगा, अथवा कारणका अमाव होनेसे उत्पाद ही न होगा । 
केवल व्ययके मानने दोष--- 
अप्यथ लोकयतः किल संहारं सगपक्षनिरपेक्षम्‌ । 
भवति निरन्वयनाशः सतो न नाशो5थवाप्यहेतुत्वात्‌ ॥२५५॥ 
अरथ--उत्पादपक्षनिरपेक्ष केवड व्ययको ही नो मानता है, उप्के यहां सतका 
निरवय सवंथा नाश हो जायगा । अथवा विना कारण उसका नाश भी नहीं हो सक्ता । 
हे क्रेवक ओब्यके माननेमे दोप--- 
अथ च ओच्य केवलमेक किल पक्षमध्यवसतश्र । 
अच्यमपरिणामि स्पात्तदपरिणामाच नापि तद्भौष्यम ॥२५८॥ 
अथु--क्ष्ी प्रकार नो उत्पादब्ययनिरपेक्ष केवढ धोव्य पक्षकों ही स्वीकार करते 
हैं, उनके मतमें द्ृब्य अपरिणामी ठहेगा और द्त्यंके अपरिणामी होनेसे उसके प्रोव्य भी 
नहींबनमक्ताहै। .«€ नि 
आब्य निरषेक्ष उत्पाद व्ययके मानने दोप--- 
अथ च श्रोव्योपेक्षिनमुत्पादादिडय प्रसाणयतः । 
सच क्षणिकर्मिवेतत्‌ सदभावे वा व्ययथों न सगेश्च ॥ २७९ ॥ 
अये--ब्रेत्य निरपे्त केबह उत्पाद और व्यय इन दोको ही जो प्रमाणभूत 
मानता है, उसक यहा सभी क्षणिककी तरह हो जायगा | अथवा सतत पदार्थकें अमावमें 
न तो व्यय ही बन सक्ता है ओर न उत्पाद ही बन सक्ता है । 
साराश-- 
एतहोबसयादिह प्रकूर्त चास्तिक्यथमिच्छता पुसा | 
उत्पादादी नाममरमविनासावी 5क्शन्लव्यश॥ २६० ॥ 


७८ | पश्चोध्यायी । [ प्रथम 
22358 2 अल ज लत कप « (६3 पज अनिल िर कीज ग हि, 042 











अथे--ऊपर कहे हुए दोपोंके मयसे आस्तिक्यके चाहनेव/ढे परुषकों प्रकृतमें उत्पाद 
आदिक तीनोंका ही अविनाभाव मानना चाहिये ) 
भावाथे--तीनों एक साथ परापर सापेक्ष हैं, यही निर्दोष सिद्ध है। 
नयी प्रतिश)»« 
उक्त ग्रृणपयेयवद्दव्य यत्तदव्ययादियुत्त सत्‌। 
अथ वस्तुस्थातारिह किल वाच्याध्नेकान्तवो धशुर्य थम ॥२६१॥ 
अथे--छव्य गुणपर्यायक्रा ममूह है ओर वह उत्पाद, व्यय, श्रोग्यवाढा है, यह वात 
तो कही ना चुकी । अब अनेकान्त (स्याह्वादोका बोध होनेके लिये वस्तुका विचार करते हैं- 
अनकान्त चेतुष्टयून--- 
स्थादस्ति च नास्तीति च नित्यमानित्य त्वनेकमर्क च । 
तद्तबेति चतुथ्टययुग्मेरिव गरम्फित वस्तु ॥ २६२॥ 
अर्थ--स्यात्‌ अस्ति, स्थात्‌ नास्ति, स्थात्‌ नित्य, स्थात्‌ अनिस्य, स्थात्‌ एक, स्थात्‌ 
अनेक; स्थात्‌ ततू, स्थात्‌ अततू, इस प्रकार इन चार य्ुगोंकी तरह वल्तु अनेक 
ध्मेसे गुंथी हुईं है। 
चतुष्टय होमेम कारण-- 
अथ तथथा यद्स्ति हि तद्व नारतीति तचतुष्क चे । 
द्रव्पेण क्षेत्रेण च कालिेन तथाथ चाउपि सावेन ॥ २६३ ॥ 
अथे--उसीका खुलासा करते हैं कि जो कर्यचित्‌ (किप्ती त्वरूपसे) है वही कर्यचित 
नहीं भी है। इसी प्रकार नो क्यत्रित्‌ नित्य है वही कर्यचित्‌ अनित्य भी है। जो कर्यचित 
एक है वही कर्यचित्‌ अनेक भी है। मो कर्थचित्‌ वही है, वह कर्थचित्‌ वह नहीं भी है। 
इस प्रकार ये चारों ही कयचित्‌ वाद (प्याद्वाद) द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भावकी अपेक्षासे 


होते है - 9, , 
दवब्यका अपक्षास कथन | 
एका हि महासत्ता सत्ता वा स्थादवान्तराख्या च। 
ने पृथकृप्रदेशवत्व॑ स्वरूपभेदोपि नानयोरेव ॥ २६४ ॥ 
अथे--एक तो महाप्तता है । दूसरी अवान्तर सत्ता है। इन# दोनों सत्ताओंके 
बस्तुसे मित्र मदेश नहीं हैं अर्थात्‌ सत्ता सवतन्न पाये नहीं है तथा ठोनोंमें त्वहूप भेद भी 
नहीं है। दोनोंका एक ही स्वरूप है केवह अपेक्षा-उथन भेद है । 


+ इन दोनो सत्ताओका स्वल्य विद्द रीतिते पहले भी कहा जा चूड़ी है। और 
उत्तराधके प्रारमम भी कहा गया हे । 


अध्याय | मत्रोधिनी टीका । [ ७९ 
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महासत्ताका स्वरूप-- 
किन्तु सद्त्यभिधान यत्स्पात्सवा्सार्थसंस्पाशि । 
सामान्यग्राहकत्वात्‌ प्रोक्ता सन्मात्रतों महासत्ता ॥ २६५ ॥ 
अथे--किन्तु नो छत्‌ सम्पृण पदार्थेकि समूहको स्पर्श करनेवाढा है उसे ही 
महासत्ताके नामसे ऋहते हैं । वह सामान्यका ग्रहण करनेवाहा है ओर उप्तहीकी अपेक्षासे 
कु फ़्मात्र है। 
भावाथ--हरएक पदार्थक्ा अस्तित्व गुण जुदा जुदा है, उसी अस्तित्व गुणकों 'सतः 
नामसे भी कहने हैं, क्योंकि उप्तीस वस्तुकी सत्ता कायम रहती है। वह सतगुण समान 
रीतिसे सत्र वस्तुओंमे एक प्रीया है। एक सरीसा होनेसे ही उसे एक भी कह देते हैं ओर 
उसीका नाम महास्त्ता रखने हैं । वास्तव “ महास्त्ता ' नामक कोई एक पदार्थ नहीं है । 
केवल समानताकी अपक्षासे म्की एकल सत्ता मिली है । 
अवान्त्र मत्ताका स्वरूप--- 
अपिष्चावान्तरसत्ता सदृह्रव्य सनृशुणअ्र पर्याय) । 
सचोत्पादध्वंस। सादिति प्रोष्य झिलेति विस्तार: ॥ २९६ ॥ 
अथे--अवान्तर पता हरएककी जुदी जुदी है। वह मिन्न २ रीतिसे ही कही जाती 
है। नैसे-पतरत्य, सतगुण, एनपर्याय, गतउतल्माद, सतखंस, सतपह्रोत्य इस प्रकार और भी 
लगा लेना चाहिये | 
भावाथे--पत्र जाह व्याप कर रहनेवादी सत्ताको महात्त्ता कहने हैं और उस महा- 
सत्ताकी अपेक्षा नो थोडी नगहमे रहती है उमे अवान्तर सत्ता कहते है महास्त्ता सामान्य 
रीतिसे सत्र पदार्थोम रहती है इसलिये उसकी अपेक्षासे पदार्थों भेढ नहीं है, किन्तु सभी एक 
कहलाते है | परन्तु अवान्तर मत्ता सब पढार्थोमे भेद करती है। जैसे-महास्त्ताकी अपेक्षा 
द्रव्य, गुण, पर्याय आदि सभी सत्रूप कहराते हैं, वेसे ही अवान्तर सत्ताकी अपेक्षा मित्र २ 
कहलाते है । अवान्तर उत्ताकी अपेक्षासे दब्यका सत्‌ जुदा है, गुणका जुदा है ओर पर्यायका 
जुदा है । हन्यमें मी बड़ीका सत्‌ जुदा है, टेविल्का जुदा है तथा कर्सीका जुदा है। गुणोंमें 
भी ज्ञानका जुदा है दर्शनक्ा जुदा है और सुखका जुदा है। पर्यायोमं भी वर्तमान पर्यायका 
जुदा है भूत पर्यायका जुदा है और भषिप्यतका जुढा है। इस प्रकार अवान्तर म्त्ताके 
अनेक भेद होते हैं । 
असति नास्त कथन 
अयमर्थों वस्तु यदा सादिति महासत्तयावधार्थत । 
स्पात्तद्वान्तरसत्तारूपेणाभाव एवं नतु मूजात्‌ ॥ २६७ ॥ 


०] पश्चाध्यायी । [ प्रथम 


अर्थ--द्रव्यकी अपेक्षा स्थात्‌ अस्ति और स्थात्‌ नास्तिका अथ यह है कि वल्तु 
निप्त समय महाप्तत्ताक्ी अपेक्षासे कयंचित्‌ है, उस समय अवान्तर सत्ताकी अपेक्षासे वह 
कयंचित्‌ नहीं भी है । कसतुमें अवान्तर प्त्ताकी अपेक्षासे ही अमाव आता है। वास्तव 
वह अमभावात्मक नहीं है | 
अपि चा5वान्तरसत्तारूपेण यदावधायते वस्तु । 
अपरण महासत्तारूपेणाभाव एवं भवति तदा ॥ २६८ ॥ 
अथ--#सम्ती प्रकार निप्त समय अवान्तर सत्ताकी अपेक्षासे वस्तु कही जाती है, उस 
प्रमय उप्तकी अपेक्षासे तो वह कर्थचित्‌ है । परन्तु प्रतिपक्षी महाप्तत्ता की अपेक्षासे कर्थ- 
चित नहीं भी है । 
भावाध--वास्तवमें वस्तु तो मैसी है, वह वैत्ती ही है। उसमेंसे नतों कुछ कभी 
जाता है और न उसमें कुछ कमी आता है। केवह कथन शैहीसे उप्तमें भेद हो माता है। 
निप्त समय वस्तुको महाप्त्ताकी दृश्सि देखते हैं, उस्त समय वह सतकृप ही दीखती है। 
उप्त समय वह द्रव्य नहीं कही जा पत्ती, गुण भी नहीं कही जा सक्ती, और पर्यायमी नहीं कही 
जाप्तक्ती । इस लिये उस समय यह कहा ना स्क्ता है कि वस्तु सत्‌ रूपसे तो है, परन्तु वह 
द्रव्य, गुण, पर्याय आदि रुपसे नहीं है। इसी प्रकार निप्त समय अवान्तर सत्ताकी दृष्टिसे 
वस्तु देखी माती है उस समय वह द्रव्य अथवा पर्याय आदि विशेष सत्‌ रुपसे ब्रो है, परन्तु 
सामान्य सत्‌ रुपसे नहीं हैं । इस्त प्रकार वस्तुमें करयत्रित्‌ अस्तित्व ओर कर्यचित्‌ नाल्तित 
सुधस्ति होता है । वस्तुमें नास्तिवव केवह अपेक्षा इष्टिसे ही भाता है। वास्तवमें वस्तु अभात 
स्वरुप नहीं हैं । 
दृष्टान्त- 
दृष्टान्त; स्पष्टोज्ये यथा पटो द्रग्यमस्ति नास्तीति। 
पथ्शुक्वत्वादीनामन्धतमस्यथा विव क्षितत्वाच ॥ २९९ ॥ 
अथ--#ेचित्‌ अप्तिव और कर्यचित्‌ नात्तित्वका हृष्टान्त भी स्पष्ट ही है कि मिप्त 
श्रकार पट (व्) द्रव्य पटकी अपेक्षासे तो है परन्तु वही पट द्रव्य पत्के शुत्रलादि गुणोंकी 
अविवाक्षाकी अपेक्षासे नहीं है । 
भावाथ--शुक्ादि गुणोंका समूह ही पट कहछाता है । जिस समय पटको मुख्य 
रीतिसे कहते हैं उस्त समय उसके गुण नहींके बराबर समझे जाते हैं और निप्त समय शुक्लादि 
गु्णोंको मुख्य रीतिसे कहते हैं; उप्त समय पट भी नहीं के वराजर स्मत्रा जाता है। कहनेकी 
अपेक्षासे ही कसतुमें मुख्य और गोणकी व्यवस्था होती है, तथा उसी व्यवस्पासे वस्तुमें कथे- 
चित अस्तवाद-ओर कर्यचित नास्तिवाद आता है इसीका नाम स्पाद्वाद है । 


अध्याय | ] प्रवोधिनी टीका | [८१ 


क्षेत्रतों अपेक्षात आखि नास्ति कपन--- 
क्षेत्र द्रिधावधानात्‌ सामान्यमथ च विशेषमात्र स्थात्‌! 
तत्र प्रदेशमात्रे प्रथम प्रथमितरं तदेशमथम ॥ २७० ॥ 
अथे--बतुका क्षेत्र भी दो प्रकारसे कहा जाता है। एक सामान्य, दूसरा विशेष | 
वतुके मितने प्रदेश हैं उन प्रदेशोंके समुदायात्मक देशको तो सामान्य क्षेत्र कहते हैं. ओर 
उप्रके अंशोंको विशेष क्षेत्र कहने हैं । 
अधथ केवल प्रदेशात्‌ प्रदेशमात्र यदेष्यते वस्तु । 
अस्ति स्वक्षेत्रतया तदंशभात्राइविवक्षितत्वान्न ॥ २७१ ॥ 
अथ--जिम्त समय केवल प्रदशोंके समुदायकी अपेक्षासे देश रूप वस्तु कही जाती 
है उस समय वह देश रूप स्वक्षेत्रकी अपक्षास तो है परन्तु उस देशके अशांकी अविवक्षा 
होनेसे अंशोंकी अपेक्षासे नहीं है । 
अथ केवल तदंशात्तावन्मात्राग्रदेष्यते वस्तु | 
अस्त्यंशविवक्षितया नास्ति च देशाविवक्षितत्वाच्च ॥ २७२॥ 
अथे--अथवा जिपत समय केवल देशके अंशोकी अपेक्षासे वप्तु कही जाती है उम्त 
समय वह अशोंकी अपेक्षासे तो है, परन्तु देशकी विवक्षा न होनेसे देशकी अपेक्षासे नहीं है। 
हष्टान्त-«- 
संदाष्टिपददेश: क्षेत्रस्थानीय एवं नास्त्यरिति 
शुक्लादितन्तुमात्रादन्धतरस्पा विव क्षित्तत्तवांदा ॥ २७३ ॥ 
अथे--शेत्रके लिये दृषटान्त पट रूप देश है । वह शुह्भादिस्विमाव-तन्तु समुद्ायकी 
अपेक्षासे तथा मित्र मित्र अंशोंकी अपेक्षास कर्मच्रित्‌ अस्ति नास्ति रूप है। मित्र समय 
निप्तकी विवक्षा ( कहनेकी इच्छा ) की जाती है वह तो उस्त समय मुख्य होनेसे अस्ति रूप 
है ओर इतर अविवक्षित होनेसे उस्त समय गोण है इसलिये वह नास्ति रूप है। इस प्रकार 
क्षेत्रकी अपेक्षासे क्ंचित्‌ अस्तित्व और नास्तित्व समझना चाहिये । 
कालकी अपेक्षाते अत्ति नास्ति कथन--- 
कालो वर्तनमिति वा परिणमर्न वस्तुनः स्वभावेन । 
सोपि पूर्ववदद्धयमिह सामान्यविशेषरूपत्वात्‌ ॥ २७४ ॥ 
अथे--काल नाम वतनका है | अथवा वत्तुका स्वभाव #परिणमन होनेका है । 
वह काठ भी पहलेकी तरह प्तामान्य और विशेष रूपसे दो प्रकार है । 
#आत्मना वतेमानानां द्रव्याणां निमपयय: 


व्तनाकरणात्काछो भजते हेतुकतंताम्‌ ॥ १ ॥ 
१) 
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कालका सामान्य और विशेष रूप-- 


सामान्य विधिरूप प्रतिषेधात्मा भवति विशेषश् | 
उसयोरन्यतरस्पावमप्नोन्मग्रत्वाद्स्ति नास्तीति ॥ २७५ ॥ 
अथे--सामान्य विधिरुप है, विशेष प्रतिषेषरूप है। उन दोनोंमेंसे किसी एके 
विवक्षित ओर अविवक्षित होनेसे अस्तित्व और नास्तित्व आता है। 
विधि और प्रतिपेधका स्वरूप-- 
तत्र निरंशों विधिरिति स यथा स्वयं सदेवेति । 
तद्हि विभज्य विभागेः प्रतिषेषआ्आांशकल्पनं तस्थ ॥ २७९ ॥ 
अथ--अंश कह्पना रहित-निरंश परिणमनकों विधि कहते हैं । मैसे-स्वयं सतका 
परिणमन । सत्‌ सामान्यमें अंश करपना नहीं है किन्तु उसका सामान्य परिणमन है। और 
उसी सतकी मिन्न २ विभानित-भंश-कह्पनाको प्रतिषेष कहते हैं । 
भावाथ-- सामान्य परिणमनकी अपेक्षासते कतुमें किप्ती प्रकारका भेद नहीं होता है 
परल्तु विशेष २ परिणमनकी अपेक्षासे वही एक निरंशरूप वस्तु अनेक भेदवाली हो जाती है। 
और क्सतुमें होनेवाड़े अंशरूप भेद ही प्रतिषेध रूप हैं। 


उद्यहरण-- 


तदुदाहरण सम्प्रति परिणमर् सत्तयावधाय्येत | 
अस्त विवक्षितत्त्वादिह नास्त्येशरया5विवक्षया तद्हि ॥२७७॥ 


अथे--प्रक्ृतमें उदाहरण इस प्रकार है कि निस्त समय वस्तुमें भेद विवक्षा रहित 

सत्ता सामान्यके परिणमनकी विवक्षा की जाती है, उस समय वह सामान्य रुप-्व-कालकी 
अपेक्षात्ते तो है, परन्तु अशोंकी विवक्षा न होनेसे विशेष्वप-परकालकी अपेक्षासे वह नहीं है । 
एकेकहत्या प्रत्येक्मणवत्तत्थ निःक्रिया: । 

लेकाकाशप्रदेशेषु र्तराशिरिवस्थिताः ॥ २ ॥ 

व्यावहारिककालस्य परिणामस्तथा क्रिया। 

परल चाउपरलख् ढिड्ान्याहुमहपैयः ॥ ३॥ 

तलाथ सौर । 

» अर्थीव--अपनी निज पर्यायों द्वारा परिणमन करनेवाले सम्पूर्ण द्रव्योम काल उदासीन 
कारण है इसील्यि उसे द्रव्योंके परिवर्तनमे हेतु रूप कर्ता कहा गया है। काल द्वव्यके दो 
जेद हैं एक निश्चय, दूसरा व्यवहार | निश्रय यथार्थ काछ है, वह असंख्यात है और एक 
एक काल द्रव्य अत्येक्क छोकके अदेशम रक्ोंकी राशिकी तरह निष्कय रूपसे ठहरा हुआ है। 
ज््यवहार काल कास्पानिक है और परिणाम, क्रिया, परल, अपरत्न आदि उसके चिन्ह हैं । 
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इृष्टान्त--- 
संदृष्टि; पटपरिणतिमात्र कालायतस्वकालतथा । 
अस्ति च तावन्मात्रान्नास्ति पदस्तन्तुशुकुरूपतया ॥ २७६ ॥ 
अथे--दृष्टान्तके लिये पट है । सामान्य परिणमनक्रों धारण करनेवाढू पट, प्तामान्य- 
स्व॒कालकी अपेक्षासें तो है, परन्तु वही पट तन्तु और शुर्लहूप विशेष परिणमन ( परकाल ) 
की अपेक्षासे नहीं है । 
भावकी अपेक्षात्त अस्ति नाधह्षि कथन-- 
भावः परिणामः किल स चैव तत्त्वस्वरूपमिष्पत्ति: | 
अथवा शक्तिसमृहो यदि वा सर्वेस्वसारः स्पात्‌ ॥ २७९ ॥ 
अथ--भाव नाम परिणामका है ओर वही त्के स्वरूपकी प्राप्ति है, अथवा 
शक्तियेकि समूहका नाम भी भाव है, अथवा क्स्‍्तुके सारका नाम ही भाव है | 
स पिभक्तो द्विविधः स्पात्सामान्यात्मा विशेषरूपश्र । 
तनत्र विवक्ष्यों मुख्यः स्पात्स्वभावो5थ गुणोहि परभाव: ॥२८०॥ 
अरध--वह भाव भी सामान्यात्मक और विशेषात्मक ऐसे दो भेदवाह् है। उन 
दोनोंमें नो भाव विवक्षित होता है वह मुख्य होनाता है ओर जो अविवक्षित भाव 
है वह गोण होनाता है 
भावका सामान्य और विशेष रुप-- 


सामान्य विधिरेव हि शुद्ध। प्रतिषिधकेश निरपक्षः । 
प्रतिषधो हि विशेषः प्रतिषेध्य: सांशाकश् सापेक्ष) ॥ २८१ ॥ 
अथ--सामान्य विषिरूप ही है। वह शुद्ध है, प्रतिषषक है ओर निरपेक्ष है। 
विशेष प्रतिषेध रूप है, प्रतिषेष्य है अेश सहित है और सापेक्ष है। 
इसीका स्पष्ट अथ-- 
अयमर्थों पस्तुतया सत्सामान्य निरंश्क यावत्‌ । 
'भक्ते तदिह विकस्पैद्रेज्याग्ररुूच्यते विशेषश्च ॥२८२॥ 
अथे--उपरके श्छोकका खुछासा अथ यह है कि सत्‌ ( पदाथ ) जब तक अपनी 
इस्तुतामें सामान्यरीतिसे स्थिर है, और जब तक उसमें भेद कहपना नहीं की जाती है तब 
तक तो वह सन्‌ शुद्ध अख़ण्ड है, ओर जब वह द्रव्य, गुण, पर्याय आदि भेदोंसे विभानित 
किया जाता है, तव वही स्त्‌ विशेष-खण्डरूप कहलाता है | 
भावाथ--इस्तुमें नव तक. भेद बुद्धि नहीं होती है तव॒ तक वह शुद्ध द्रव्यायिक 
नयकी अपेक्षासे शुद्ध है, और उठ्ती अब्स्थामें वह निरपेक्ष है। पर्तु जब उसमें अशुद्ध 
द्रत्यायिक नयकी अपेक्षासे भेद कल्पना की जाती है, तब वह वस्तु परस्पर सापेक्ष हो जाती 
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है और उप्ती अक्स्थामें वह प्रतिषेष्य भी है | नो सतत अन्चय हूपसे रहने वाढ़ी 
हो उसे विधि कहते हैं ओर जो व्यत्रिक रूपसे रहे उसे प्रतिषेष्य कहते 
हैं। वस्तु सामान्य अवस्थामें ही सतत अन्वय रूपसे रह पत्ती है, परन्तु भेद विवक्षामें वह 
व्यत्र्किरृप धारण करती है । इसी छिये सत्‌ सामान्यकी विधि रूप ओर सत्‌ विशेषको प्रति- 
घेध रूप कहा गया है । वस्तुकी विशेष अवस्थामें ही प्रतिषेध करपना की जाती है । 
साराश«»- 
तस्मादिद्मनवर्य सर्वे सामान्यतो थदाप्यस्ति। 
शोषविशेषविवक्षाभावादिह तदेव तन्नास्ति ॥ २८३ ॥ 
अर्थ--झस्यि यह वात निर्दोष रीतिसे सिद्ध हो चुकी कि सम्पूर्ण पदार्थ भिप्त समय 
सामान्यतासे विवज्षित किये जाते हैं उत्त समय वे सामान्यतासे तो हैं, परन्तु शेष-विशेष 
विवक्षाका अभाव होनेसे वे नहीं भी हैं । 
अथव[--- 
यदि वा सर्वमिद यह्रिवक्षितत्वाद्िशेषतो5स्ति यदा । 
अविचक्षितसामान्यात्तदेव तन्नास्ति नधयोगात्‌ ॥ २८४ ॥ 
अर्थ--अथवा सम्पूण पदार्थ नि्॑त समय विशेषतासे विवक्षित किये जाते हैं, उ्त समय 
वे उस्तकी अपेक्षासे तो हैं, परन्तु उस्त समय स्तामान्य विवक्षाका उनमें अभाव होनेसे सामान्य 
इप्टसि वे नहीं भी हैं । 





स्वभाव और परभावक्ा कथन-- 


तत्र विवक्ष्यो भाव; केवलमस्ति स्वभावमसात्रतया । 
अविवक्षितपरभावाभावतया नासितिं सममेव ॥ २८५ ॥ 
अर्थ--वस्तुके सामान्य और विशेष भावोंमें नो भाव विवक्षित होता है, वही केवह 
बत्तुका स्व-भाव समझा जाता है, ओर उसी स्मावक्ी अपेक्षासे कसस्‍तुमें अस्तित्व आता है। 
परन्तु नो भाव अविवक्षित होता है, वही पर-भाव कहछाता है। निप्त समय स्वभावकी विवक्षा 
की जाती है, उस्त समय परमावक्री विवक्षा न होनेस उसका कस्तुमें अभाव समझा जाता है । 
इसलिये परभाव की भपे्षातते वहतुमें नास्तित्व आता है । अस्तित्व और नास्तित्व दोनों एक 
कारमें ही वस्तुमें प्रटित होते हैं । | 
" सवंत् होनेवाल्ा नियध्र-- 

सर्वेत्र कम एप द्रच्पे क्षेत्र तथाउथ काले च | 
अनुलोमप्रतिलोगरस्तीति विवक्षितों सुरूपई। ॥ २८९ ॥ 


अंध्योय । ) ... सुबोधिनी टीका | [ ८६ 








अथे--सत्र यही ( ऊपर कहा हुआ ) क्रम छगा हेना चाहिये अर्थात्‌ दृब्य, क्षेत्र, 
काठ और भाव, चारों ही जगह अनुवूछ॒ता और प्रतिकूह्ताके अनुसार विवक्षित भाव है वही 
मुख्य समझा जाता है । यहां पर “च” से भावका ग्रहण किया गया है | 
हशन्त-- 
संदष्टिः पटभाव; पथ्सारों वा पदस्य निष्पत्ति: । 
अस्त्यात्मना च तद्तिरघदादिभावा5विचक्षया नास्ति ॥२८७॥ 
अथे--पठ्का भाव, पटका सार, पटक स्वरुपकी प्राप्ति, ये तीनों ही बातें एक अग- 
वाली हैं | पटका भाव अपने स्वरुपकी अपेक्षासे है पर्तु उसके इतर घट आदि भावोंकी 
अविवक्षा होनेस वह नहीं है। क्योंकि विवज्षित मावको छोडकर वाकी सभी भाव अविव्षित हैं | 
वाकीके पाच भगोंके छानेका संद्लेंत-- 
अपि चेव॑ प्रक्रियया नेतव्याः पश्चशेषभड्भाद् । 
वर्णवदुक्तद्यमिह पटवच्छेषास्तु तदयोगात्‌ ॥ २८८ ॥ 
अर्थ--झ्त्री प्रक्रियाके अनुसार वाकीके पांच भ् भी कतुमें घटित कर ढेना चाहिये। 
'स्थात्‌ अस्ति! और ' स्यात्‌ नास्ति' ये दो भंग वणकी तरह कह दिये गये हैं। बाकीके 
भंग पट्की तरह उन्हीं दो मंग्रोके योगसे घटित करना चाहिये | 
भावाथे--निप्त प्रकार पकार और टकार इन दो अक्षरोंके योग्से पट शब्द बन 
नाता है, इसी प्रकार और भी अक्षरोंके योगसे वाक्य तथा पद्च वन नाते है। उसी प्रकार 
'स्थात्‌ अए्ति! और स्ाज्नाति इनदो मंझोंके योगतेवाकीके पांच मंग भी बन नाते हैं। वसतुमें, 
स्वद्त्य, स्वक्षेत्र, स्वकाड, और स्वमावक्री अपेक्षासे अस्तित्व और परढन्य, परक्ेत् 
परकाल और परभावकी अपेक्षासे नास्तिव्व अथवा विवक्षित मावकी अपेक्षासे अस्तित्व और 
अविवक्षित भावी अपेक्षासे नाध्तित्व, ऐसे दो भंग तो ऊपर स्पष्टतासे कहे ही गये हैं। 
वे दोनों तो स्वरूप और पररूपकी अपेक्षासे स्वतन्त्र कहे गये हैं। यदि इन्ही दोनोंको 
सरूप ओर पररुपकी अपेक्षासे एकवार ही ऋ्रमसे कहा नाय तो तीसरा भंग ' स्यात्‌ 
अस्ति नास्नि ' होजाता है। परन्तु यदि इन्हीं दोनोंको स्वरूप, पररूप की विवक्षा रखते हुए 
ऋमको छोड़कर एक साथ ही कहा जाय तो “ स्यात्‌ अति तास्ति ' का मिहा हुआ चोथा 
: अवक्तत्य ? भग होनाता है । तीसरे मागमें तो एकबार वहते हुए भी क्रम ख़ख़ा गया था। 
इसल्यि वचन द्वारा ऋमसे “ स्यात्‌ अस्ति नात््ति ” कहा जाता है परन्तु यदि एकबार कहते 
हुए क्रम न रखकर दोनोंका एक साथ ही कथन किया जाय तो वह कथन बचनमें नही आ- 
पक्ता है, क्योंकि वचन द्वारा एकबार एक ही वात कही नामी है; दो नहीं, इसहिये दो- 
नोंका मिठा हुआ चौथा “ अवक्तत्य ? भंग कहछाता है। और यदि स्वरूप, पररूप दोनोंको 
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एक साथ विवक्षित किये हुए उस अवक्तत्य भज्जमें फिर स्वभाव की मुख्य विवज्ञा की जाय॑ 
तो पांचवां “ स्थात्‌ अस्ति अवक्तत्य ” मह् हो जाता है। और उसी अवक्तस्ममें यदि 
स्वमावको गोण और परभावको मुख्य रीतिसे विवक्षित किया जाय तो छठा  स्यानाप्ति 
अवक्तत्य * भड् हो जाता है। इसी प्रकार उस अवक्तत्यमें स्वभाव और परभाव दोनोंकी 
ऋमसे एकवार ही मुख्य विवक्षा रक््खी जाय तो सातवीं “ स्यात्‌ जस्ति नाप्ति अवक्तत्य ! 
भड्ग होनाता है ।* 
ये म्ार्तों ही भन् स्वभाव, परभावकी मुख्यशा ओर गोणतासे होने वाले स्थात्‌ 
अस्ति, और स्थान्नास्ति इन्ही दोनोंके विशेष हैं, इप्त लिये प्न्थकारने इन्ही दोनोंका स्वरूप 
दिखला कर बाकीके भद्गोंकी निकाहनके लिये सद्जेत कर दिया है । 
शड्भाकार-*« 

ननु चान्यतरेण कृत किमथ प्रायः प्रयाससारेण । 

अपि गोरवप्रसंगादनुपादेयाच्च वाग्विकसितत्वात्‌ ॥ २८९॥ 

अस्तीति च वक्तव्यं यदि वा नास्तीति तत्त्वसंसिध्ये । 

नोपादान पृथगिह युक्त तदनर्थकादिति चेत्‌ ॥ २९० ॥ 

अथे--अस्ति नास्ति दोनोंमेंसे एक ही कहना चाहिये उसीसे काम चक्र नायगा, 

न्यधके प्रयास ( कष्ट ) से क्या प्रयोजन है । इसके सिवाय दोनों कहनेसे उल्ठा गोख होता 
है, तथा वचनोंका आधिक्य होनेसे उसमें ग्राह्मता भी नहीं रहती है । इसलिये तत्त्वकी मे 
प्रकार सिद्धिके लिये या तो केवल 'अस्ति' ही कहना ठीक है, अथवा केवल 'नास्ति' कहना 
“7; आदे बहांपर कोई यह शह्ठा करे कि जिस प्रक्रार अत्ति नाह्ति को एकबार हो 
क्रमसे रखनेपर तीयरा और अक्रमस रखनेपर चोथा भंग होजाता है, उसी प्रकार अवक्तब्यके 
साथ मी एकवार ही अत्ति नास्तिको क्रमसे विवक्षित रखनेपर सातवां और अक्रमतसे विव- 
क्षित रखनेपर आठवों मंग क्‍यों नहीं हवा जाता ? इसका उत्तर यही है ऐसा करनेंसे आढठवों 
भग ' अवक्तव्य-अवक्तब्य ? होगा, और वह अवक्तव्य सामान्यमे गर्मित होनेस अवक्तव्य 
मात्र रहता हैं | इसलिये कुछ सात ही भंग होसक्ते है | अधिक नहीं होंवक्ते । क्योंकि 
बचनदहाांय कथन शैली सात ही प्रकार होसक्ती है क्योकि वस्तुधमके सात भेद होनेसे सं. 
शय भी सात ही होंसक्ते हैं और उनको दूर करनेकी जिज्ञासा भी सात ही प्रकार होसक्ती 
है। इसी प्रकार प्रथम द्वितीय चतुथ मंयोंके परस्परमे दो दो तीन तीन के संयोगसे और 
तृतीय प॑ञ्मम षष्ठ सप्तम भंगोके परस्पर दो २ तीन २ चार २ के संयोग जो भंग होते हे वे 
सब इन्हीं सातोंमे गर्मित है । “ प्ररनवशादेकत्रवस्तु्यविरोधेन विधिप्रतिषेधकत्पना सप्तमड्ी! 


यह सप्तमगीका - लक्षण है | असहसी 
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ही ठीक है | दोनोंका अब्ग २ अहण करना युक्ति संगत नहीं है, दोनोंका ग्रहण ब्यथ 
ही पढ़ता है! ह 


उत्तर-- 
तन्न यतः सब स्व॑ं तदुभयभावाध्यवसितमेवेति । 
अन्यतरस्व विलोपे तद्तिरभावस्थ निहुवापत्तेः॥ २९१ ॥ 
अग--उपरयुक्त शंका ठीक नहीं है, क्योंकि सम्पूण पठाथ “ अप्तति नाप्ति ? स्वरूप 
उमय ( दोनों ) भावोंक्री लिये हुए हैं। यदि इन दोनों भावोमिसे किमी एकक्ा भी छोप कर 
दिया जाय, तो वाकीका दूसरा भाव भी छुप्त हो नायगा । 
स यथा केवलमन्वयमाज्न वस्तु प्रतीयमानोपि । 
व्यत्तिरकामावे किल कथम्न्वयसाधकश्व स्थात्‌ ॥ २९२ ॥ 
अर्ग--यदि केवठ “ अम्ति ' रूप कस्‍्तुकों माना जावे तो वह सदा अन्वयमात्र ही 
प्रतीत होगी, व्यतिरिक रूप नहीं होगी ओर बिना व्यत्रिकरमावके स्वीकार किये वह 
अन्वयकी साधक भी नहीं रहेगी। 
भावार्थ--उ्तुमें एक अनुगत प्रतीति होती है, ओर दूसरी व्यावृत्त प्रतीति होती है। 
जो वस्तुमें सदा एकसा ही भाव जताती रहे उसे अनुगत प्रतीति अथवा अन्वयमाव कहते हैं 
और नो बस्तुमें अवस्था भेदको प्रगट को उसे व्यावृत्त प्रतीति अथवा व्यतिरंक कहतेहैं। 
वस्तुका पृ स्वरूप दानों #माबोंकों मिलकर ही होता है। इसी छिये दोनों परस्पर सापेक्ष 
हैं। यदि इन द्वोनेमिंसे एकक्री भी न माना जाय तो दसरा भी रही ठहर सक्ता है। फिर 


# सामान्यविश्रेषाकारोलेख्यनुशत्तमलयगों चरश्वाखिलों वाह्मध्यात्मिकप्रमेयोर्य:, न केवलमतो 
ऐेतों अनुवृत्तत्याइत्तप्रत्ययगोचरलात्‌ स तदात्मा, अप्रि तु पूर्वा्त।कारपरिद्ारावात्ति स्थितिलक्ष ण- 
परिणमिनाउथक्रियोपपत्तेश । सामान्यविशेषयोब्रुद्धिमिदसय प्रतीतिसिदत्यात्‌ रुपरसोदस्ठुस्यक्राल्थ।- 
मिन्नाश्रयवर्तिनोप्यतणव भेदयरतिद्वेः | एकेन्द्रियाव्यवसेयत्वाज्जातिव्यक्तयोरमेंदे वातातपादावप्यभे- 


दप््रसडू:। सामान्यप्रातिमारें! हानुगताकारो विश्रेषप्रातिमासस् व्यावुत्ताकारो5नुभूयते । 


प्रभेयकमलमार्त॑प्ड 

अथीत्‌ पदार्थ पूर्वाकारकों छोडता है उत्तराकारकों ग्रहण करता है और ख-ख़रूपकी 
स्थिति रखता ६, इसी बितयात्मकपरिणामझ़ें पदार्थमें सामान्यविशेषात्मक अर्थक्रिया होती है | 
तामान्य, विशेषकी प्रतीति मी पदार्थमें दती है-रूप रसादिक यद्यपि अमिन्न काल तथा अ- 
भिन्न क्षेत्रवर्ती द तथापि उनकी मिन्न ९ गतीति हेती ही दे । एकेन्द्रियादिक जीवेंमिं जाति 
ओर व्यक्तिमें सर्वथा अमेद ही मान लिया जाय तो वात आतप॑ आदिमें भी अमेदका प्रसंग 
होगा । सामान्यका प्रतिमाउ अनुगतरूपसे देता है जैसे कि जातिका | विशेषका प्रातमास 
ध्यावृत्तत्पसे होता है जैसे कि व्यक्तिका | 
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अिनन---+ 





ऐसी अक्थामें वस्तु भी अपनी सत्ता नहीं रख सक्ती है। इसलिये अप्ति नास्तिरुप, 
अन्यय ओर व्यतिरिक दोनों ही कतुमें एक साथ मानना ठीक है। 


शह्काकार--- 


ननु का नो हानिः स्पादस्तु व्यतिरेक एवं तद॒द्पि। 
किन्त्वन्चयो घधा5स्ति व्यतिरेकोष्यस्ति चिदृचिदिव ॥२९श॥ 
यदि वा स्पान्मतं ते व्यतिरेके नानवथः कदाप्पस्ति | 

न तथा पश्चच्युतिरिह व्यतिरेकोष्यन्चये यतो न स्पात्‌॥२९०॥ 
तस्मादिदमनवर्य केवलमयमन्वयों यधास्ति तथा । 
व्यतिरिकोस्त्थविशेषादेकोक्त्या चेकश। समानतया ॥ २९५॥ 
दृष्टान्तोप्यस्ति घणे यथा तथा स्वस्वरूपतोस्ति पट । 

ने घट पटेड्थ न पदों घटेपि 'भवतो5थ घदपदाविह हि ॥२९६॥ 


न पटाभावों हि घटो न पठाभावे घटस्थ निष्पत्ति। । 
न घदाभावो हि पट पट्सर्गों वा घव्व्यथादिति चेत्‌ ॥२९थ। 


तत्कि व्यतिरेकस्थमावेन विना5न्वथोषि नास्तीति । 
अस्त्यन्वधः स्वरूपादिति वरक्तु शक्यते यतस्त्विति चेत्‌॥२९८॥ 
अथें--शह्जाकार कहता है कि यदि व्यतिरिकके अमावर्मं अन्वय भी नहीं बनता, 
तो व्यतिरिक भी उस्ती तरह मानो, इसमें हमारी कोनसी हानि है? किन्तु इतना अवश्य 
मानना चाहिये कि अन्वय सतन्त्र है, ओर व्यतिरिक स्वतंत्र है। वे दोनों ऐसे ही स्वतन्त्र 
हैं जैसे कि जीव ओर अनीव । यदि कदाचित्‌ तुम्हारा ऐसा सिद्धान्त हो कि व्यत्रिकमें 
अम्वय कभी नहीं रहता है तो भी हमारे पक्षका सण्डन नहीं होता है, क्योंकि जिप्त प्रकार 
व्यतिरिकमें अन्वय नहीं रहता है, उस्ती प्रकार अन्वयमें व्यतिरिक भी नहीं रहता है। इसलिये 
यह बात निर्दोष सिद्ध है कि मिप्त प्रकार केवह अन्वय है, उसी प्रकार व्यतिरिक भी है 
सामान्य इृश्टिसि दोनों ही समान हैं। मैसे अनवय कहा नाता है, वैसे ही व्यतिरिक भी कहा 
जाता है। दृष्टान्त भी इस विषयमें घट पट्का ढे छीनिये | निप्त प्रकार घट अपने स्वरूपको ढिये 
हुए जुदा है, उसी प्रकार अपने स्वरूपको ढिये हुए पट भी जुदा है। पटमें घट नहीं रहता है, 
ओर न घटमें पट ही रहता है, किन्तु घट और पट दोनों जुदे२ हैं। निम्प्रकार पटका अभाव 
घट नहीं है, और न पट्के अमावमें घटकी उत्पत्ति ही होती है। उसी प्रकार पट्मी घटका 
अभाव नहीं है, और न घत्के अभावसे पटकी उल्त्ति ही होती है। ऐसी अवस्थामें आपका 
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(अन्यकारका यह कहता कि 57तिरिकके अमावमें अन्वय भी नहीं होता है; ठीक नहीं है, 
क्योंकि घट पठकी तरह हम यह कह सम्ते हैं कि अवय अपने स्वरूपले जुदा है ओर 
व्यतिरिक अपने हवरुपसे जुदा है, ऐसी अधप््थामें विना व्यतरिकके मी अलय हो सकता है | 
भावार्थ--उपर कहे हुए कपनके अलुप्तार शह्ञकार अलयको स्वतन्त्र मानता है और 
व्यत्रिकको एतन्न मानता है। वस्तुको वह सापेक्ष उमय धर्मात्मक नहीं मानता है। 
उत्तर 
तन्न घतः सदिति स्थाददैत ठैतभावभागपि च॑ | 
तत्न विधी विधिमाज तदि्ह निषेध निषेधमात्र स्पात्‌ ॥२९९॥ 


अपः--शहड्ढाकारकी उपर्युक्त शंका ठीऊ नहीं है। क्योंकि सत्‌ (द्त्य) क्यचित्‌ 
अ्वैत भी है, और क्चित्‌ द्वैत मी है। उन दोनोंमें विधिके विवक्षित होनेपर वह सतत 
विधि मात्र है, और वही सत्‌ निषेधरे विवक्षित होनेपर निषेत्ष मात्र है। भावाथ-पदा् 
प्तामान्य विशेषात्मक अथवा विधि निपेधात्मक है, मिप्त समय नो भाव विवक्षित किया जाता है, 
उम्त प्मय वह पदार्थ उत्ती माव स्वहप है। 
बस्तुम अत्यय और व्यततिरेक स्वतन्ध नहीं ईैं-- 
नहिं किंविश्चिघिरुप किल्वित्तत्छेषतो निषेधांशम । 


| /७-ह /0: मी 


आस्तां साधनमस्मिन्नाम दैत॑ न निर्चिशेषत्वात्‌ । ३०० ॥| 


अम--ऐ्ता नहीं है कि क््यक्रा कुछ भाग तो विधिहुप है, और कुछ भाग निषेव- 
रूप है। इसमें द्वैत “हेतु मी नहीं हो परत है, क्योंकि दृत्य केवल विशेषात्मक ही नहीं है ! 
भावा4 -शह्ककारने अन्दय ओर व्यत्तिक अयवा विधि और नियेषकों सवतन्त्र बढाया 
था, इस्त रलोक हाग उप्तीका खण्डन छिया गया है| यदि विवि ओर निषेश्कों त्वतन्त्र ही 
कस्तुमें माना जाय तो अवश्य ही उन ढोनोमें विरोध आवेगा। ४ नेकप्यिज्ञसेमवात्‌ !! 
अयात्‌ एक पद्नार्थमें दो विरोधी धर्म नी रह पक्ते हैं, यह दोष वल्ष्तुमें तभी आता है मत 
कि उप दोनों धर्मोक्रों स्वतन्त्र माना नाता है, परस्पर सपेक्षताें दोनों ही धर्म मविरुद्ध 
हैं। इस लिये जो शिधि नीधरफो स्वतन्ध्र कहते हैं वे उपयुक्त ढोष्से आनैक्नो जा 
नहीं कर पक्ते ह॑ और वे स्याड्मादके पर्नानसे मा आरिवित हैं | 








डे, लिगेधमें सत्रशा नाममेद भी नहीं ऐ-- 
कट छ््ठ बट जप दुर >िटकनन पतन गजल महा उल दीप 
प इुनद्रव्यास्तरदहस्त्चर भेरीव्यचाधितों रुवति। 
हि ८2०3-५५ निकल... कक 3०. दल पा च्ात्त्‌ हु 
तन्न देवा दा लश्ाऋषधचध्चबावेसपादल्क्षघारादात १०१॥ 
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अपि च निषिजत्वे सति नहि पस्तुत्व॑ विधेरभावत्वात्‌ | 
उभयात्मक॑ यदि खल्ु प्रकृतं न कर्थ प्रसीयेत ॥३०२॥ 
अपः--ऐश्ता भी नहीं है कि द्वव्यान्तर (घट, पट ) की तरह विधि, निषेध, दोनों 
ही स्वया मिन् हों, सर्वधा नाम भेद भी इनमें बाधित ही है, क्योंकि सवेया विधिको कहनेप्े 
दत्तु सवेथा विधिमात्र ही हो माती है, बाकीके विशेष रक्षणोंका उसमें भमाव ही हो माता है। 
उप्ती प्रकार सवेथा निषेधकी कहनैसे उप्तमें विधिका अभाव होनाता है। इन दोनके सर्वया 
मेंदमें वत्तुकी बत्तुता ही ची जाती है। यदि वस्तुकी उमयात्मक्र माना जाय तो 
प्री पि्धि होनाती है । ु 
सारांश 
तस्मद्िधिरूप वा निर्दिष्ट सन्निषेधरूप वा ! 
संहत्यान्यतरत्वादन्धतरे सन्निरूप्यते तदिहि॥ २३०३॥ 
अध--मत यह बात॑ प्िद्ध होचुकी कि पदार्थ विधि निषेधात्मक है, तब वह कमी 
विधिरुप कहा नाता है, और कभी निषेघरूप कहा जाता है। 
दृष्टान्तृन्न्नक 
इृष्टान्तोध्च्र पदत्व यावन्निदिष्टमिव तन्तुतया । 
तावन्न पदों नियमाद दृष्यम्ते तन्‍्तवस्तथा<्ध्यक्षात्‌ ॥ १०४ ॥ 
यदि पुनरेव पदत्व॑ं तद्हि तथा दृइयते न तन्तुतया । 
अपि संग्ृह्म समनन्‍्तात्‌ पदोयमिति हृह्यते सद्भि! ॥ १०५ ॥ 
अथेै--.दशतन्तके ढिये पट है। मिप्त समय पट तन्तुकी दृष्टिसे देखा नाता है, उस्त समय 
वह पट प्रतीत नहीं होता, किन्तु तन्तु ही दृष्टिगत होते हैं। यदि वही पट पस्बुद्धिसे देखा 
जाता है, तो वह पट ही प्रतीत होता है, उप्त समय वह तस्तुरूप नहीं दीखता। 
इत्यादिकाश्व बहवो विद्यन्ते पा9क्षिका हि रृष्टान्ता। । 
तेषासुभयाद्भत्वान्नहि कोपि क॒दा विपक्ष: स्थात्‌ ॥ ३०६ ॥ 
अथे--पटकी तरह और भी अनेक ऐसे दृष्टन्त हैं, जो कि हमारे पक्षकों पृष्ट करते 
हैं, वे समी दृश्टान उमयपनेकों प्िद्ध करते हैं, इसलिये उनमेंत्रे कोई भी हृष्टान्त कमी 
हमारा ( मैन दशनका ) विषक्ष नहीं होने पाता है। 
उपयुक्त कथनक्ा सध्ठ अथे-- 
अयम्थों विधिरेष हि युक्तिवशात्स्पात्स्ययं निषेधात्मा । 
अपि व निपेधस्तत्त्षिपिरूप; स्पात्स्वयं हि युक्तिवशात्‌॥३०७॥ 
यहा पर ह्खी एक अध्षरकें छूट जानेसे उन्दका भंग हो गये है। 


अध्याय | ] पुबोधनी टौका। [ ९१ 








अर्य--ऊपर कहे हुए कपनका खुछाप्ता अर्थ यह है कि विधि ही युक्तिके वशसे 
स्वये निषेघरूप होनाती है। ओर नो निषेष है, वह भी युक्तिके वशते स्वयं विधिरुप होनाता है। 
भावाय-जिप्त समय पदाये सामान्य रीतिसे विवक्षित किया नाता हैं, उत्त समय वह प्तमग् 
पदाथ सामान्यरूप ही प्रतीत होता है, ऐसा नहीं है कि उप्त समय पदारषका कोई अश विशे- 
परूप भी प्रतीत होता हो। इसी प्रकार विशेष विवक्षाके समय समग्र पदार्थ विशेषरूप ही 
प्रतीत होता है। नो दशनकार सामान्य और विशेषकों पदार्थके जुदे जुदे अश मानते हैं 
उनका इस कंपनसते खण्डन होजाता है। क्योंकि पदार्थ एक समयमें दो रूपसे विवश्षित नहीं 
होपतक्ता, और निम्र प्मय निप्त रूपसे विवक्षित किया जाता है, वह उत्त समय उठ्छी रुपसे 
प्रतीत होता है। एयाद्वाद्का मितना मी स्वहूप है सब विवक्षाधीन है। इसीलिये जो नयह- 
ष्टिको नहीं समझते हैं, वे स्थाह्माद तक नहीं पहुंच पाते | 
जैन-स्ाद्मदीका स्वरूप-- 
इति विन्द्न्निह तरवं जन; स्पात्को5पि तस्ववेदीति । 
अर्थात्य्थात्स्थादादी तद्परथा नाम सिंहमाणवक!॥ ३०८॥ 
अधै--ऊपर कही हुईं रीतिके भ्तप्तार नो कोई तत्तक्ा ज्ञाता तत्तको जानता है, 
वही जैन है, और वही वात्तविक स्याह्मदी है। यदि ऊपर कही हुई रीतिसे तत्तका स्वकप 
नहीं मानता है, तो वह स्याहादी नहीं है किन्तु उसका नाम सिंहमाणवक्र है। किसी बाल- 
कको यदि तिंह कह दिया नाय तो उसे पिंह माणवक्त वंहते हैं। बाढ़क वाघ्तवमें लिंह नहीं है। 
इीडाकारक 
ननु सदिति स्थायि यथा संदिति तथा सवेशालसमयेषु। 
तत्र विवक्षितसमये तत्त्यादयवा न तद्दिभिति चेत॥३०५॥ 
अर्थ---सत्‌ हु॒पते रहता हैं, इसलिये वह सम्पूणे काहके सभी समयोमें रहता है, 
फिर आप (जैन) यह क्यों कहते है कि वह सत्‌ विवक्षित समयमें ही है, अविवक्षित प्मयमें 
वह नहीं है! 
आह. < 
सत्य तत्रोसरमिति सन्माश्रापेक्षया तदेवेदम्‌ । 
न तदेवेद नियमात्‌ सद्वस्थापेक्षया पुन; संदिति ॥ ३१० ॥ 
अरपे--आचाये कहते हैं कि ठीक है तुम्हारी शेक्ताका उत्तर यह है कि सत्ता 
मात्रकी अपेक्षात्रे तो सत्‌ वही है, भोर सतकी अवस्थाओंकी अपेक्षसे सन्‌ वह नही है । 
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शह्कलाकार-- 
नथु तद्तदोबयोरिह्र वित्यानित्यत्वथीनयीरेष । 
को मेंदों भमवति मिथी लक्षणलश्येकभेद्भिन्नत्वात्‌ ॥ १११॥ 
अग्र---ततू और अतत इन दोनोंमें तथा नित्य और अनित्य इन दोनोंमें पहपर 
क्या भेद है, वर्योकि दोनोंका एक ही दक्षण है, ओर एक ही रक्ष्य है! भावाय॑-ततका 
जे है-पह, ओर अततका अर्थ है-तह नहीं, गो तव और अततका भर्थ है वही नित्य 
और अनित्यका अर्थ है, फिर दोनेंके कहनेकी क्या आवश्यक्ता है ! 
उत्तर 
नेवं यतो विशेष। समपात्परिणमाति वा मे नित्यादी। - 
तदतड्वावविचारे परिणामों विसध्शो5थ सहशो वा ॥ ३११॥ 
अथे--उपर्युक्त शंका ठीक नहीं है क्योंकि नित्य अनित्यमें और तद्भाव अतृद्भावमें 
अवज्य भेद है। भेद भी यह है कि गित्य, अनित्य पक्षमें तो वस्तुके प्मय समयमें होनेवाहे 
परिणमनका ही विचार होता है, वहां पर मान परिणाम हैँ या अप्तमान हैं, इसका विचार 
नहीं होता है, परन्तु तद्भ/ब, अतद्भाव पृक्षमें यह विचार होता है कि जो वस्‍तुमें परिणमन हो 
रहा है, वह सह्श है अपवा वित्तद्श है । 
शक्धाकार-न- 
नतु सन्नित्यमनित्ये कर्षचिदेतावतेव तत्सिडि। । 
तल्कि तद्तझूावासावधिचारेण भौरवादिति चेत्‌ ॥ ३१३ ॥ 
अगै--पत्‌ कपचित नित्य है, कर्षचित्‌ अनित्य है, इतना ही कहनेसे वस्तुकी 
सिद्धि हो नाती है, फिर तत, अततके भाव भर अभावके विचारसे क्या प्रयोगन ! इससे 
उल्झ गोख ही होता है 


उ्तर०-न 
मैचे तदतक्ावा मांवविचारस्य मिमहवे दोषातू | 
मित्यानित्यात्मनि सति सत्यपि न स्थात क्रियाफल तस््वग्॥ रे १ ४॥ 
अ्ै--ऊपर की हुईं शक्ता ठीक नहीं है, क्योंकि तत, इतते भाव और अमावका 
विवार यदि न किया जाय तो वस्तु सदोष 5हरती है। तत, अततके बिना वहछुकों वित्य 
और अनित्य स्वरुप मानने पर भी उसमें क्रिया ओर फछ नहीं बन पम़ते | 
सर्वधा मित्व पश्षमें दोष--- 


अयप्तर्यों यदि नित्य सब सव्‌ सवंधिति किस पक्षः ! 


भ्रध्योय । ] मुजोधनी टीकी | ९६] 








न तथा कारणकार्ये, कारकालिडिस्तु विकिघाभावात्‌ ॥३१७॥ 
अर--एपट्ट अग यह है कि / सर्व सत्‌ नित्य ही है” यदि सर्वया ऐसा ही 
प्न मान ढ़िया नाय, तो कारण और कार्य, दोनों ही नहीं बनते। विक्रियाका अभाव 
होनेसे कार्य-प्िद्धि ही नहीं होती । 
सवेथा अनित्य पक्षमें दोष-- 
यदि दा सदवित्य स्पात्सवेस्व सर्वेधेति किल पक्ष३। 
न तथा क्षणिक्वत्वादिह कियाफरल कारकाण तरवं च ॥३१६९॥ 
अगे--अथवा प्तको यदि सर्वया अनित्य ही स्वीकार किया नाय तो वह क्षणिक 
उहेगा | और क्षणिक होनेस्ते उप्तमें न तो क्रियाका फड़ ही हो पकता है, और न कारणता 
ही आ पक्ती है। 
वेबल नित्यानित्यात्मक पक्षम दोप-- 
अपि नित्यानित्यात्मनि सत्यपि सति वा न साध्यसंसिडिः। 
तद्तड्रावाभाषैदिना न यस्माह्विशेषनिष्पसि; ॥ ११७ ॥ 


अये--यदि तत्‌ अततके भा, अभावक्रा विचार न करके केवल नित्यानित्यात्मक 
ही पदाय माना नाथ, तो भी साध्यकी सिद्धि नहीं हो सकती है, क्योंकि विना तत्‌ अततृका 
विचार किये पशथमें विशेष बुद्धि ही नहीं हो सकती है । 
अथ तग्रधा थथा सत्परिणममान यदुरूमस्तु तथा । 
भवति समीहितासिडिचिता न तद्तदिवक्षया हि यथा ॥३१८॥ 


अ--यदि सतू (पदार्थ) परिणमन करता हुआ मी नित्य भनित्य स्वहप ही 
माना जाय, जोर उसमें तत्‌ अततकी विवक्षा न की जाय तो इच्छित भर्यकी सिद्धि 
नहीं होपकी है। उसे ही नीचे दिखछाते हैं-- 
अपि परिणमनभानं सन्नतदेतत्‌ सर्वथाइन्यदेवेति । 
इति पूर्वपक्ष: किल विना तदेवेति दुनिवारः स्थात ॥ ३१९॥ 
अपि परिणतं यथा सहीपशिखा स्वेथा तदेव यथा । 
एति पूर्वेपक्ष। क्विल दु्वार' स्पादिना न तद्ति सयात्‌ ॥३२०॥ 
अप-- परिणम्न करता हुआ सत्‌ वही नहीं है नो पहले था किन्तु उत्तसे सर्वणा 
मित्र ही है ? इस प्रकारका किया हुआ पूर्व पतन ( आशेका ) बिना ततपक्षके स्वीझार किये 
दूर नहीं किया जा उक्ता है। हृप्ती प्रकार उस परिणमनशीछ पतमें दृसता पूईप्ष ऐसा भी 
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होपक्ता है कि / यह दीप-शिखा स्वेया वही है जो पहले थी ” इसका समाधान भौ विना 
अतत्‌ पक्षके स्वीकार किये नहीं होसक्ता है। भावा्थ-तत्‌ और अततूमें यह विचार किया 
नाता है कि यह वत्तु किसी इृष्टिसे वही है और किप्ती दृष्टिसे वह नहीं है किन दृफ़ी है। 
परन्तु नित्य, अनित्यमें यह विचार नहीं होता है, वहां तो केवह नित्य, अनित्य रुप 
परिणमन होनेका ही विचार है, वही है या दूसरा है, इसका कुछ विचार नहीं होता है। 
यदि वतुमें तत्‌, अतत्‌ पक्षकों न माना जाय; केवठ नित्य अनित्य पक्षकों ही माना नाय वो 
अवश्य ही उप्तमें ऊपर की हुई आशेकार्य आप्तक्ती हैं, उनका समाधान बिना ततू अतत्‌ पक्के 
स्वीकार किये नहीं होसक्ता | । 
साराश--- 
तस्मादवसे4 सत्तित्यानित्यत्ववत्तद्तदत । 
यस्मादेकेन विना न समीहितसिडिरध्यक्षात्‌ ॥ ३१२१ ॥ 
अथ--हसहिये यह बात निश्चित समगना चाहिये कि नित्य अनित्य पक्षक्री तरह 
तत अतत्‌ पक्ष भी वल्तुमें मानना थोग्य है। क्‍योंकि निप्त प्रकार नित्य अनित्य पक्षके विना 
स्वीकार किये इच्छित अपकी प्रिद्धि नहीं होती है, उस्ती प्रकार विना तत्‌ अतत पक्षके 
स्वीकार किये भी इच्छित अपेकी सिद्धि नहीं हो पत्ती है। इसलिये दोनोंका मानना ही 
परम आवश्यक है। 
शझाकार-- 
नतु भवति सर्वधेव हि परिणामों विसदरशो5थ सदझशो पा। 
इहितसिडिस्तु सतः परिणामित्त्वाय्थाकथाश्िते ॥ ३२२ ॥ 
अर्थ--इड्डाकार कहता है कि परिणाम चाहे सवेगा समान हो अथवा चाहे स्वंषा 
अप्तमान हो, तुम्हारे इच्छित अपेकी सिद्धि तो पदार्थकों परिणामी माननेसे ही यथा कंपष्ित्‌ 
बन ही नायगी ! भावार्थ-पदांथेको केव परिणामी हीं मानना धाहिये उप्में प्हश अपवा 
अप्तदशके विचारकी कोई आवश्यकता नहीं है । 
हे ज्धत्तर्‌--- 
तन्न यतः परिणामः सन्नपि सहरेकपक्षतों न तथा। 
मे समथश्रार्थकृते नित्येकान्तादिपक्षयत्‌ सदशात्‌॥ श२३॥ 
अथे --उपरुक्त शंका ठीक नहीं है क्‍योंकि सतमें दो प्रकारका ही परिणमन होगा, 
; सहशरूप अपवा विसह्शरूप। यदि सद्शहूप ही सतमें परिणमन मात्रा गाय॑तो मी हृह 
अपकी सिद्धि नहीं होती है। निप्त प्रकार नित्यैकान्त पक्षमें दोष आते हैं उप्ती प्रकार 
सह परिणाममें मी दोष आते हैं उससे मी अमीश्की पिद्ि नहीं होती है। 
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नापीछ। संसिध्ये परिणामों विसध्शैकपक्षात्मों । 
क्षणिकेैकान्तवद्सतः प्रादुर्भावात्‌ सतो विनाशादा ॥ ३२४ ॥ 
अधै-यदि विमहश रूप एक पत्षात्मक ही परिणमन माना नाय तो भी अभीष्टकी 
सिद्धि नहीं होती हैं! केक विप्तदश पक्ष माननेमें क्षणिकैकान्तकी तरह अप्ततकी उल्त्ति 
और प्तत॒का विनाश होने छंगेगा । 
एलेन निरस्तो5भूत्‌ छ्लीवत्वादात्मनो5पराडतया। 
तदतद्भावाभावापन्हवदादी विबोध्यते त्वघुना ॥ १९५ ॥ 
अर्थ--सद्श, अप्तदश पक्षमें नित्येकरान्त और अनित्येक्ान्कके प्रमान दोष आनेसे 
तत्‌ भतत्‌ पक्षका छोप करनेवाढ्या शक्ताकार खण्डित हो चुका । क्योंकि वह आध्मापराधी 
होनेते स्वयं शक्ति हीन होचुका । अप्तु, अत्र हम (आचार्य) उसे प्रममते हैं। 
ठत्‌ अतत्‌ भावक्के स्वहूपके कदनेक्री प्रतिशा-«- 
तद॒तद्वावनिवों य। परिणात्ः सतः स्वभावतया । 
तदरशनसधघुना किल दृष्टान्तपुररसरं वध्ये | १२६॥ , 
» अये--तद्भाव और अतद्भावके निमित्तसे नो वस्तुका स्वमावसे परिणमन होता है, 
उप्तका छह्मप अब दृष्टान्त पूवक कहा नाता है । 
सदश परिणमनका उदाहरण-- 
जीवस्य यथा ज्ञान परिणाम; परिणमँस्तदेवेति । 
सदृशस्योदाहतिरिति जातेरनतिक्रमत्वतों वाच्या ॥ १२७ ॥ 
अधथै--नैसे जीवका ज्ञान परिणाम, परिणमन का हुआ प्तद्रा वही (ज्ञान रूप ही) 
रहता है | ज्ञानके परिणमनमें ज्ञानव जाति (ज्ञानगुण) का कमी उछंगन नहीं होता है । 
यही सदश परिणमनका उदाहरण है । 
असहश परिणमनका उदाहरण-«-- 
यदि वा तदिद ज्ञान परिणामः परिणमन्न तदिति यतः । 
स्वावसरे यत्सत्त्वं तद्सरव परत्न नयथोगात्‌ ॥ ३१८ ॥ 
अथै--अथवा वही जीवका ज्ञान परिणाम परिणमन करता हुआ वह नहीं भी रहता 
है, क्योंकि उप्तका एक समयमें लो तत्त है, वह नय दण्टिसे दूसरे समयमें नहीं है। 
इस विषयम भी हष्टास्तं+-« 
अश्नापि च संदाष्टिः सन्ति च परिणारतोपि कालांशाः । 
जातेरनातिक्रमतः सदश्ाक््वनिवन्धना एवं ॥ ३२९॥ 
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“यहां पर दूसरा यह भी दृशन्त है. कि यद्पि काहके अश परिणमनशीढ़ 
हैं. तथापि स्वनातिका उलंधन नहीं होनेसे वे पदार्भमें सदशवुद्धिके ही उत्पादक हैं। 
अपि नयथोगादिसद्शसाधनसिध्ये त एव कालांशा।। 
समयः समयः समयः सोपीति बहुप्रतीतित्वात्‌ ॥ ३३० ॥ 
अवे--अथवा न्यहप्टसि ये ही काल्‍के अेश वितदश बुद्धिके उत्पादक हो जाते 
हैं। क्योंकि उनमें एक समय, दो प्मय, तीन प्मय, चार समय आदि अनेक रुपसे मिन् २ 
प्रतीति होती है, वही क्षणमेद-प्रतीति पदाथ भेदका कारणहै | 
अभिन्न प्रतीतिमें हेंतु-- 
अतदिदमिहप्रतीतो क्रियाफल छारकाणि हेतुरिति । 
तदिद स्थादिह संविदि हि हेतुस्तत्व॑ हि चेन्म्रियः प्रेम ॥३११॥ 
अथे--- अतत्‌” अर्पात्‌ यह वह नहीं है इस पतीतिमें क्रिया, फठ, कारण ये पे, 
हेतु हैं। 'तत! अर्थात्‌ यह वही है इस प्रतीतिमें परस्पर प्रेममाव ( ऐक्यमाव ) को हिये हुए 
तत्त्व ही नियमसे हेतु है। भावार्थ -किस्ती वस््तुमें अथवा किसी गुणमें पूर्व पर्याय कारणहप 
पढ़ती है और उत्तर पर्याय कार्यकूप पड़ती है। तथा उप्त बस्तुकी अथवा ग्णकी पर्यायक्ा . 
पलटना क्रिया कहलाती है। यदि भेद बुद्धिसे विचार किया नाय, तब तो तीनों बातें जुदी ३. 
हैं, क्रिया, मित्र पदाये है, कारणहुप पर्याय भिन्न पदाथ है, तथा काये-फकूप पर्याय मित्र 
पदाय है। क्योंकि पूरे पर्याय और उत्तर पर्यायका समय जुदा २ है, परन्तु द्रव्यहश्टिसे-अभेद 
बुद्धिसे यदि विचार किया जाय तो द्रव्य अथवा गुण-अमिन्नरूप ही प्रतीत होते हैं । केक 
पर्याय वह्तुसे जुदी नहीं है, अथवा प्व पर्यायोंका समृह ही वल्तु है। इसछिये अमिन्न 
अआवस्थामें क्रिया, कारण, फछ सब एकरूप ही प्रतीत होते हैं । 
इसीका स्पर्टीकरण--« 
अयमभयेः सदसद्द्तद्पि व विधिनिषेधरूप स्पात्‌ । 
न पुननिरपेक्षतया तदद्बसपि तस्वश्ुमयतथा ॥ ११२ ॥ 
अर्थ--तात्पय यह है कि सत और अप्ततके प्मान तत्‌ ओर अन्त भी विधि, 
निमेषरूप है, परन्तु निरपेक्ष इृश्टिसे वे ऐसे नहीं है, क्योंक्रि एक दूसरेकी सापेक्षतामें दोनों 
हुप ही कस्तु है। भावार्थ-नित्त प्रकार पतूज़ी विः्षामें विवक्षित्‌ पदार्थ विधिरूप पढ़ता हैं 
और अविवक्षित अप्तत्‌-निषेषरूप पड़ता है उसी प्रकार तत्‌ अनत्‌ विय््ञा्में मी कमसे विवक्षित 
पद विधिरूप और अविवक्षितपदाथ निषेघकप पड़ता है। इतना विशेतर है कि विधि, निषेधकी 
अपेक्षा रखता है और निषेध विधिकी अपेक्षा रखता है, स्पेया स्वतन्त्र एक भी नहीं है। 
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सर्वथा स्वतन्त्र माननेसे पदार्थ व्यवस्था ही नहीं बनती है, क्योंकि पदार्थक्रा स्वरूप कंथ- 
श्वित्‌ विधि निषेधात्मक उमय रूप है। ._ 
विद वृ७_-_्न 
रूपनिदद्दनमेतत्तादिति यदा केवल विधिसुंख्यः | 
अतदिति गुणों प्ृथक्त्वात्तन्मात्न निरवशेषतथा ॥४२३॥ 
अतदिति विधिविंवदयों छुख्यःस्थात्‌ केवल यदादेशात्‌ | 
तद्ति स्वतो गुणत्वादविवक्षितमित्यतन्मात्रम्‌ ॥ ३४ ॥ 
अथ--विधि निषेषकी परस्पर सापेक्षतामे- इतना विशेष है कि मिप्त समय केवल 
विधिको मुख्यतासे कहा जाता है उस समय अतन्‌ अर्थात्‌ निषेध कथन गौण हो जाता है, 
क्योंकि वह विधिसे जुदा है। विधिकी विवक्षामें वस्तु केवल विधि रूप ही प्रतीत होती है। 
उप्ती प्रकार नव अतत” यह विधि कथन विवश्षित होता है, तब आदेशानुस्तार केवल-वही 
मुज़्य होनाता है, उस समय ततू कथन अविवक्षित होनेसे गोण होनाता है, अतत्‌ विवक्षामें 
वस्तु तन्‍्मात्र नहीं समझी जाती किन्तु अतन्मात्र ही समझी नाती है| यही विधिनिषेषका 
स्वरूप निदशन है। भावाथ-भेद विवश्षामे वस्तु भिन्न मिन्त रूपसे प्रतीत होती है अमेद 
; विवक्षामें एक रूपसे प्रतीत होती है | ओर प्रमाण विवक्षामें एक रूपसे अर्थात्‌ उमयात्मक 
प्रतीत होती है । 
शोषविशेषाख्पान ज्ञातव्य चोक्ततध््यमाणतया । 
खत्रे पदालुदृत्तिग्रोद्या सुचान्तरादिति न्यायात्‌ ॥ ३३५ ॥ 
अथे--इस विपयममें विशेष व्याल्यान पहले कहा जा चुका है तथा आगे भी कहा . 
गया है, वहंसे मान छेना चाहिये। ऐसा न्याय भी प्रसिद्ध है कि कोई वात किस्ती सूत्रमे ' 
यदि न हो तो वह दूसरे सूत्रसे छेली जाती है। नेसे कि व्याकरणादियें पूर्व सूत्रसे पदोंकी 
अनुवृत्ति करली जाती है। 








७>६३६८३९२७३६३६/३५- 


शहक्काकार+-+- 
ननु कि नित्यमनित्यं किसथो मयमनुभयश्च तत्व स्पात्‌ । 
व्यस्त किमथ-समस्ते ऋमत! किमथाक्रमादेतत्‌ ॥३३१६॥ 
अथे>-क्ष्या वस्तु नित्य है, अथवा अनित्य है ? क्या उमयरूप है, अथवा अनुभय 
(दोनोरूप नहीं) रूप है १ क्या जुदी २ है, अथवा एकहूप है! क्या क्रम पूर्वक है, अथवा 
अक्रम पूर्वक है ! 
उत्तर 
सत्तदे स्वपरनिहत्ये सर्वे किल सर्वथेति पदपू्त । 
स्वपरोपक्ृतिनिमित्त सर्व स्पात्स्पात्पदाड़ित तु पद्म ॥१३१७॥ 
पृ० १३ 
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अथ--यदि चस्तुके पहले सर्वथा पद जोड़ दिया जाय तब तो वह स्वपर दोनोंकी 
विघातक हैं | यदि उसके पहले त्यात पद जोड दिया जाय- तब वहीं ख्पर दोनोंकी 
उपकारक है | भांवाथः-वस्तु अनन्त धर्मात्मक है इसलिये विवशक्षावश उसमें एक पर 
मुख्य इतर गोण हो जाता है| इस गौण और मुख्यकी विवक्षामें ही पदार्थ कभी किप्तीरुप 
ओर कभी किप्ती रूप कहा मासकता है परन्तु मुख्य गौणकी विवक्षाकों छोड़कर सर्वथा 
एकान्तरूप ही पदार्थों माननेसे किप्ती पदार्थकी सिद्धि नहींहों पाती, इसलिये पद्ार् 
कथश्ित्‌ द्रव्य दृष्टिसे नित्यरूप भी है कर्चित्‌ पर्याय दष्टिसे अनित्यरूप भी है कं्रचित्‌ 
प्रमाण दृष्टिसे उमयरूंप भी है, करथंचित्‌ नय हृष्टिति अनुभयरूप भी है, अथवा बचना, 
चर होनेसे भी अनुभयरूप है | कर्यचित्‌ भेद विवक्षासे व्यत्तरूप भी है, कषैचित अभेद्‌ 
विवक्षासे समस्तरूप भी है. कथख्वित्‌ वचन विवक्षासे ऋमरूप भी है औरक/चित्‌ वचनकी अविव- 
क्षासे अक्रमहूप भी है इस प्रकार वस्तुके साथ स्थात्‌ पद, लगा देनेसे सभी बातें बन माती 
हैं।विवक्षानुसार कुछ भी कहा जा सकता है परन्तु स्यात्‌ पदको वस्तुसेहटाकर उसके प्ताथ 
स्वेथा पद छुगा देनेसे पदार्थ ही स्वरूप छाम नहीं कर सक्ता है। सारांश अनेकान्त दृष्टिसे 
सब ठीक दे, एकान्त दृष्टिसे एक भी ठीक नहीं है | 
उसीका खुलास[«**» 
अथ तब्यथा धथा सत्स्वतोरित सिर्झ तथा च परिणामि। 
इति नित्यम्रधानित्य॑ सचैक द्विरस्वभावतया ॥ ३३८ ॥ 
अर्थ--मिस्त प्रकार पदार्थ स्वये प्िछ है, उसी प्रकार उसका परिणमन भी ख़तः 
सिद्ध है | अथीत्‌ परिणमनशीरू ही पदार्थ अनादि निधन है| वह सदा रहता है अर्थात्‌ 
वह अपने स्वरूपको कभी नहीं छोडता है इस दृष्टिसे वह नित्य भी है, और प्रतिक्षण वह 
बदलता भी रहता है अर्थात्‌ एक अवस्थासे दूसरी अवस्थामें आया करता है इस दष्टिसे 
अनित्य भी है | इस प्रकार एक ही पदाथे दो स्वभाव वार है। 
नि हृष्टिन-- 
अथमर्थां वस्तु यदा केवलमिह हृहयते न परिणामः | 
नित्य तद॒व्ययादिदह सर्च स्पादन्वयार्थनययोगात्‌ ॥ ११९ ॥ 
अे--निप्त समय निरन्तर एक रूपसे चढ़े आये हुए पदार्थ पर दृष्टि री 
जाती है और उसके परिणामपर दृष्टि नहीं रक्खी जाती उस समय पदार्थ नित्य रूप 
प्रतीत दोता है | क्योंकि उसका कभी नाश नहीं होता | 
आनितय दृष्टि--- 
अपि च थदा परिणाप्त केवलमिह हृइयते न किल वस्तु । 
अभिनवसावानमभिनवभायाभावादनित्यमंदनयात्‌ ॥र९०॥ 
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अथे--तथा निस्त समय पदार्थपर दृष्टि नहीं रखखी जाती केवर उसके परिणामपर 
ही दृष्टि खखी नाती है उस समय वस्तुमें नवीन भाव और पुराने भावकी प्राप्ति अप्रात्ि 
होनेसे वत्तु अनित्यरूप प्रतीत होती है | यहांपर केवल वस्तुके परिणाम अशको ग्रहण किय| 
गया है, ऊपर उसके द्रव्य अंशको ग्रहण किया गया है | बस्तुके एक देशको अहण करने 
वाढा ही नय है | यहां पर शड्ढाकार १८ 'छोकों हारा सत्‌ और परिणामके विषयमें अपनी 
नाना कल्पनाओं हारा शड्ढा करता है। ह 
ननु चैक सदिति यथा तथा च परिणाम एवं तद्‌ द्वैतम्‌। 
चत्ततु क्षममन्धतरं क्रमतो हि सम न तदिति छुत। ॥ १४१॥ 
अर्ग--निप्त प्रकार एक सत्‌ है उसी प्रकार एक परिणाम भी है, इन दोनोंमें स्व- 
तन्त्र रीति ठैत भाव है। फिर क्या कारण है कि उन दोनोंमेंसे एकका क्रमसे ही कथन 
किया जाय, दोनोंका कथन समानतासे एक साथ क्‍यों नहीं किया माता। भावाथें-नव सत्‌ 
और परिणाम दोनों ही समान हैं तो फिर वे क्रमसे क्‍यों कहे गाते हैं, खतन्त्र रीतिसे एक 
साथ क्यों नही ! 
क्या सत्‌ और परिणाम वर्णो्री ध्वनिके प_मान ई--- 
अथ कि कखादिवर्णा; सन्ति यथा युगवदेव तुल्यतया । 
चह्पन्ते ऋमतस्ते ऋमवरतित्वाद्ध्वनेरिति न्‍्यायात्‌ ॥ ४४१ ॥ 
अर्थ--सत्‌ और परिणाम क्या क, ख आदि वर्णाके समान दोनों बराबर हैं। मित्त 
प्रकार क, ख आदि सभी वर्ण एक समान हैं परन्तु वे क्रमसे बोले जाते है, क्योंकि ध्वनि- 
उच्चारण ऋमसे ही होता है अथोत्‌ एक साथ दो वर्णोका उच्चारण हो नही सक्ता | क्या हस 
न्यायसे सत्‌ और परिणाम भी समानता रखते हैं ओर वे क्रमसे बोले नाते हैं ! 
| क्‍या विश्ध्य हिमाचछके समान ईैँ--- 
अथ कि खरतरदष्टया विन्ध्यहिमाचलयुर्ग धथास्ति तथा 
भवतु विवध्यों छुख्यो विषक्दारिच्छावशाहुणोअन्यतरः ॥४४१॥ 
अये--अथवा जिमप्त प्रकार विश्ध्य पर्वत और हिमालय पर्वत दोनों ही स्वतन्त्र हैं 
परन्तु दोनोंमें वक्ता की इच्छासे नो तीव्णइष्टिसे विवक्षित होता है बह मुख्य समझा 
जाता है और दूसरा अविवक्षित गौण समग्रा नाता है। क्या सत्‌ और परिणाम सी इसी 
प्रकार खतन्त्र है, और उन दोनोंमें नो विवक्षित होता है वह मुख्य प्मझा जाता है 
तथा दूसरा गोण समझा जाता है ! 
क्या सिंह साधु विशेषणोंके समान ई-- 
अथ चैक) कोपि यथा सिंहः साधुविंवक्षिों हरधा । 
सत्परिणामोपि तथा सवति विशेषणविदेष्यव्त्‌ किमिति॥३५४ 
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अथे--अथवा जिम्त प्रकार कोई पुरुष शुरता, पराक्रम आदि गुण घारण करनेसे 
कभी सिह कहलाता है और-सजनता, नम्रता आदि गु्णोके धारण करनेसे कमी साधु कहलाता 
है। एक ही पुरुष विवक्षाके अनुप्तार दो विशेषणोंवाछा हो जाता है, अथवा उन दोसोमें 
“विवक्षित विशेषण कोटिमें आजाता है और अविवक्षित विशेष्य कोटिमे चला जाता है| 
क्या उसी प्रकार सत्‌ और परिणाम भी विवक्षाके जनुसतार कहे हुए किसी परदार्भके विशेषा 
हैं | अथात्‌ क्‍या इनका भी कोई विशेष्य और है ! 
क्या दो नाम ओर सब्येतर गोविषाणके समान है-- 
अथ किमनेका्थत्वादेक वामद्याड्रित॑ किज्वित्‌ । 
अग्रिवैश्वानर इच -सब्येतरगोविषाणवत्‌ किसथ ॥ ३१४५ ॥ 
अथे--अथवा निम्त प्रकार एक ही पदाथे अनेक नामोंकी अपेक्षा रखनेसे 
“ अग्रिवैश्वानरके समान दो नामोंसे कहा जाता है अथोत्‌ अग्रिवेख्वानर आदि भेदोंसे एक ही 
अ्रिके दो नाम (अनेक) हो जाते हैं उसी प्रकार क्या सत और परिणाम एक ही पदागेके 
दो नाम हैं ! अथवा मिस प्रकार गौके दँये वौये (एक साथ) दो सीग-होते हैं, उसी प्रकार 
क्या सत्‌ और परिणाम भी किसी वस्तुके समान काहमें होनेवाले दो धर्म हैं ! 
कया कच्ची और पकी हुई पृथ्वीके समान है-- 
“अंथ दि काल: विशेषादेकः पूते ततोष्परः पश्चात्‌ । 
आपमानामविशिष्ठ पृथिवीत्वे- तद्यथा तथा किमिति:.॥३४६,॥ 


अथ--अंथवा जिस प्रकार कच्ची एथ्वी ( कच्चा घड़ा ) पहले होती है, पीछे अमिमें 
देनेसे वह'पकी हुई हो गाती है। उसी मकार क्या सत्‌ और परिणाम भी काढ 
विशेषसे आगे पीछे होनेवाले हैं ! अथोतू क्या इन दोनोंमेंसे कोई एक पहले होता है 
और दूसरा पीछे ! 


मद. %०- 


क्या दो सपत्नियोके समान हई-- 
अथ कि कालकमतो प्युस्पन्न॑ वत्तेमानभिव चास्ति | 
मवति सपत्नीदयमिह यथा भिथ। प्रत्यनोकतथा ॥ ३१४७ ॥ 
अर्थ--अथवा निप्त प्रकार किसी पुरुषकी आगे पीछे परणी हुईं दो स्रियां (सौर ) 

एक कालमें परत्पर विरुदरूपसे रहती हैं | उत्ती प्रकार क्या सत ओर परिणाम काल कममसे 
आगे पीछे उत्पन्न होते हुए भी एक कालमे-वर्तमानकालमे परस्पर विरुद्ररूपसे रहते हैं ! 
अथीत्‌ भिन्‍न काछमें उत्पन्न होकर भी दोनों एक काढमें समान अधिकारी बनकर परस्पर 
बिएडता धारण करते हैं ? 


अध्याय]].. ., घुबोधनी टीका । [ १०१ 


क्या छोटे बढ़े माइयों तथा ,गछोंके समान हैं-- 
अथ कि ज्वेष्ठकंनिष्ठश्नातृदधमिव मिथ सपक्षतथा । 
किमथोपरुन्द्खन्दमछन्यायात्किलेतरेतरस्मात्‌ ॥ भ४े८॥ 
अथे--अथवा मिस प्रकार बडे छोटे दो भाई परस्पर- प्रेमसे रहते हैं, . उसी प्रकार 

क्या सत्‌ और परिणाम आगे पीछे उत्पन्न होकर 'वत्तेमानकालमें परस्पर अविरुद् रीतिसे 
रहते हैं ! अथवा मिम्त प्रकार # उपप्तन्द ओर सुन्द नामके दो मछ परस्पर एक दूस्सरेसे 
जय अपनय प्राप्त करते हुए अन्तमें मर गये उसी प्रकार क्या सतू और परिणाम भी परस्पर 
प्रतिहन्द्िता रखते हुए अन्तमें नष्ट हो नाते हैं ? 


क्या परत्वापरत्व तथा पूर्वापर दिशाओंके समान हैं-«' 


केवल झुपचारादिह भवति परत्वापरत्वव॑त्किमथ । 
पूर्वांपरद्र्क्षैंत घथा तथा द्वैतमिद्मपेक्षतया ॥ ३४९ ॥ 

अथै--अथवा निप्त प्रकार दो छोटे बड़े पुरुषों परापर व्यवहार केवछ उपचारसे 
होता है, उप्ती प्रकार क्या स्त्‌ ओर परिणाम्र भी उपचारसे कहे जाते हैं | अथवा निम्त 
प्रकार.पूर्व दिशा, पश्चिम दिशा आदि व्यवहार होता है, उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम 
भी केवल अपेक्षा माज़से कहे नाते हैं | भावाथे-बडे की अपेक्षा छोय, छोटेकी अपेक्षा बड़ा, 
यह केवल आपेक्षिक व्यवहार है | यदि छोटाबडापन- वास्तविक हो तो-छोश छोटा रहना 
चाहिये और बड़ा बड़ा ही रहना चाहिये, परन्तु ऐसा नहीं है, नो छोटा-कहराता है वह भी 
अपनेसे छोटेकी अपेक्षासे बड़ा कहछाता है, अथवा नो बडा कहलाता है वह भी अपनेसे 
बड़ेकी अपेक्षातरे छोटा कहलाता दे | इसलिये वास्तवमें छोटपन अथवा बड़ापन कोई वस्तु नहीं 
है केवल व्यवहार कालछत अपेक्षासे होनेवाल व्यवहार है | इसी प्रकार क्षेत्रकृत परापर व्यवहार 
: होता है | नैसे-यह निकट है, यह दूर है इत्यादि | यह निकट और दूरका व्यवहार भी केवल 
परस्परकी -अपेक्षासे होता है | वास्तवमें निकटता और दूरता कोई वस्तुभूत नहीं है | परत्वा 
परत्वके समान दिशायें भी काल्पनिक हैं | सु्योदयकी . अपेक्षासे पूव॑ दिशा और सूर्यके 
छिपनेकी अपेक्षासे पश्चिम दिशाका व्यवहार होता है । इसी प्रकार सूयेको दाहिनी भुनाकी 
+ द्वितोपदेशर्स ऐसी कथा प्रसिद्ध है कि सुन्द उपसुन्द नामके दो महोने महादेवकों 
आराधना की, महादेव उनपर प्रशतन्न हो गये, दोनोंने महादेवसे उनकी, स्रौ पार्वतौकों बरमैं 
मांगा | महदेवने क्रोषपूवेक उसे उनको दे दिया। फिर दोनों ही पावतीके लिये लड़ने लगे | 
महादेवने वृद्ध त्राक्षणझा रूप रखकर उनसे कद्दा कि शो युद्धमें तुममेंसे विजय प्राप्त कौ-उसकी 
पाती होगी । दोनों दी ने इस वात्कों पसंद किया ओर क्षत्रिय पुत्र-होनेठ़े दोनों ही लड़ने 

छोगे | दोनों उम्रान वल़वाल़े थे इस लिये लड़ते३ दोनों ही मर गये। 
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ओर रखकर खड़े होनेसे सामने उत्तर और पीठ पीछे दक्षिणका व्यवहार होता है, तथा ऊफ़्‌ 
ऊध्वें और नीचे अधोदिशाका व्यवहार होता है | यह व्यवहार केवक आकाशमें किया जाता 
है । क्योंकि सूयोदयकी ओरके आकाशको ही पू्वे दिशा कहा नाता है, उम्त ओरके थाक्म- 
शको छोड़कर पूर्व दिशा और कोई पदार्थ नहीं है | इसलिये दिशा कोई पदार्थ नहीं है 
केबल काल्पनिक व्यवहार है# उसी प्रकार स्त्‌ और परिणाम भी क्या कात्यनिक हैं। 
क्या कारक द्वेतके समान हैं-- 
किमथाधाराधेयन्यायादिह कारकादि मैतमिव । 
से यथा घंटे जल स्पान्न स्थादिह जले घट) कशथ्ित्‌ ॥ १५० ॥ 
अथे--अथवा यह कहा जाय कि घड़ेमें जल है, तो यह कथन दो कारकोंकों प्रकट 

करता है। घड़ेमें, यह वाक्य अधिकरण कारक रूप है, और जरछ है, यह वाक्य कर्ता कारक- 
रूप है। क्योंकि घड़ा जलका आधार है, और जरू ख़तस्त्र है इसलिये कर्ता कारक है। दूसरे 
वाक्योंमें ऐसा भी कहा जा सकता है कि सप्तमी विभक्तयन्त पद अधिकरण कारक 
होता है, और प्रथमा विमतचन्त पद कर्ता कारक होता है। अधिकरण आधाररुप होता है 
और उसमें रहनेवाछा आधेय होता है ऐप्ता विपरीत नहीं होता है कि आधेय तो आधार 
होमाय और आधार आधेय होजाय, क्योंकि घटमें जल रहता है परन्तु नहूमें घट नहीं रहता 
मिप्त प्रकार घट और जहूमें आधार आधेय भावरूप दो कारक हैं, क्या उसी प्रकार सत्‌ 
और परिणाम भी हैं! अर्थात्‌ उनमें भी जलके समान एक आधेय रूप और दूसरा घड़ेके 


समान आधार रुप है! 
क्या बीजाहुरके समान हैं-- 


अथ कि थीजाडुरवत्कारणकार्यब्य यथास्ति तथा। 
स यथा योनीभूतं तन्नेक योनिर्ज तदन्पतरम ॥ १५१॥ 
अथै--अथवा जिस प्रकार बीज और अड्डरमें कार्यकारण भाव है। वीन भह्डरकी 
: उत्पत्तिका स्थान-योनि है, और अड्डर उससे उत्पन्न-योनिन है | उस्ती , प्रकार सत्‌ और 
परिणाम भी क्या कार्य कारण भाव है ! 
क्या कमकोपलछके समान है--- 
अथ कि कनकोपलवत्‌ किल्षित्स्वं किल्षिद्सर्वमेव यतः । 
ग्रा्य सव॑ सारतया तद्तिरमस्वं तु हेघमसारतया ॥ २५२॥ 
# दिशोष्याकशेन्तर्मादः आदिल्योदयादपेक्षया आकाशप्रदेशपाक्तनु इतः इृदमिति व्यव- 
इरोपसे: । स्वार्थ सिद्धि: 
ऋनैयायिक, दाशीनिक द्रव्योंके नो भेद करते है और उन्हीं नो भेदेमें दिशा भी एक 
द्रव्य मामतें हैं। ऐसा उनका मानना ऊपरके कथनतें जाग्डित होजाता है| 


'3४८। 
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अर्थ--अथवा मित्त प्रकार एक कनक पाषाण नामका पत्थर होता है उसमें कुछ तो 
सोनेका अश रहता है, और कुछ पाषाणका अश रहता है | उन दोनोंमें खर्णाश सारभूत 
होनेसे महण करने योग्य होता है ! और दूसरा पाषाणांश असारभूत होनेसे छोडने योग्य 
होता है। उसी प्रकार क्या सतत और परिणाममें भी एक अहण करने योग्य हे और 
दूसरा छोड़ने योग्य है ! 
क्या वाच्य बाचकके समान हैं-- 
अथ कि वागथेदयमिव सम्पृर्क सदर्थससिड्ये। 
पानकवत्तन्निधमादथो भि व्यक्षर्क द्वैतात्‌ ॥ १५३ ॥ 


अर्थग--अथवा मिप्त प्रकार वचन और अर्थ दोनों मिले हुए ही पानकके समान 
पदार्थके साधक हैं उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम भी मिले हुए पदार्थके सूचक 
हैं! भावाथे--धड़ी शब्दके कहनेसे उस गोल पदार्थका बोध होता है नो कि समयकों 
बतराता है, इसलिये घड़ी शब्द उस गोल घडीरूप अर्थका वाचक है, तथा वह गोल पदार्थ 
उप शब्दका वाच्य है। इसी म्रकार नितने भी शब्द हैं वे पदार्थोके संकेतरूप हैं । इसीको 
ख, बाच्य वाचक सम्बन्ध कहते हैं। वाच्य वाचकका सम्बन्ध होनेसे ही पनकके समान 
पदार्थका बोध होता हैं। रुवंग, इलाइची, सोठ, कालीमिरच इन मिली हुईं वस्तुओंसे नो स्वादु रत 
विशेष तैयार होता है उस्तीको पानक कहते हैं | मिस्र प्रकार पनकके समान वाच्य वाचकका 
सम्बन्ध होनेसे वाचक अपने साकेतिक वाच्यका बोध कराता है, उसी प्रकार क्या स्त्‌ और 
परिणाम भी पदा्थके बोधक हैं ! अथोर्त मिस्र प्रकार वाच्यसे वाचक भिन्न है उसी प्रकार 
वया सत्‌ ओर परिणाम भी पदार्थसे मिन्न हैं ! 


क्या भेरी दण्डफे समान है- 


अथ किमवदयतया तदक्तव्य॑ स्पादनन्यथासिडेः । 

भेरी दण्डवदुभयों! संयोगादिव विवक्षितः सिख्येत्‌ । २५४। 

अथे--अथवा मिश्त प्रकार भेरी और दण्डके संयोगसे ही शब्द होता है। केवल 
भेरी ( नगाड़ा ) से भी शब्द नहीं हो सक्ता और न केवल दण्डसे ही हो सकता है किठु 
दोनोंके संयोगसे ही होता है इसलिये दोनोंका होना ही आवश्यक है | उसी प्रकार क्‍या 
सत्‌ और परिणामके संयोगसे पदार्थकीसिद्धि होती हे ! क्या दोनोंका कहना इसरीलिये 
आवश्यक है! अर्थात्‌ निम्र प्रकार भेरी और दण्ड दोनो ही मिन्न २ पदार्थ हैं परन्तु 
दोनोफे मेल्से वा होता है, उसी प्रकार क्या सतू और परिणाम भी भिन्न२ हैं, तथा उनके 
मेलसे पदार्थकी सिद्धि होती है ! 
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क्या अपूर्ण न्‍्यायके समान हैं- 
अथ किंमुदासीनतया वक्तव्य वा यधारुचित्वान्न । 
यदपूणन्पायादप्यन्यतरेणह साध्यसंसिडेः। २५५ । 

- अ“-अथवा-निप्त प्रकार अपूर्ण न्यायसे एकका-मुख्यतासे ग्रहण 'होताहै और- 
दूसरेका गोणरीतिसे ग्रहण होता दे। गौणरीतिसे ग्रहण होनेवालेका विवेचन रुचिपू्व॑क नहीं 
होता है किन्तु उदासीनतासे होता है | उस्ती प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम हैं ! अथवा 
निप्त प्रकार अपू्ण न्यायसे पुकारे हुए दो नामोमेंसे किसी एकसे ही साध्यक्री सिद्धि हो 
हु हे उस्ती प्रकार क्या सत्‌ और परिणाममेंसे किस्ती एकसे ही साध्यकी (पदार्थकी) सिद्धि 

! 


क्या मिर्नोके समान हैं-- 
अथ किप्ुपादानतया सवा सृजीत कश्विदन्यतमः-। 
अपर।ः सहकारितया प्रकृतं पृष्णाति मिन्नवत्तदिति॥ ३५६ ॥ 
अथै--अथवा निम्त कार एक-पुरुष किप्ती कार्यकोी स्वयं करता है, उसका मित्र उसे-- 
उसके कार्यमें सहायता पहुंचाता है, मित्रकी सहायतासे वह पुरुष अपने कार्यमें सफलता: कर- 
छेता है+ उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाममें एक उपादान होकर कार्य करता है, दूसरा 
उसका सहायक बनकर पदार्थ म्रिदधि कराता है ! 
क्यों आदेशके समान हैं--- 
शाश्चु वदादेशः स्थात्तदत्तददेतमेव किमिति यथा! 
एक विनाइय मलादन्यतम; स्वयमुदेति निरपेक्ष) ॥ १०७ ॥ 

' अथे--अथवा नित्त प्रकार श्ुके समान आदेश होता है जो कि पहलेको सर्वथा 
हटाकर उसके स्थानमें स्वयं ठहरता है # उसी प्रकार क्या सत्‌ और परिणाम भी हैं ! सतत: 
को स्वथा नष्ट कर कभी स्वयं परिणाम होता है और परिणामको सर्वथा नष्ट कर कभी खय 
सत्‌ उदित होता है ! | 

क्या दो रू्ुओंके समान हैं-- 
अथ (कि वेघ्ुच्यतया विसन्धिरूप 4 तदर्थकृूते । 
वामेतरकरवत्तितरज्जू युए्से यधास्वभिद्मिति चेतू ॥ ३५4 ॥ 

' अथ<-अथवा निस-प्रकार छाछ विछोते समय दोये वॉये हाथमें रहनेवारीं दो" 
रस्सियां परस्पर विमुखतासे अनमिर रहती हुईं कायको करती हैं उ्ती' प्रकार क्या सत्‌ ओर" 
परिणाम 'भी परस्परः विमुख रहकर ही पदार्थंकी पिडि कराते हैं ! हज 

# “जैसे 'व्याकरणमें वतछाया जाता है कि छ को तुकू है तो यदि बुक अदेशरूपे ” 
होगा 'तब तोछ के स्थानमें होगा | यदि, आगमरुपसे होगा तो छ के स्वासन्न (पासमें) होगा | 
इसलिये आदेश शनुके समान और आशगम मित्रके समान होंता है। 
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अब आवचार्य प्रत्येज़ शंकाझा उत्तर देते हैं- 
नेवभदडान्तत्वात्‌ स्वेतरपक्षो सयस्‍य घानित्वात्‌ । 
नाचरते सन्दोषि च स्वस्थ विनाशाय कशिचरेव घतः ॥३५९॥ 
अगै--शकाकारने ऊपरके रोक द्वारा नो नो शंकाएँ की है, तथा जो नो ढछ्ान्त 
दिये हैं वे ठीक नही है। नो इ्ान्त दिये हैं वे दान्त नहीं किन्तु दृछटान्तामात्त हें। 
क्योंकि उन दहान्तोमे एक पश्षकी भी सिद्धि नहीं होती है | न तो उन ब्ठान्तोंसे शैका- 
कारका ही अमित्राय सिद्ध होता है। और न नेन म्रिडान्त ही प्रिडहोता है। इसलिये दोनों 
पक्षोक्रे घातक होनेते वे दक्ान्त, दष्टान्त कोटिमें ही नहीं आ सक्ते हैं। कोई मन्दवुद्धिवाला 
पुरुष भी तो ऐसा प्रयोग नहीं करता है मित्त॒त्ते कि खयं उसका ही विधात होता हो । 
सत्‌ परिण'मऊे विषय वर्ण पक्तिष्ा हृष्टान्त ठीक नहीं है- 
तत्र मिधरलापेक्षपल्ेडयदेशितपताणरुप । 
साभूदभाद इति नहि दृष्ान्तों वणपक्तिरित्यत्न ॥३६०॥ 
अर्थ--प्त्‌ और परिणाम इन परस्पर सापेक्ष दोनों धर्मोको विषय करनेवाला प्रमाण 
होता है | उस प्रमाणक्ा अमाव न हो इसलिये इस विषयमें वर्णपंक्तिका इृष्टान्त ठीक नहीं 
है। पात्राथ--वर्णपक्ति ख्वतस्त्र है| के, ख, ग, घ आदि वर्ण परस्पर एक दूस्तरेकी अपेक्षा 
रखने हुए सिद्ध नहीं हे किन्तु एथक्‌ २ सिद्ध हैं| परन्तु सत और परिणाम परस्पर सापेक्ष 
हैं इसलिये वर्णपक्तिका दृट्ान्त इस विषयमे विपम पड़ता है, इन्हीं पररुपर सापेक्ष दोनो धर्मो- 
को प्रमाण निरूपण करता दै | प्रमाणका अमाव हो नहीं स्क्ता, कारण वस्तुका स्वरूप ही 
उम्रय धर्मात्मक है। उस्तीको विषय करनेवाला प्रमाण है इसलिये प्रमाण व्यवस्था अनिवार्य है। 
प्रमणामादर्म नय भी नहीं ठहृरता--- 
अपि च प्रयाणामावे बहि समपक्ष: क्षमः स्परक्षाये । 
वाक्यविवक्षालावे पदपक्ष: क्राश्कीपि मार्थकृते ॥३९ १॥ 
अथ-पहले तो प्रमाणका अभाव किप्ती छष्टंतसे सिछ्ट ही नही होता,दूसरे ममाणके अभावमें नय 
पक्ष भी अपनी रक्षा करनेमे समर्थ नहीं रह सकता है तथा वाक्य विवक्षाके विना पद॒पक्ष और 
कारकसे भी कोई प्रयोनन रिद्ध नहीं होता दै। भावोथे-यदि 'धीका घड़ा छाओ! इस वाक्यकी 
विवक्षा न रखी जाय,और केवल घीका, धडा, इन भिन्न पदोंका बिना सम्बन्धके स्वतन्त्र प्रयोग 
किया जाय तो इन पदोसे तथा प्ठी और कर्म कारकसे कोई प्रयोगनन सिद्ध पही होता है, 
वे निरथंक ही हैं। इसी प्रकार यदि परम्पर सापेक्ष उमय धर्मको विषय करनेवाले प्रमाणको 
न माना जाय तो पदार्थके एक अशको विषय करनेवाला नय भी नहीं ठहर सक्ता है क्योंकि 


सम्पूर्ण धर्मोको विषय करनेवाले ज्ञानके रहते हुए ही एक २ घर्मको विपय करनेवाल्य ज्ञान 
ठीक होप़क्ता है, अन्यथा नहीं | 
पू० १४ 
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आशइड्ा-- 

संस्कारस्प वशादिह पदेएु वाक्यप्रतीतिरिति चेद्दे। 

वाच्ये प्रमाणमात्न न नपा झुक्तस्थ दुर्निवारत्वात॥ ३६२॥ 

अथ चैवे सति नियमाद्‌ दुवारं दूषणदर्थ भवति। 

नयपक्षव्युतिरिति वा क्रम5 तित्वाद्ध्वनेर देतुत्वम्‌ ॥ १६३ ॥ 

अथे--ऊपर यह कहा गया दे कि विना प्रमाणके स्वीकार किये नय पक्ष भी नहीं 

ठहर पक्ता है मैसे-विना वाक्य विवक्षाके पदपक्ष अथेकारी नहीं ठहरता है। इसके उत्तरमें 
यदि यह आशंका उठाई जाय कि संस्कारके वशसे पदोंमें ही वाक्यकी प्रतीति मानढी माय 
तो अथोत्‌ नयोंमें ही प्रभाणकी करपना करछी जाय तो ! उत्तरमें कहा नाता है कि यदि 
नयोंमें ही वाक्य प्रतीति स्वीकार की जाये तो प्रमाण मात्र ही कहना चाहिये फिर बय 
सिद् नहीं होते हैं। वही दूषण-नय पक्षका अभाव होना बना रहता है| अथवा परे 
वाक्य विवक्षकके समान नयोंमें ही प्रमाण पक्ष स्वीकार करनेसे दो दूषण आते हैं। (१) नय- 
पक्षका अभाव होनायगा | क्योंकि नयोके स्थानमें तो उन्हें प्रमाणकूप माना गया है। ऋमसे 
होने वाढी नो ध्वनि है उसे शाब्दवोधमें कारणता नहीं रहेगी। (२) क्योंकि मु परोमें ही 
वाक्यकी प्रतीति हो मायगी तो एक पदसे ही अथवा एक अक्षरसे ही समस्त वाक्योंका बोध 
होनायगा, ऐसी अवस्थामें ध्वनिको अर्थ प्रतीतिमें हेतुता नहीं आसकेगी। 


बिन हिमाचल भी दृष्टा-्तामास है-- 


ध्यहिमाचलयुग्म दृष्टान्तो नेष्साधनायालम्‌ ! 
तदनेकत्वे नियमारिच्छानथक्यता5विवक्षश्र ॥ १३४ ॥ 

अर्थ--विन्ध्याचछ और हिमाचल दोनों ही ख़तन्त्र प्रिद्ध हैं इसलिये एकमें मुख्य 
विवक्षा दूसरेमें गोण-अविवक्षा हो नहीं सक्ती है। दूसरी वात यह है कि जब दोनों ही 
खतन्त्र सिद्ध हैं तो एकमें मुख्य और दूसरेमें गोौण विवक्षाकी इच्छाका होना ही निरयेक है, 
इसलिये विन्ध्याचल और हिमाचक पर्वतोंका दृष्टान्त भी हृष्ट पदार्थकों सिद्ध करनेके लिये 
समयभे नहीं है | भावाथे--विन्ध्याचल और हिमाचल दोनों ही जब खतन्त्र हैं. तो एकमें 
प्रधानता दूसरेमें अप्रधानता कैसे आसक्ती है ! क्योंकि मुख्य गोण विवक्षाका कारण अमित 
पदार्थमें द४िभेद है, तथा महांपर एक धर्म दूसरे धर्मकी अपेक्षा रखता हो, अथवा बिना 
अपैशाकै वह भी सिद्ध व हो म्क्ता हो, वहां पर विवक्षित धर्म मुख्य और अविवक्षित धर्म 
गौण होता है, विन्ध हिमाचलमे कोई किसीकी अपेक्षा नहीं रखता है, और न विना अपेक्षाके 
किप्तीकी असिद्धि ही होती है | यदि विन्ध्याचल बिना हिमाचलके न होसके अथवा हिमाचल 
विना विन्ध्याचलक्े न हो सके तब तो परुपर अपेक्षा मानी जाय और इच्छालुसार एक्की 
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विवक्षित दूपरेको अविवक्षित बनाया जाय, परन्तु ऐसा नहीं है। दोनों ही सर्वथा खतत्त्र हैं 
इसलिये बिना एक दूसरेकी अपेक्षाके स्िड नहीं होनेवाले सत्‌ और परिणामके विषयमें 
उक्त दोनों पर्वतोंका दृष्टान्त ठीक नहींहि। 
पिंह साधु भी दृशन्तामांस है-- 

नालमसो दृष्टान्तः सिंह। साधु्यंथेह कोषि नरः । 

दोषादपि स्वरूप।सिडत्वालकिल यथा जलूँ सुरभि ॥ १९५॥ 

नासिडं हि स्वरूपासिडत्व॑ तस्प साध्यशन्धत्वात्‌ । 

केवलमिहरूदिवशादुपेश्य ध्मद्वय येच्छत्वात्‌ ॥ १९६ ॥ 

अथे--निम्त प्रकार किसी पुरुषके सिंह, साधु विशेषण वना दिये जाते हैं, उस्ती 
प्रकार सत्‌ और परिणाम भी पदाथ्थेके विशेषण है ऐसा कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि 
यहांपर सत्‌ परिणामात्मक पदार्थ साध्य हैं, उस साध्यकी सिद्धि इस दृष्टान्तसे नहीं होती है, 
इसलिये सिंह साधुका दृष्टान्त दृ्टान्ताभास है। इस दृष्टान मे स्वरूपासिद दोष आता हैं 
यहांपर सरूपासिद्ध दोष असिद्ध नहीं है किन्तु साध्यशून्य होनेसे सुधटित ही है। मैसे- 
किसी पुरुषके रूदिमात्रसे इच्छानुसार सिह और साधु ऐसे दो नाम रख दिये जाते है, 
* उनमें सिहत्व साधुत्व धर्मोकी कुछ भी अपेक्षा नही की जाती है। केक दो नामोंकी कल्पना 
कर दी जाती है, परन्तु सतपरिणाम काल्पनिक नहीं है किन्तु वास्तविक है, इसलिये यह 
इृष्टान्त उभयधमौत्मक साध्यसे शूल्य है। जिस प्रकार नेयायिकोंके यहां जलमे सुगन्धि सिद्ध 
करना अपिद है क्योकि #नलमें सुगन्धि स्वरूपसे ही असिड है इसी प्रकार इस दष्टान्तमें 
साध्य स्वरूपसे ही असिद है। भावार्थ--स्वरूपासिद् दोषमे कहींपर हेतुका स्वरूप असिरझ 
होता है कही पर साध्यका स्वरूप असिद्ध होता है| उपयुक्त इछ्टान्तसे आश्रयासिद्ध दोष 
भी आता है, क्योंकि सतपरिणामका कोई आश्रय नहीं है। 
अग्नि पेश्वानर भी दृषटान्तामात है-- 

अप्िवेश्वानर इप नामदैते च नेड्डसिड्यर्थम । 

साध्यविरुड्त्वादिह संदटेरथ च साध्यशन्पत्वात्‌ ॥ ३६७ ॥ 

नामदर्य किमथादुपेध्य ध्मद्र्थ च किमपेष्षय । 

प्रथमे धर्मामावेष्यले विचारेण धर्मिणो5मायात्‌ ॥ ३६८ ॥ 

प्रथमितरपक्षेष्पि च भिन्नमभिन्ने किमन्वयात्तरिति | 

भिन्न॑ चेदवि रोेषादुक्ततद्सतों हि कि विचारतया ॥ ३६९॥ 

# गेयायिकमत जमे बन्‍्व नई मानता है। इसडिय उसाके मतानुतार “ जर्ू शुराभ ' 

हब्हात हेंकर पर्दा झंण्डनं किया गया है | 
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ग्पा 





अंवचेशुवधिच्त््वाक्तन्निष्पत्तिद्यों) पृथक्तदेपि। 

सर्वस्थ सर्वयोगात्‌ सर्वः सर्वोपि दुनिवारः स्थात्‌ ॥ ३७० ॥ 
चेदन्वयादमिल्न॑ घभेदेत किलेति मयपक्षः । 
रूपपदादिवदिति कि किमथ क्षारद्रव्यवचेति ॥ ३७१ ॥ 
क्षारद्रव्यवदिद चेद्लुपादेय मिथोनपेक्षत्वात्‌ । 

वर्णततेर विशेषज्यायान्न वया; प्रमाण चा ॥ ३७२ ॥ 
रूपपदादिवदिति चेल्घत्ये प्रकृतस्य सालुकूलत्वात्‌ । 

एक नामद्यादुमिति पक्षस्थ ध्वर्थ विपक्षत्वात्‌ ॥ ३७३ ॥ 


अप---अग्नि और वैश्वानरके समान सत्‌ और परिणाम ये दो नाम ही माने नाव 
तो भी इृष्ट सिद्धि नहीं होती है । क्योंकि वे साध्यसे विरुद्ध पढ़ते हैं| दृष्टान्त भी साध्य 
शून्य है, अथीत्‌ हमारा साध्य-परत्र सापेक्ष उमय धर्मात्मक पदार्थरूप है उस उमब 
धर्मात्मक पदार्थरूप साध्यकी सिद्धि दो नामोंसे नहो होती है। तथा अग्नि और वैश्वानर 
ये दो नाम भिन्न रहकर एक अग्निके बाचक हैं, इसलिये यह दृष्टांत भी साध्य रहित है। 
यदि नाम हृयका दृष्टान्त साध्य विरुद्ध नहीं है तो हम पूंछते हैं कि नाम दो धर्मोकी उपेक्षा 
रखते हैं अथवा अपेक्षा रखते हैं ! यदि पहला पक्ष स्वीकार किया जाय, अर्थात्‌ दो नाम दो 
धर्मोकी अपेक्षा नहीं रखते केवल एक पदार्थके दो नाम हैं तो धर्मोका अभाव ही हुआ गाता 
है, घमोके अमावमें धर्मी भी नहीं 5हर सक्ता है, फिर तो विचार करना ही व्यथ है | 
यदि हितीय पक्ष स्वीकार किया जाय अर्थात्‌ दो नाम दो धर्मोकी उपेक्षा नही करते किन्तु 
अपेक्षा रखते हैं तो वे दोनों धरम द्रव्यसे भिन्न हैं अथवा अभिन्न हैं ! यदि द्रव्यसे भिन्न हैं तो 
भी वे नहींके समान हैं, फिर भी कुछ विशेषता नही हुईं, जो धर्म द्वव्यसे सर्वथा जुद़े हैं तो वे 
उसके नहीं कहे जा सकते हैं, इसलिये उनका विचार करना ही निरथेक है । यदि यह कहा 
गाय कि दोनों धर्म द्रव्यसे यद्रपि जुदे हैं क्योंकि वे युतसिद्ध हैं। #तथापि उन घ्मोका 
दत्यके साथ सम्बन्ध मान लेनेसे कोई दोष नहीं आता है ऐसा कहना भी ठीक नंहीं है, 
यदि भिन्न पदा्थोका इस प्रकार सम्बन्ध मानलिया जाय तो सब पदाथोका सब पदा्थोके साथ 
सम्बन्ध हो जायया ऐसी अवस्थामें सभी पदार्थ संकर हो जायें अर्थात्‌ जैसे सर्वथा भिन्न धर्मोका 
एक द्रव्यके साथ सम्बन्ध माना जाता है वेसे उनका हरएक द्रव्यके साथ सम्बन्ध होसक्ता है, 
क्योकि जब वे धर्म द्रव्यसे सर्वथा जुदे ही हैं तो मेसते उनका एक द्रव्यसे सम्बन्ध होसक्ताहै 
बैसे सब द्वव्योसे होसक्ता है फिर सभी द्रव्य परस्पर गिल जांयगे | दव्योंमें परस्पर भेद हो 
“7 , ज्ञा एव दूमरेभ आश्रित तू होकर घतन्त्र हो उन्हें युत/सद्ध कहत है, मेस चोकी 
पृ एइड्टी हुए पुस्तक! 


धध्याय | ] सुवोधिनी टीका । [ १०९ 


न हो सकेगा | इसलिये द्व्यसे धमोक्रो जुदा मानना ठीक नहीं है। यदि यह कहा जाय कि 
दोनों धर्म द्व्यसे अभिन्न हैं तो प्रश्न होता है कि वे वच्च और वद्धमें रहनेवाले रूप (रंग) 
की तरह अभिन्न हैं अथवा आटेमे मिले हुए खारेपनकी तरह अभिन्न हैं ! यदि कहा जाय 
कि खारे द्व्यके समान थे धर्म द्व्यसे अभिन्न हैं तो वह भी ठीक नहीं है। क्योंकि उचणकी 
रोटीमें नो खारापन है वह ठवणका दे, रोटीका नहीं है | रोटीसे खारापन छुदा ही है। 
इसीके समान धमम हय भी इव्यसे जुदे पड़ेगे। जुदे होनेसे उनमे परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षा 
भी + नहीं-रहेगी | परंतु स्त्‌ और परिणाम परस्पर सापेक्ष हैं इसलिये क्षार दृत्यके समान 
उनकी अभिन्नता उपादेव ( ग्राह्म ) नहीं है। क्षार दव्यके समान नो अभिन्नता 
है वह वेसी ही है मेसी कि क, ख, ग, धघ आदि वणोकी पंक्ति सर्वेधा खतन्त्र 
होती है। # इस प्रकारकी खतन्त्रता माननेसे न तो नय ही सिद होते हैं और व प्रमाण 
ही सिछ होता है | विना प्रस्परकी अपेक्षाके एक भी सिद्ध नहीं हो प्क्ता है। इसलिये 
क्षार द्रव्यके समान न मानकर रूप और पटके समान उन धर्मोकी अभिन्नता यदि मानी 
जाय तो यह प्रछृतके अनुकूल ही है | अधोत्‌ जिस प्रकार वद्ध और उसका रंग अभिन्न है, 
विना वद्नकी अपेक्षा लिये उसके रंगकी सिद्धि नहीं, और बिना उसके रंगकी अपेक्षा लिये 
वस्नरकी सिद्धि नहीं, उस्ती प्रकार यदि परस्पर सापेक्ष सत्‌ और परिणामकी अभिन्नता भी मानी 
जाय तब तो हमारा कथन ही (मेन सिद्धान्त) सिद्ध होता है, फिर शड्भाकारका एक पदारके 
ही सत्‌ और परिणाम, दो नाम कहना तथा अग्नि और बैख्वानरका दृष्टान्त देना निरथेक 
ही नही किन्तु उसके पक्षका स्वये विधातक है | 
सब्येतर गोविषाण भी इशन्तामास है। 
अपि चाकिश्वित्तर हव सब्पेतरगोविषाणरृष्टान्तः । 
सुरभि गगनवारविन्द्सियाश्रयासिडद्छान्तात्‌ ॥ २७४ ॥ 
अथे--निस्त प्रकार गौके देँये वौये दो सीग एक साथ उत्पन्न होते हैं उसी प्रकार 

सत्‌ ओर परिणाम भी एक साथ होनेवाले बस्तुके धर्म हैं, ऐसा कहना भी ठीक नहीं है, 
सत्‌ और परिणामके विषयमें गोके सींगोका दृष्टान्त अकिशित्कर है अर्थात्‌ इस दृष्टान्तसे 
कुछ भी सिद्धि नहीं होती है। क्योकि इस दृष्टान्तमें आश्रयासिद् दोष आता है। जहां पर 

.._+ आदे भर छवणने यद्याप स्वादरो अपेक्षा पस्सर अपेक्षा है पेक्षा है परन्‍्द ऐसी अपेक्षा 
नहीं है कि पिना अटेझे छब॒णकी सिद्धि न हो, अथवा पिना रूवणके आटेकी सिद्धि म हे। 
परन्तु उत्त्‌ ओर परिणामर्म पेसी ही अपेक्षा अमीष्ट है बिना उतरे परिणाम नहीं ठहरता और 
बिना पारणामके सत्‌ नह ठद्रता। दोनोंडी एक दूसरेकी अपेक्षामें ही सिद्धि है। 

% भिन्न २ रखे हुए दथी वण स्वतन्त्र हैं, ऐसी अवस्थामें उनसे किशौ कार्यकी मी 

जैद़ि महा दो उक्ी है। 
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हेतुका जाश्रय ही असिद्ध होता है वहां आश्रयासिद् दोष आता है | मैसे-“गगनारविसद 
सुरभि अरविन्दत्वात्‌ सरोनारविन्दवत्‌” अर्थात्‌ यदि कोई पुरुष ऐसा अनुमान बनावे कि आक़ा- 
शका कमर सुगंधित है, क्योंकि वह कमल है, नो नो कमल होता है वह वह सुगंधित होता 
है नेसे ताढावका कमल, तारावमें कमर होता दे वह सुगंधित ही होता दै। इसी प्रकार जो 
आकाझमें कमर है वह भी कमल है इसलिये वह भी सुगंधित है। यहां पर आकाशका कमह 
यह पक्ष# है, सुगंधिवाला हैं, यह साध्य है?€ क्योंकि वह कमर है यह हेतु+ है। यह अनुमान 
नहीं है किन्तु अनुमानाभास है | क्योंकि हेतुका आश्रय ही अस्िद्ध है| आकाशमें कमहकी 
यदि संभावना हो तब तो वहां सुगेधि भी रह सक्ती है। परन्तु भाकाशमें तो कमलका होना 
ही असंभव है फिर उसकी सुगन्धिका होना तो नितान्त ही असंभव है। जब कमरुछूप 
हेतु ही आकाशमें नहीं रहता है तब सुगन्धिरूप साध्य भी वहां केसे रह पक्ता दे! इसलिये 
निप्त प्रकार यहांपर आश्रय न होनेसे आश्रयासिद्ध दोष आता है उसी प्रकार गोके दोंये 
बॉँये सींगोंके दृष्टान्तमें भी आश्रयासिद्ध दोष आता है | क्योकि सीगोंका दृष्टान्त दियागया 
है, प्रींग विना आश्रयके रह नहीं सक्ते हैं. अथवा निप्त प्रकार दोनों सीगोंका आश्रय गौ 
है उसी प्रकार यदि सत्‌ और परिणामका आश्रयभूत कोई पदार्थ हो, तब तो दोनोंकी 
एक काहमें सत्ता मानी जा सक्ती है, परन्तु सत्‌ परिणामसे अतिरिक्त उनका आश्रय ही 
असिद है, क्योंकि सत्‌ परिणामके सिवाय पदार्थका स्वरूप ही कुछ नहीं है | सत्‌ परिणाम 
उमय धर्मात्मक ही तो पद है। इसलिये गोके सीगोंका दृष्टांत ठीक नहीं है। # 
भावाथ--दूसरी बात इस दृष्टान्तकी विरुद्धतामें यह भी है कि जिस प्रकार गोके सींग 
किप्ती कार विशेषसे उत्पन्न होते हैं उस प्रकार सत्‌ परिणाम किसी कार विशेषसे उत्पन्न 
नहीं होते हैं। न तो सत्‌ परिणामसे भिन्न इनका कोई आधार ही है, और न इनकी किस्ती 


कालविशेषसे उत्पत्ति ही है | 


६ जि6 आधार पर साध्यासिद्ध किया जाय उस आधारकों पक्ष कहते हैं। उसका दूसरा 
नाम आश्रय भी है। 

५ जो सिद्ध किया जाय उसे साध्य कहते है। 

+ जिसके द्वारा साध्य सिद्ध फिया जाय उसे हेतु कहते हैं। 

# यहांपर अनुमान वाक्य यह है-एकपदायपादानकारणकी सत्पीरेणामा, समकाछावि« 
भौवकी, एकपदार्थोपादानकारणकत्वात्‌ , सब्येतरगोविधाणज्त्‌ू | जिस प्रकार गौज्ने सींगोंका 
उपादान कारण गौ है इसलिय दोनों सोंगोंकी एक साथ उद्पात्त होती है, उत्ती प्रकार सत्‌ 
परिणामका मी एक पदार्थ उपादान कारण है इसछिय वे मी समानकाछमें उस्न्न होते हैं । 
यह अनुमान ठोक नहीं हैं | यहांरर आभ्यातिंद् दोष भातां हैं | 




















अध्याय | ] सुवोधिनी टीका | [ ११॥ 


स्पष्टीकरण- 
न यतः पृथगिति किश्वित्‌ सत्परिणामातिरिक्तमिह वस्तु । 
दीपप्रकादयोरिह गुम्फितमिव तददयोरैक्घात्‌ ॥ २७५॥ 

. अथ--गौंके सीगोंका दछ्टान्त इसलिये ठीक नहीं है कि उसमें सीगोंका आश्रय गौ 
पदार्थ जुदा पड़ता है, परन्तु सत्‌ परिणामसे अतिरिक्त वस्तु पड़ती ही नहीं है | क्योंकिसत्‌ 
परिणाम स्वरूप ही पदाथे है, उस उमयात्मक भावसे अतिरिक्त वस्तु कोई जुदा पदार्थ नहीं 
है। उन दोनोंका ऐक्यभाव ही वस्तु है, वह दीप और प्रकाशके समान है। दीपसे प्रकाश 
मित्र नहीं है और प्रकाशसे दीप मिन्न नहीं है। 

कच्ची पढ्कों परथ्वी भी दृष्टान्तामात है 

आमानामविशिष्ठ पृथिवीत्व॑ नेह भवति दृष्ठान्तः । 

फ्रमचस्तित्वादुमयो। स्वेतरपक्षदयरथ घातित्वात्‌ ॥ ३७९ ॥ 

परपक्षवधस्तावत्‌ क्रमवर्तित्वाच्च स्वतः प्रतिज्ञाया। । 

असमर्थशाधनत्वात्‌ स्वयभपि वा बाघकः स्वपक्षस्थ ॥ ३१७७॥ 

तत्साध्यमनित्यं वा यदि वा नित्यं निसगेतो पस्तु । 

स्थादिह पृथिवीत्वतया नित्यमनित्य॑ हपक्रपकतया ॥१७८॥ 

अथे-कच्ची पक्की शथ्वी भी सत्‌ परिणामके विषयमें दष्टान्त नहीं हो सक्ती है, 
क्योंकि कच्ची एथ्वी (कचा घड़ा) पहले होती है पक्की धथ्वी (पक्का घडा) पीछे होती है, 
दोनों ऋमसे होते हैं, इसलिये यह दृष्टान्त उमयपक्ष (मैन सिद्धान्त और शंड्ाकार)का घातक 
है। अर्थात्‌ इस दृष्टान्तसे दोनों ओरकी सिद्धि नहीं होती | मैन परिडान्तकी तो यों नहीं 
होती कि वह कछ्वे पक्के धड़ेके समान सत्‌ परिणामकों आगे पीछे नहीं मानता है और 
इस दष्टान्तसे तुम ऋमवत्तित्व, पिंड करनेकी प्रतिज्ञा ही कर चुके हो | परन्तु तुम्हारा यह 
हेतु कि ऋमसे सत्‌ परिणाम होते हैं, असमर्थ है, क्योंकि सत्‌ परिणामको छोड़कर नहीं रह 
सक्ता है ओर परिणाम सतको छोडकर नहीं रह सक्ता है | तथा इस दृष्टान्तसे शकाकारका 
पक्षमी प्िछझ नहीं होता। शंकाकार एक समयमें वस्तुको स्वभावसे नित्य ही सिछझ 
फरता है अथवा अनित्य ही सिद्ध करता है, परन्तु एक समयमें एक सिद्ध करना बाधित है, 
क्योंकि दोनों धर्म एक समयमें वस्तुमें सिद्ध होते हैं, निस्त समय एथिवीत्व धर्मकी अपेक्षासे 
एथिवीमें नित्यता सिद्ध है उसी समय पक्त अपक्रूपकी अपेक्षासे उसमे अनित्यता भी सिद्ध 
हैं। दोनों ही धर्म परस्पर सापेक्ष है, इसलिये दोनों एक साथ ही रह सक्ते हैं अन्यथा 
एककी भी प्लिडि नहीं हो सक्ती | 
सपत्नीयुग्म भी दृष्डान्ताभास है- 
अपि च सपतवीछुम्म स्पादिति हास्पास्पदोपमा दृष्टि! । 
इह यदसिडविरुडानकान्तिकदोषदुछत्वात्‌ ॥ ३७९ ॥ 
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माता में वन्ध्या स्थादित्यादिवदपि विरूडवाक्यत्वात्‌ | 
कृतकत्वादिति हेतो! क्षणिकैद्ान्तात्कृतं कृत विचारतया । ३८७ 


अथे--दो सपल्नियों ( स्ौतों ) का दृष्टान्त तो हास्य पैदा करता है, यह दृष्शानत 
तो सभी दोषोंसे दूषित है, इस दृष्टान्तसे असिछ, विरुद, अनेकान्तिक आदि प्रभी दोष 
आते हैं | मिप्त प्रकार किसीका यह कहना कि मेरी माता वजन है, सर्वथा विरुद्ध है, उसी 
प्रकार सत्‌ परिणामकी दो सपत्नियोंके समान क्रमसे उत्पन्न मानकर एक काहमें परस्पर 
विरुद्ध रीतिसि उनकी सत्ताका कथन करना भी विरुद्ध है। क्योंकि सत्‌ परिणाम न तो किप्ती 
काल विशेषमें ऋमसे उत्पन्न ही होते हैं, और न वे एक स्थानमें विरुद्ध रीतिते ही रहते हैं, 
किन्तु अनादि अनन्त उनका परस्पर सापेक्ष प्रवाह युगपत चला जाता है। इसलिये सपत्नीयुमका 
इृष्टान्त बिरद्ध ही है | तथा निम्त प्रकार झुतकत्वहेतुत्ते घट शरावेके समान पदार्थों मित्नता 
सिद्ध करना अनैकांतिक है क्योंकि पट और तन्तुओंमें रुतक होनेपर भी अभिनता पाई गाती 
है | इसलिये छुतकत्व हेतु अंनेकान्तिक हेत्वामास॒ दोपसे दूषित है। इसी प्रकार स्त्‌ 
प्रिणामके विषयमें दो सपत्नियोंका दृष्टान्त भी अनेकान्तिक दोषसे दूषित है। क्योंकि दो 
सपत्तियां कहीं पर परस्पर विरुड होकर रहती हैं और कहीं पर परस्पर एकदूसरेकी सहायता चाहती. 
हुईप्रेमपूवंक अविरुद्ध भी रहती हैं यह नियम नहीं है कि दो सौतें परस्पर विरुद्ध रीतिसे ही रहें ' 
इसलिये यह दृष्टान्त अनैकान्तिक दोषसे दूषित है | अथवा सपत्नी युग्ममें विरोधिता पाईं जाती है 
कहींनहीं भी पाई नाती है इसलिये अनैकान्तिक है तथा जिस प्रकारबीदका यह सिद्धान्त कि सब 
पदार्थ अनित्य हैं क्योंकि वे स्वेथा क्षणिक हैं, सर्वेथा भम्तिद्ध हैं# अप्रिद्धताका हेतु भी यही 
है कि जो क्षणिकैकान्त हेतु दिया नाता है वह सिं् नहीं होता, क्योंकि पदार्थोमें नित्यता 
भी प्रतीत होती हैं, यदि नित्यता पदार्थोमे न हो तो यह वही पुरुष है निसे दो वर्ष पहले 
देखा था, ऐसा प्रत्यभिज्ञान नहीं होना चाहिये परन्तु ऐसा यथार्थ प्रत्यभिज्ञान होता है, तथा 
यदि नित्यता पदार्थोमें न मानी माय तो स्मरण पूर्वक नो लोकमें लेन देनका व्यवहार होता 
है वह भी न हो सके, परन्तु वह भी यथार्थ होता है इत्यादि अनेक हेतुओंसे सर्वथा क्षणि- 
कता पदार्थों सिद्ध नहीं होती उसी प्रकार दो सपत्नियोंका दृष्टांत भी सर्वथा अप्िद् है 
क्योंकि दो सपत्नियां दो पदार्थ हैं| यहां पर सत्‌ परिणाम उमयात्मक एक ही पदार्थ है। 
दूसरे सप्त्नीयुग्म विरोधी बनकर आगे पीछे ऋमसे होता है। सत्‌ परिणाम एक्काहं 
अविरुद्द रहते हैं| इसलिये यह दृष्टांत हास्यकारक है, इस पर अधिक विचार करना ही 
व्यथे है| 
“एण बहा पर समझानेकी दृष्टि रख कर निरूपण किया गया है, इसहिये हेदुवाद जौर 
अनुमान बाक्यका प्रयोग नहीं किया गया है। 
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बडे छोटे माईका दृश्टन्त भी दृष्टान्तामास हैं--- 
तबज्ज्येठकनिउभ्ञातृड्त विरुडदश्टान्तः । 
>सति चाधउ्धर्मिणि तर्वे तथा5प्श्रयासिडदोषत्वात॥ ३८१ ॥ 
अपि कोपि परायत्त+ सोषि परः सर्वथा परायत्तात । 
सोपि परायत्त) स्पादित्यनवस्था प्रसड़दो षश्ध ॥ ३८२॥ 
अथेः--छोटे बड़े भाईका दृष्टान्त भी ठीक नहीं है, क्योंकि वह साध्यसे विरुद्ध 
पड़ता है। हमारा साध्य उमय धर्मोत्मक पदाथ है, परन्तु दष्टान्त तृतीय पदार्थकी सत्ता प्िद 
करता है | छोटे बड़े भाई विना मातापिताके नहीं हो सक्ते है, मातापिताके होते हुए ही वे 
किप्तीकाल विशेषसे ऋमसे उत्न्न हुए हैं | परन्तु यह वात सत्‌ परेणाममें नहीं है, न तो 
सत्‌ परिणामका उन दोनोसे अतिरिक्त कोईं आश्रय ही है और न उनकी काल विशेषसे 
कऋमसे उत्पत्ति ही है, इसलिये धर्मीका अभाव होनेसे आश्रयासिद्ध दोष आता है # दूसरी 
बात यह भी है कि इस दष्टान्तसे अनवस्था दोष भी आता है क्योकि भाई उनके माता 
पिताके पराधीन होते है | ऐसा पराधीनताका सिद्धान्त माननेमें जो कोई भी पर होगा उसे 
पराधीन ही मानना पड़ेगा, निम्त प्रकार पुत्र पिताके आधीन है, पिता अपने पिताके अधीन 
है, वह अपने पिताके अधीन है, इसी प्रकार सत्‌ और परिणामको पराधीन माननेपर अन- 
वस्था दोष आता है - क्योकि पराधीनतारूपी श्रृंखलका कही अन्त नहीं आवेगा | 
कारकहय भी दृष्टान्तभास है-- 
नारथक्रियासमर्थों हृष्ठान्तः कारकादिवडि यतः | 
सव्यभिचारित्वादिह सपक्षद्धत्तिविंपक्षरत्तिश्ध ॥ ३८३ ॥ 
इक्षे शाखा हि यथा स्पादेकात्मनि तथैव नामात्वे 
स्थाल्यां दधीतिहेतोव्येभिचारी कारकः कथे न स्थात्‌ ॥३८४॥ 
अपि खब्यभिचारित्वे यथाकथशचित्सपक्षद्क्षश्रेत। 
न यतः परफक्षरिपुर्येथा तथारिः स्व स्वपक्षर्थ ॥ ३८५ ॥ 
साध्य देशांशाद्ा सत्परिगामदयस्प सांशत्वम | 
तत्स्वाम्पेकविलोपे कस्पांशा अशप्तात्रएवांदा। ॥ ३८३ ॥ 
५ घर्मीणि चासति तत्वे,' ऐसा संशोधित पुस्तकमे पाठ है। 
# आश्रयासिद्ध दोपका विवेचन किया जा चुका हे | 
- «» अप्रामांगिकानन्तपदार्थ स्यन्याउविभ्रान्तिरतवस्थ , अथात्‌ बिना किसी प्रमाणके 
अनन्त पदार्थोंद्री कल्पना करते चढ़े जाना इसौका नाम अनवध्मा है | जहा पर प्रमाणमूत 
है वहा यह दोष नहीं समझा जाता जैले-पिता पुत्र, बीज इक्ष आदि कायकारण भाजमें | 
पु० १५ 
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अथ--आधार आधेय न्यायसे जो दो कारकोका रृष्टान्त दिया गया है वह भी ठीक 
नहीं है, वह व्यभिचारी है क्योंकि वह सपक्ष विपक्ष दोनोंमें ही रहता है | साध्यके जनु- 
कूल दृष्टन्तको सपक्ष कहते हैं ओर उसके प्रतिकूल दष्टन्तकों विपक्ष कहते हैं। नो हृप्ण- 
न्त साध्यका सपक्ष मी हो तथा विपक्ष भी हो वह व्यभिचार दोष विशिष्ट दृष्टान्त कहलाता 
'है। सत्‌ परिणमके विषयमें दो कारकोंका दृष्टात्त भी ऐसा ही है। क्योंकि मैसे आधार 
आधेय दो कारक वृक्षे शाखा' (वृक्षमं शाखा) यहां पर अभिन्न-एकात्मक पदाथ्में होते हैं, 
वैसे 'स्थाल्यां दधि! (वटछोईमें दही) यहां पर मिन्न-अनेक पदाथोमें भी होते हैं। अथीत्‌ 
ध्क्षे शाखा” यहां पर नो आधार आधेय है वह अमिन्न पदार्थमें हैं इसलिये सपक्ष है। परन्तु 
(॒थाल्यां दृधि' यहां पर जो आधार आधेय है वह मिन्न दो पदाथो्में है इस डिये वह विपक्ष 
है। इसलिये दो कारकोंका दष्तन्त व्यभिचारी है| यदि कोई यह कहे कि यह दृष्टान्त व्य- 
भिचारी भछे ही हो, परन्तु इससे अपने पक्षकी सिद्धि भी किसी तो प्रकार हो ही नाती है। 
यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि व्यभिचारी दष्टान्त जैसे दूसरे पक्षका शत्रु है वैसे अपने अपने 
पक्षका भी तो स्वये शत्रु है. अथोत्व्यमिचारी दृष्टान्त जैसे सपक्षमें रह कर साध्यकी सिद्धि कराता है 
वैसे विपक्षमें रहकर बह साध्य विरुद्ध भी तो हो जाता है | इसलिये यह दृष्टान्त द्टान्ताभाप्त 
है। यहांपर सन्‌ और परिणाममें देशके अश होनेसे अहपना प्रिद्ध किया जाता है और उनका 
आधार उनसे मित्र पदार्थ सि्ध किया माता है (यह शंकाकारका मत है यदि उन दोनोंका 
कोई स्वामी-आधारभूत पदार्थ हो तब तो आधार आधियमाव उनमें बन जाय, परन्तु सत्‌ 
परिणामसे अतिरिक्त उनका कोई स्वामी ही नहीं है तो फिर ये दोनों किसके अंश कहलावेंगे। 


053 तो अश स्वरूप ही माने जा चुके हैं ! इसलिये कारकद॒यका दृष्टान्त ठीक 
नहीं है। 


बीजाहुर भी दृष्डाम्तामास है-- 

नाप्थुपयोगी कविद्पि वीजाहुरबद्दिति दृष्ठान्तः । 

स्वावसरे स्वावसरे पूचोपरभावभावित्वात्‌ ॥ ३८७ ॥ 

वीजावसरे नाहुर इच पौज नाहुरक्षणे हि यथा । 

ने तथा संत्परिणामब्वैतस्थ तदेककालत्वात्‌ ॥ ३८८ ॥ 
..._ अर्थ--बीन जौर जड्डरका ढष्टान्त भी सत्‌ परिणामके विषयमें उपयोगी नहीं 
पडता है, क्योकि वीन अपने समयमें होता है, अद्भर अपने समयमें होता है | दोनों ही 
पूर्वापरभाव वाले हैं अर्थात्‌ आगे पीछे होने वाले हैं. मिस्र प्रकार बीजके समय में अहुर 
नही होता है और अइड्डर्के समयमें वीन नहीं होता है, उस अकार सतू और परिणाम 
पूर्वापरभाव नहीं होता है, उन दोनोंका एक ही काल है | उसीको स्पष्ट करते हैं-- 
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सद भाव परिणायों भचति न सलाक आश्रयामावात्‌ | 
दीपानसाचे हि यथा सत्क्रणमिव दृश्यते प्रदाश्ो ने ॥ ३८९ ॥ 
अथे--जिम्त प्रकार दीपकका अभाव होनेपर उसी समय प्रकाशका भी अभाव हो 
नाता है, कारण-दीपक प्रकाशका आश्रय है, बिना दीपकके प्रकाश किसके आश्रय हहरे ! 
उसौ प्रकार सतके अमावमें परिणाम भी अपनी सत्ता नहीं रख सक्ता है, कारण-परिणामका 
सत्‌ आश्रय है, विना आश्रयके आश्रयी केसे रह सक्ता है! अथोत्‌ नहीं रह सक्ता। 
भावाथः--परिणाम पर्यायका नाम है, पर्योय किसी द्वव्य अथवा गुणमे ही हो सक्ती है, 
जो सत्‌ (भावात्मक) ही नही है उसमें पर्योयका होना उसी प्रकार असंभव है जिस प्रकार 
कि गधेके सीगोका होना असंभव है [ इसलिये सतत और परिणाम दोनोंका एक ही कार है। 
परिणासाभावेषि व सदिति च गालम्वते हि सत्तान्ताम्‌ । 
स॒ यथा प्रकारानाहोे प्रदीपनाशोप्यवश्यमध्यक्षात्‌ ॥ ३९० ॥ 
अथे--मिम्तप्रकार प्रकाशका नाश होनेपर दीपकका नाश भी प्रत्यक्ष दीखता है, 
अथौत्‌ जहां प्रकाश नहीं रहता, वहां दीपक भी नहीं रहता है | उसी प्रकार परिणामके 
अभावमे सत्‌ भी अपनी सत्ताको नहीं अवरम्बन कर सक्ता है। भ्रवाथ-दीपक और प्रका- 
शका सहभावी अविनाभाव है, जवतक दीपक रहता है तमी तक उसका म्रकाश भी रहता 
है, और नवतक प्रकाश रहता है तमी तक दीपक भी रहता है, ऐसा नहीं होसक्ता कि 
प्रकाश न रहे और दीपक रह जाय, प्रकाशाभावमे दीपक कोई पदार्थ नहीं ठहरता | दीपक 
तेल, बत्ती और शरावेका नाम नहीं है किन्तु प्रकाशमान छो (ज्योति) का है | दीप प्रकाशके 
समान ही सत्‌ परिणामकी समझना चाहिये। सत्‌ सामान्य है, परिणाम विशेष है, नतो बिना 
सामान्यके विशेष ही होसक्ता है, और न बिना विशेषके सामान्य ही होसक्ता है # इसलिये 
सामान्य विशेषात्मक-सत्‌ परिणाम दोनों स्मकाठ्मावी हैं ओर कथश्वित्‌ अभिन्न हैं | 
क्षणमेद माननेमें दोष--- 
अपि च क्षणमेद। क्विल भवतु यदीहेष्टसिडिरनाथासात्‌ | 
सापि न घतस्तथा सति सतो विनाशो5सतश्र सगे) स्यात्‌॥३९१॥ 
अथे--यदि अनायास इष्ट पदार्थंकी सिद्धि होनाव तो सत्‌ और .परिणाम दोनोंका 
क्षणमेद-कालमेद भी भान लिया जाय, परन्तु कालमेद माननेसे इष्ट सिद्धि तो 
दूर रहो उल्टी हानि द्वीती है। दोनोंका काठमेद माननेपर सतका विनाश और असतकी 
उत्पत्ति होने रंगेगी | क्योंकि नव दोनोका काछ भेद माना नायगा तो जो है वह सर्वथा 
नष्ट होगा और जो उत्पन्न होगा वह सर्वथा नवीन ही होगा। परन्तु ऐसा नहीं होता, 
% निर्विषेष हि सामान्य भवेच्छशविषाणवत्‌। 
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सतका विनाश और असतकी उत्पत्ति माननेसे जो दोष आते हैं उनका पहले ( १« वें 
छोकमें ) विवेचन किया जा चुका है | 
कनकोपल भी दृष्टान्तामास है--- 

कनकोपलबदिहैषः क्षमते न परीक्षितः क्षण स्थातुम्‌। 

गुणगरुणिभावासावाद्यत१ स्वप्मासिडदोषात्मा ॥ १९१ ॥ 

हेपादेधवविचारों भवति हि कनकोपलब्धथोरेव । 

तदनेकद्रव्यत्वान्न स्थात्साध्ये तदेकद्र॒व्यत्वात्‌ ॥ १९३ ॥ 

अरथ--सत्‌ परिणामके विषयमें कनकोपलूका दष्टान्त भी ठीक नहीं है। यह दशटानत 
परीक्षा करनेपर क्षण मात्र भी नहीं ठहर सक्ता है| सोना और पत्थर इन मिली हुईं दो 
द्रव्योका नाम ही कनकोपल है | इसलिये कनकोपछ दो द्रव्योंके समुदायका नाम है। 
कनकोपलमें गुणयुणीमाव नहीं है अतः यह दृष्टान्त अपिद है। क्‍योंकि निम्त प्रकार 
सत्‌ परिणाममें कथश्चित्‌ गुणगुणीमाव है इस प्रकार इस दृष्टान्तमें नहीं है | दो द्रव्योका 
समुदाय होनेसे ही कनकोपलमें कुछ अशके अरहण करनेका ओर कुछ अशके छोडनेका विचार 
हो सक्ता है। परन्तु सत्‌ परिणाममें इस प्रकार हेय उपादेय विचार नहीं हो सक्ता है, क्योंकि 
वे दोनों एक द्रव्यरूप हैं | नहांपर दो अथवा अनेक द्रव्य होते हैं वहीं पर एक द्वव्यका 
अ्रहण और एकका त्याग हो सक्ता है परन्तु जहां पर केवल एक ही द्रव्य है वहां पर ऐस्ता 
होना असंभव ही है | इसलिये कनकोपलका दृष्टान्त सर्वथा विषम है। 
वाच्य वाचक भी दृ्धन्ताभास है-- 

वागर्थव्यमिति वा दृष्दान्तो न स्वसाधनायालम्‌। 

घद इति वर्णदद्वैतात्‌ कम्बुश्नावादिमानिहास्त्यपर: ॥३९४ ॥ 

यदि या निससारतया वागेवाथः समसयते 

न तथापीष्दसिडिः दाव्दवद्थस्पाप्यनित्यत्वात्‌ १९५ ॥ 

अथै--वचन और पदार्थ अर्थात्‌ वाच्य वाचक द्वेतका दष्टान्त भी अपनी प्िदि 

करानेमें समर्थ नहीं है| क्योंकि धट-घकार और टकार इन दो वर्णसे कम्बुभीवादि वा 
धट पदार्थ दूसरा ही है। निप्त कंम्चु (शिख) ग्रीवावाढे घंटमें जल रकखा जाता है वह घट 
पदार्थ उन घं-८ वर्णोसे सर्वथा जुदा ही है। केवल घट शब्दके उच्चारण करनेसे उम्त घट 
एृदार्थका बोध हो माता है इतना ही मात्र घट शब्दका घट पदार्थक स्ताथ वाच्य वाचक 
सम्बन्ध है| परन्तु सत्‌ परिणाम इस प्रकार मिन्न नहीं है। यदि वागर्थ, शब्दका वचन और 
पदार्थ, यह अर्थ न किया जाय और दूसरा कि वचन रूप ही अर्थ किया नाथ तो ऐसा अर्ग 
कुरना पहले तो निस्सार ही है परन्तु सिद्धिके लिये यदि वह माना भी जाय तो भी आते 


अध्याय | | सुवोधिनी टीका | 


#९३६३६३६३४३७०६१६०६/६-९३:१३१:ि: 


स॒त्‌ परिणाम हैं, परन्तु ऐसा माननेसे शब्दके समान सत्‌ परिणामात्मक पदार्थ भी अनित्य 
38 और ऐसी अनित्यता पदार्थमें अमभीष्ट नहीं है इसलिये उक्त दृष्यन्त भी ठीक 
नही है | 


भेरी दण्ड भी दृष्दात्तामात है-- 

स्थादविचारितरम्पा भेरीदण्डवद्हिति संदाष्टि। | 

पक्षाधमेत्वेषि च व्याप्यासिडत्वदोषदुष्दत्वात्‌ ॥ १९६ ॥ 

युतसिडत्वे स्थादिति सत्परिणामद्यस्प यदि पक्षः। 

एकस्पापि न सिडियेदे वा सवोपि सर्वधर्मः स्थात्‌ ॥ १९७॥ 

अर्थ--मेरी दण्डका नो दृष्टान्त दिया गया है बह भी सत्‌ परिणामके विषयमें अ- 
विचारित रम्य है अथीत्‌ नवतक उसके विषयमें विचार नहीं किया जाता है तभी तक वह 
अच्छा प्रतीत होता है | विचारनेपर निःसार प्रतीत होता है | उस्तीका अनुमान इस प्रकार 
है सतपरिणामी कार्यकारिणो संयुक्तत्वात्‌ भेरीदण्डवत्‌, अथीत्‌ शंकाकारका पक्ष है कि 
स॒त्‌ परिणाम मिलकर कार्य करते हैं क्योंकि वे संयुक्त हैं | निस्त प्रकार भेरी दण्ड संयुक्त 
होकर कार्यकारी होते हैं | यह शड्जाकारका अनुमान ठीक नहीं है। क्योंकि यहांपर जो 
: संयुक्तत्व ” हेतु दिया गया है वह सत्‌ परिणामरूप पक्षमें नहीं रहता है | इसलिये हेतु 
व्याप्याप्तिड# दोषसे दूषित है | अर्थात्‌ सत्‌ परिणाम भेरीदण्डके समान मिलकर कार्यकारी 
नहीं है, किन्तु कथरचित्‌ मिल्रता अथवा तादात्यरूपमें कार्यकारी है | यदि सत्‌ परिणामकों 
युतसिदध-मिन्न २ स्व॒तन्त्र माना जाय तो दोनेमेंसे एक भी सिद्ध न हो सकेगा। क्योंकि 
दोनों ही परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षामें आत्मठाम-स्वरूप सम्पादन करते हैं। यदि इन्हें 
स्तन्त्र २ मानकर एकका दूसरा धम माना जाय तो ऐसी अवस्थामें सभी सबके धर्म हो 
जायेंगे | कारण जब स्वतन्त्र रहनेपर भी एक दूसरेका धर्मे माना नायगा तो धर्म धर्मीका 
कुछ नियम नहीं रहेगा | हरकोई हरएकका धर्म बन साय इसमें कौन बाघक होगा! भावार्थ- 
संत्‌ परिणाम न तो भेरीदण्डके समान ख्वतन्त्र ही है, और न संयोगी ही हैं। किन्तु परस्पर 
सापेक्ष तादात्य सम्बन्धी हैं इसलिये भेरीदण्डका दृष्टान्त सवैथा असिद्ध है | 
अपूर्ण न्याय भी दृष्टान्ताभास है- 
इद्द यद्पूर्णन्यायादस्ति परीक्षाक्षमो न दृष्टान्तः । 
अविशेषत्वापत्तो बेताभावरथ दुर्निवारत्वात्‌ ॥३९4॥ 
$६ पक्षमे हेतुकी असिद्धताकों व्याप्यातिद्र दोष कहते है अथवा साध्यके साथ देतु जहापर 


व्याप्त न रहता हो वहापर व्याप्यातिद्ध दोष आता है | यहापर-सत्‌ परिणाम न तो संयुक्तल 
हेद रहता है ओर नर कार्यकारित्रके गाय संयुक्तलकी व्यात्ति है। 
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अपि चान्यतरेण विना यथपेट्रसिडिस्तथा तद्ितिरेण । 
भवतु विभापि च सिद्धि; स्थादेवे कारणादमावश् ॥३९९॥ 
अथे--यहांपर अपूर्ण न्यायसे एकका मुख्यतासे दूसरेका उदास्ीनतासे ग्रहण काने 
रूप दृष्टान्त भी परीक्षा करने योग्य नहीं है | क्योंकि अपूर्ण न्यायसे मिप्तका मुख्यतासे 
अहण किया जायगा वही प्रधान ठहरेगा, दूसरा नो उदासीनतासे कहा मायगा वह नहीं के 
बराबर सामान्य ठहरेगा, ऐसी अवस्थामें ढवेतता अभाव दुनिवार ही होगा, अथौत्‌ जब दूसरा . 
उदासीन वहीं के ठुल्य €& दो एक ही समझना चाहिये, इसलिये एककी ही प्रिद्धि होगी 
परन्तु सत्‌ परिणाम दो हैं | ८तः अपू्ण न्‍्यायका,दष्टान्त उनके विषयमं ठीक नहीं है यदि 
दद्य जाय कि दोनों ही ८थ्वपि समान हैं तथापि एकको मुख्यतासे कह दिया नाता है 
तो यह कहना भी विरुद्ध ह; एड़ता है, जब दोनोंकी समानतामें भी एकके विना दूसरेकी 
सिद्धि हो जाती है तो दूसरेकी भी सिद्धि पहलेके बिना हो मायगी, अथौत्‌ दोनों ही निरपेक्ष 
अथवा <क्ष व्यर्थ पिझः होगा, ऐप्ती अवस्थामें कायेकारण भाव भी नहीं वन सकेगा 
क्योंकि कार्यक्रारण भाव तो (ऊ दूसरेकी आधीनतामें ही बनता है| इसलिये अपूर्ण न्यावका 
इृष्टान्त सब तरह विरुद्ध ही पढ़ता है। 
मिएदेत भी हष्टान्तामास है-- 
मिन्नद्देतवादित्यवि एछ्टान्तः स्वप्नसन्निभों हि यतः 
स्पाह्ौरवप्रसेगाडेसोरपि हेतु हेतुरनवस्था ॥ ४०० ॥ 
तदुदाहरणं कशित्य्याथे सुजतीति मूलहेतुतया । 
अपर; सहकारितय! दग्ख्छु तदन्योषि दुर्निवार। स्थात्‌॥४०१॥ 
कार्यस्थति नियतत्वाअंतुद्वेत न ततोशतिरिक्त॑चेत्‌ । 
तन्न यतस्तन्नियमग्राहकमिव न प्रसाणसिह ॥ ४०२॥ 
अथ--एक अपने कार्यफ्ों सिद्ध करता है, दूसरा उसका उसके कार्यमें सहायक 
'होता है, यह मिन्नद्वयका दष्टान्त भी स्वप्नके समान ही है | जिस प्रकार स्वप्नमें पाये हुए 
पदार्थसे कार्यसिद्धि नहीं होती है, उसी प्रकार इस दृष्टन्तसे भी कुछ कार्यसिद्धि नहीं होती 
है, क्योकि इस दृष्टान्तसे हेतुका हेतु उप्तका भी फिर हेतु, उस हेतुका मी हेतु मानना पढ़ेगा। 
ऐसा माननेसे अनवस्था दोष आवेगा और गोरवका प्रसंग भी आवेगा | उसका हष्टन्त इस 
प्रकार है कि नैसे कोई पुरुष मुख्यतासे अपने कायको सिछ करताहै ओर दूसरा उम्रका मित्र 
उसके उस कार्येमें सहायक होनाता है | निस्त प्रकार दूसरा पहलेकी सहायता करता है उम्ती 
प्रकार दूंसरेकी सहायताके लिये तीसरे सहायककी आवश्यकता है, उसके लिये चौगेकी, उसके 
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ठिये पांचवेकी, इस प्रकार उत्तरोत्तर सहायकोंकी योमना अवश्य ही अनिवार्य (प्राप्त) होगी 
यदि यह कहा जाय कि एक कार्यके लिये दो कारणोंकी ही आवश्यकता होती है (१) उपा- 
दान कारण (२) निमित्त कारण अथवा एक कारयेमें दो ही सहायकमित्र आवश्यक होते हैं। 
उनसे अतिरिक्त कारणोंकी आवश्यकता ही नहीं होती तो यह कहना भी अयुक्त है, क्योंकि 
एक कार्यमें दो ही कारण होते हैं उनसे अधिक होते ही नहीं, इस नियमका विधायक कोई 
प्रमाण नही है+ इसलिये सत्‌ परिणामके विषयमे मित्रहयका दृष्णन्त भी कुछ कार्यकारी 
नही है। 








शन्रुद्वैत भी दृष्टाग्तामास ऐ- 
एवं मिथो विपक्षद्धैत्वद्त्यपि व 'धुदृष्टान्तः । 
अनवस्थादोषत्वाद्धा5रिरस्पाएशरिरपि यस्मात्‌ ॥४०श॥ 
का्म्प्रति नियतत्वाच्छजुद्ैंते ८ दतो5तिरिक्त चेत्‌ 
तन्न यतस्तन्नियम्रग्राइकमिव ८ इस पशिदु ॥३०४)॥ 


अधथे--जिस्त प्रकार मित्र द्वेतता दृष्टान्त ठीक पढ़ीं है, उसी प्रकार शत्रु द्ेतका 
/ इष्टान्त सी ठीक नही है | क्योंकि निम्त प्रकार मित्र देतके धृशाल्तमें भनदत् दोष भत्ता 
है, उसी प्रकार श्ुद्वैतके दृष्टान्ममें भी अनवस्था दोष जाता 5 । करे, एर एस्पका 
दूसरा शत्रु है, वैसे दूसरेका तीसरा और तीसरेदा चेश उत्चु मी छोगा। इस 
झतन्रुमालाका भी कहीं अन्त नहीं दीखता है। यदि कहा हाय 'कि एक कार्वके 7ति दो 
शत्रु ही नियत हैं, दोसे अधिक नहीं होते हैं तो यह दहवः थी अयुक्त है, क्योकि एक 
कार्यमें दो ही शत्रु होते हैं, उन शत्रुओंके शत्रु नही होते ऐड निवम करनेमें कोई प्रमाण 
नहीं है| इसलिये दो शत्रुओंका दृष्टान्त भी सत्‌ परिणामके दिश्यमेविरुत ही है। भावाये- 
सत्‌ परिणाम दो शत्रुओंके समान परस्पर विरुदरूपसे नहीं रहते हैं छिन्तु परस्पर सापेक्ष 
रूपसे ही रहते है । परस्पर सापेक्ष रहते हुए भी दो मिन्नोंके समान एक भुख्य साधक 
दूसरा सहायक साधक भी उनमे नहीं है किन्तु दोनों मिलकर ही समानरूपसे स्वकार्य 
साधक एक पदाथे तिडिसाधक हैं। इसलिये इनके विषयमे शन्रुमित्र दोनोंके दृष्टान्त ही 
विरुद्ध हैं | 


# अप्रामाणिक अनन्त पदार्थोक्षी १तमनाके भन्‍्त न हनिका नाम ही अनवत््या है | यह 
दोष है। 

+ उपादान-प्रेरक-उदासीन आदि कारण एक कार्यप आवश्यक होते है | संभव है 
एक कार्यतें अनेक मिन्रोंकी सहायता आवश्यक हो। 





११० ] पश्चाथ्यायी | [ प्रथम 


६८घन्‍त पी पी पी नल १९१0०००६१९१६१००७८१४१५१७०९१ ७७. 








रूजू युग भी दृष्टान्ताभास है- 
वामेतरकरवत्तिरज्जूथुरमं न चेह दृष्टान्तः। 
वाधितविषयत्वादा दोषात्कालात्ययापादिष्टववात्‌ ॥ १०५॥ 
तद्ाक्पछुपादानकारणसहर हि कार्थमेकत्वातू । 
, अरत्यनतिगोरसत्व॑ द्षिदृग्धावस्थयोयेथाध्यक्षात्‌ ॥१०६॥ 


अथे-छाछको विलोते समय दोये बेये हाथमे रहनेवाली रस्सियोंका दृष्टान्त भी ठीक 
नहीं है । क्योंकि इस दृष्टान्त द्वारा दोनोंकों विमुख रहकर कार्यकारी बतछाया गया हैं। 
परन्तु परस्परकी विमुखतामें कार्यक्री सिद्धि नहीं होती, उल्टी हानि होती है, इसठिये इस 
हृषटान्तमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे वाधा आती है। अत; यह हृषान्त काछात्ययापदिष्ट दोष विशिष्ट है 
अरथीत्‌ बाधित है | क्‍यों बाधित है? इसका विवेचन हस प्रकार है-नहांपर एक कार्य होता 
३ बहांपर उपादान कारणके समान ही कार्य होता है | ऐसा प्रत्यक्षे भी देखा जाता है 
जैसे कि गोके दूधमें गोरसपना है वैसे उसके दहीमें भी गोरसपना अवश्य है। भावाये- 
देये बाँये हाथमें रहनेवालीं रस्सियां परस्पर एक दृसरेसे विमुख रहकर एक कार्य-छाछ वि- 
लोनारूप कार्य करती हैं, ऐसा दृष्टान्त ही प्रत्यक्ष बाधित है, क्योंकि छाछ विलोते समय 
एक हाथकी रस्सीको संकोचना और दूसरे हाथकी रस्पीको फैलाना यह एक ही कार्य है, 
दो नहीं | उनका समय भी एक है | निप्त समय दोया हाथ फैलता है | उप्ती समय बॉय 
संकुचित होता है| तथा दोनों हार्थोकी रस्सियां परस्पर विरुद्द भी नहीं है, निप्त समय 
दॉया हाथ फैलता है उस समय वॉया संकुचित नहीं होता किन्तु उस्तकी सहायता करनेके 
लिये उधरको ही बढ़ता है, यदि वह उधर बढ़कर सहायक न होता हो तो दावा हाथ फेल 
ही नहीं सकता, इसलिये परस्पर विरुद्ध नहीं किन्तु अनुकूछ ही दोनों हाथोंकी रस्तियां हैं | 
सबसे बड़ी बात तो यह है कि. निन्‍्हें दो रस्सियोंके नामसे पुकारा जाता है वे दो नहीं 
किन्तु एक ही दै | एक ही रस्सी कमी दोयेकी जोर कमी बॉये हाथकी ओर जाती है,झटिये 
दो रस्सियोंका इष्टान्त सर्वेधा बाधित है. । अथवा इसका दूसरा आशय इस प्रकार है कि 
यदि शैकाकार यह अनुमान बनावे कि ' सतपरिणामो विसन्धिरूपी कार्यकारित्वात्‌ वामेतर- 
करवर्सित रम्जूयुम्मवत्‌, अथीत सतपरिणाम परस्पर बिमुख बनकर कार करते हैं | नेसे बॉये 
दौंये हाथकी दो रस्सियां तो उसका यह अलुमान प्रत्यक्ष वाधित है। क्योंकि सतपरिणाम 
परस्पर सापेक्ष तादात्म्यखरूप हैं | जहां एक पदार्थमें कार्यकारित्व होता है वहां कारणके 
सह्श ही होता है जहांपर अनेक पदार्थोर्मे कार्यकारित्व होता है वहांपर ही विमुखताकी 
संभावना रहती है। 


अध्याय | ] सुवोधिनी टीका | [ १११ 


सुन्दापतुन्द भी दृष्टान्तमास है। 

सुन्दोपखन्दमछ॒डेत रछ्ान्ततः पतिज्ञातम। 

तदसद्सत्वापत्तेरितरेतरनियतदोषत्वात्‌ ॥ ४:७ ॥ 

सत्युपसन्दे खुन्दों सवति च खुन्दे झिलोपसन्दोपि । 

एकल्यापि न स्लिद्धि।! क्षियाफल वा तदात्मझुखदोषात्‌ ॥४०4॥ 

अध--सुन्द और उपसुन्द इन दो मह्लोंका नो इृष्टान्त दिया गया है वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि इस दृष्टान्तसे अन्योन्‍्याश्रय दोषके साथ डी पदार्थके अभावका प्रसंग आता 
है। नेसे-जब उपसुन्द है तब उसका प्रतिपक्षी सु सिद्ध होता 3. भीर जत्र सुन्द है तब 
उसका प्तियक्षी उपसुन्द सिद्ध होता है। ये दोनों ही एक दूमरेके अर्श्रित सिद्ध होते हैं 
इसीका नाम अन्योन्याश्रय दोष है। # अन्तमें दोनोमेंसे एकक्की मी मिद्धि नहींहो पाती अर्थात्‌ 
दोनों ही मरजाते हैं| इसलिये उनसे कुछ भी कार्य सिद नहीं हो पाता। यह दोष शुड्षा- 
कारने अपने मुखसे ही कह डाछा है। गद्मा्थ -सुन्द, उपसुन्द मल्छोंके समान सत परिणा- 
मको यदि माना जाय तो उनकी असिद्धि और उनका अमाव सिद होगा। 
यदि उन्हें अनादि सिद्ध गाना जाय तो-- 
- अथ चेदनाविसिद्ध कृतकत्वापन्द्रवात्तदेवेह | 
तद्‌पि न सदक्षेतं किल त्यक्तदोषास्पदं यदजैतत्‌ ॥ ४०९ ॥ 
अये--यदि यह कहा जाय कि सत्‌ परिणाम दोनों अनादि सिद्ध हैं | वे किसीके 

किये हुए नहीं है। उनमें सदा ये वे ही हैं ऐसी नित्यताकी प्रतीति भी होती रहती है तो 
ऐसा कहना भी निदष सिछ नहीं होता है कारण कि इस प्रकारकी नित्यतामें परिणाम 
नहीं वन सत्ता है। परिणामकी सिद्धि वहीं पर होसक्ती है जहां पर कि कथन्नित्‌ अनि- 
त्यता है। सर्वथा नित्यमे परिणाम वहीं बन सक्ता है| इसलिये उपर्युक्त रीतिके अनुसार 
मानने पर भी सत्‌ परिणामके द्वेतमे निर्दोषता नहीं मिड होती है। भावा्थ-अनादि सिद्ध 
माननेसे शेकाकारने सत्‌ परिणामसे अन्योन्याश्रय दोषों हटाना चाहा था, परन्तु उप्की 
ऐसी अनादि सिड्तामे द्वेतमाव ही हट जाता है। इसलिये कर्थचित्‌ ( पर्योयकी अपेक्षासे ) 
अनित्यताकी छिये हुए ही पदार्थ अनादि प्िद्ध है। 


*« जहा पर दो पदार्थमें एककी िद्ध दूसरे पर अवछम्गत रहती है वहा पर अन्यान्या- 
भय दोष आता है| जेते वैदिक ईश्वरके पाउ उपकरण-पामग्रो हो तो वह सृष्ठि रचें, और 
जब बह सृष्टि स्वे लव उसके पास उपररण-सामग्री हो। इन दोनोंमें एक दूसरेके आधीन 
होनेते एक मी हिद्ध नहीं होता है। 
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उपयुक्त दृशत्त प्रशेसनीय नहीं है-- 
दृष्टान्ताभासा इति निक्षित्ता) स्वे्टसाध्यशन्यत्वात्‌। 
लक्ष्षोन्युखेषव इव दृष्टान्तास्त्वथ यथा प्रशस्पन्त ॥४१०॥ 
अथे--ऊपर जो दृष्टान्त दिये गये हैं वे सब दृष्टान्ताभास + हैं. उनसे उनके 
साध्यकी सिद्धि वहीं होती है। नो दृष्टान्त रक्ष्यके सम्मुखवाणोंके समान स्व साध्यकी सिद्धि 
कराते हैं वे ही दष्टान्त प्रशेसनीय कहे जाते हैं । 
सत्‌ परिणाम कर्यचित्‌ मिन्न अभिन्न हैं-- 
सत्‌परिणामाद्दैत स्पादविभिन्नप्रदेशवत्वाओ । 
सत्परिणाभद्दैत स्थादपि दीपप्रकादयोरेव ॥ ४११॥ 
अथ--सत्‌ परिणामके भिन्न प्रदेश नहीं हैं किन्तु अभिन्न हैं, इसलिये उन दोनोंमें 
ट्ैत भाव नहीं है, अर्थात्‌ दोनों एक ही अंदेत्‌ हैं तथा कथचित्‌ सत्‌ जौर परिणाममें 
, हैत भी है, अर्थात्‌ क्चित्‌ सत्‌ भिन्न है और परिणाम मिन्न है| सत्‌ परिणाम कपचित्‌ 
भिल्ेता और कर्थचित्‌ अभिन्नता ऐसी ही है नैसी कि दीप और प्रकाशमें होती है। दीपसे 
प्रकाश कर्चित्‌ भिन्न भी है और का अभिन्न भी है। 
र भीछ-« 
अथवा जलकछोलवदद्वैत द्वेतमपि च तदवैतम्‌। 
उन्मज्ञाच निमज्नन्नाप्युन्मजन्निमजदेवेति ॥ ४१२ ॥ 
अश्--अथवा सत्‌ परिणाममें जरू और उसकी तरंगोंके समान कर्मचित्‌ मित्रता 
और अमिन्नता है | जलमें एक तरग उछछती है दूसरी शान्त होती है, फिर तीसरी 
उछढती है चौथी शान्त होती है। इस तरंगोंके प्रवाहसे तो प्रतीत होता है कि नल्से 
तरेंगें मित्र हैं । परन्तु वास्तव दृष्टिसे विचार किया जाय तो न कोई तरंग उछलती है भोर 
न कोई शान्त होती है, केवल मर ही जछू प्रतीत होता है | विचार करने पर तरंगें भी 
जलमय ही प्रतीत होने छुगती हैं, इसी प्रकार सत्से परिणाम कर्यंचित्‌ मिन्न भी अतीत होता 
3. क्योंकि नो एक समयमें परिणाम है, वह दूसरे समयमें नहीं है | नो दृसरे समयमें है 
वह तीसरेंमें नहीं है | यदि द्रव्य दष्टिसे विचार किया जाय तो उन प्रतिक्षणमें होनेवाले 
परिणामों-अवस्थाओंका समूह ही द्रव्य है | अनादि-अनन्तकाढके परिणामप्रमूहको 
छोड़कर सत्‌ और कोई पदार्थ नहीं है, इसलिये सतसे परिणाम भिन्न भी नहीं है |भावाय- 
विवक्षाधीन दोनोंकी सिद्धि होती है | 
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+ ताध्यकी सिद्धि करानेवालेकों दृशान्त कहते है, परन्तु जो साध्यक्ी तिद्धि तो नहीं 
करावे, किन्ठ॒ दृष्थन्तणा दौखता हो उसे इशन्ताभास कहते हैं| 


अंध्याय | ] सुवोधिनी टीका | [ १६१ 
और भी-- 
घदरत्तिकपो रिव वा द्वैतं तद्दैतवद्कतस । 
नित्य ऋुण्मात्रतया यदनित्य घदत्थप्ताततथा ॥ ४१३१॥ 
अधे--अथवा सत्‌ परिणाममें धट और मिद्टीके समान द्वैतमाव और अंदेतमाव है 
मृत्तिका रूपसे तो उस पदार्थमें नित्यता आती है और घटरूप पर्योयकी अपेक्षासे उसमें 


अनित्यता आती है | उसी अकार द्रव्य दष्टिसे सत्‌ कहा नाता है और परयोय दृष्टिसे परि- 
णाम कहा जाता है | 








उसीका खुलासा» «७ 
अयमधेः सन्नित्य तदभिज्ञप्तेयेथा तदेवेद्स। 
न तदेवेद नियभादिति प्रतीतेश्व सन्न नित्ये स्थात्‌ ॥४१४॥ 
अथे--उपर्युक्त कथनका तात्पय यह है कि सत्‌ कर्षचित्‌ नित्य भी है और कर्थंचित्‌ 
अनित्य भी है| किसी पुरुषकों १० वर्ष पहले देखनेके पीछे दुवारा जव देखते हैं तब 
उप्तका वही स्वरूप पाते हैं जो कि १० वर्ष पहले हमने देखा था, इसलिये हम झट कह 
देते हैं कि यह वही पुरुष है निसे हमने पहले देखा है, इस प्रत्यभिज्ञानकूप प्रतीतिसे वो 
सत्‌ नित्य सिद्ध होता है, और उम्त पुरुषकी १० वर्ष पहले नो अवस्था थी वह १० वर्ष 
पीछे नहीं रहती। १० वर्ष पीछे एक प्रकारसे वह पुरुष ही बदल जाता है| फिर उसमें यह 
प्रतीति होने लगती है कि यह वैसा हर इस प्रतीतिसे सत्‌ अनित्य सिद्ध होता हैं| 
जोर भी 
अप्युभय युक्तिवशादेक सचैककालमेकोक्ते! । 
अप्पनुभय सदेतन्नयप्रसाणादिवादशन्पत्वात्‌ ॥४१५॥ 
अथे--बुक्तिवश-विवक्षावश् सत्‌ उमय दो रूप्मी है, और एककी विवक्षा करनेसे 
एक कालमें एक ही कहा जाता है, इसलिये वह एक है, अर्थात्‌ विवक्षावश सत कर्य॑चित्‌ 
एक रुप है और कथेचित्‌ उभयरूप है तथा वही सत्‌ अनुभयरूप भी मतीत होने 
लगता है जबकि नय म्रमाणादि वादसे वह रहित होता है, अथीत्‌ विकश्पातीत 
अवस्थामे वह सत्‌ न एक है न दो है, बडा प्रतीत होता है। 
ओर भी-- 
व्यस्त सन्नपयोगान्नित्य नित्यत्वमात्रतस्तस्थ। 
अपि च समस्ते सदि्ति प्रमाणसापेक्षतों विवक्षाया। ॥४१६॥ 
अर्थ--नयकी विवक्षा करनेसे सत्‌ ध्यकर २ (जुदा) है | नित्यत्वक्ी विवक्षा करने 


पर वह नित्य मात्र ही है, और प्रमाणकी विवक्षा करनेसे वही सतत समस्त हे 
निल्यानित्य ) है. हे ( अभिन्न 
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उमयथा-अविदद्ध है-- 
न विरुडे कम्तवति च सदिति तथाइनादितोपि पर्णिमि। 
अकरमवर्ति सदित्यपि न विरुर संदेकरूपत्वात्‌ ॥ ४१७ ॥ 
अर्थे--सत्‌ ऋमवर्ती-कमसे परिवर्तेनशीर है, यह वात भी विरुद्ध नहीं है। क्योंकि 
वह अनादिकालसे परिणमन करता आया है तथश वह सत्‌ अक्रमवर्ती है, यह बात भी 
विरुद्ध नहीं है क्योंकि परिवर्तेनशीर होने पर भी वह सदा एकरूप ही रहता है। भावावः- 
द्रव्य अनन्त गुणोंका समूह है, उन सब गुणोंके काये भी मिन्न २ हैं | उनमें एक द्वव्यत्व 
गुण भी है उस गुणका यह कार्य है कि द्रव्य सदा परिणमन करता रहे, कभी भी परिणाम 
रहित न हो । द्रव्यत्व गुणके निमित्तसे द्रव्य सदा परिणमन करता रहता है, परन्तु परिणमन 
करते हुए भी एक द्रव्य दूसरे द्ृव्यकूप कभी नहीं हो सक्ता, अर्थात्‌ जीव द्रव्य पुदुल्कूप 
अथवा पुढुल द्रव्य नीवरूप कगी नहीं हो सक्ता, ऐसा क्‍यों नहीं होता ! इसका उत्तर यह्‌ 
है कि उन्हीं गुणोंमें एक अगुरुछ्घु नामा भी गुण है उसका यह कार्य है कि कोई भी द्रव्य 
परिणमन अपने स्वरूपमें ही करे, एक द्रव्य दूसरे द्ृव्यकूप कमी न हो, एक गुण भी दूसरे 
गुणरूप न हो, तथा एक द्वव्यके अनन्त गुण जुदे २ न विखर जांय किन्तु तादात््यरूपसे 
बने रहें। इसप्रकार द्रव्य क्रमवर्ती-अक्रमवर्ती, नित्य-अनित्य, मिद-अभिन्न, एक-अनेक, 
उमय-अनुभय, एथकू-अए्टथकू आदि अनेक धर्मवाला विषक्षासे सिद्ध होता है। 
गड्ड।कार-- 
ननु किमिह जगदझ्रण विरुडधमंद्रघाधिरोपत्वात्‌ । 
स्वयप्नपि संशयदोलान्दोंलित हव चलितप्रतीतिः स्वात्‌ ।४१८। 
इृह् कश्िजिज्ञासनित्य सदिति प्रतीयमामोषि। 
सद्नित्यमिति विपक्षे सति शल्ये स्पात्कय हि निःशल्य/।४१९॥ 
इच्छन्नपि सदनित्य॑ भवाति न निश्चितमना ऊन) कंश्रित्‌ । 
जीवद्वस्थत्वा दिह सनल्नित्य तब्रिधिनो<्ध्यक्षात्‌ ॥४२०॥ 
तत एव दुरधिगम्यों न अ्रधान्‌ अयसे छवेकान्तः । 
अध्यात्मछुखदोषात्‌ सब्यभिचारों यतो चिरादिति चेत्‌ ।४२१। 
अ4--क्या एक दन्यमें दो विरोधी धर्म रह पक्ते हैं ! यदि ऊपरके कंथवालुसार 
रह सक्ते हैं. तव तो इस जगतमें कोई भी शरण नही रहेगा। सर्वत्र ही विरुद्ध घर्म उपत्थित 
रहेंगे। ऐसी विरद्धतामें कोई भी पदार्थोके समझनेक्ी इच्छा रखनेबालय-जिशासु कुछनिश्रय 
नहीं कर सकेगा किन्तु वह सव॑ सशयरूदी झूछेस शूछसे लगेगा, कतकि वह जिस समय 
सुत-बस्तुको नित्य समभझेगा उसी समय उप्तको नित्यताकी विरोधिनी अनित्वता भी उसमें 
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प्रतीत होगी, ऐसी अवस्थामें वह न तो बस्तु्में नित्यता ही स्थिर कर सकेगा और न अनित्यता 
ही स्थिर कर सकेगा किन्तु सदा सशल्य-संशयालु वना रहेगा। उसी प्रकार यदि वह यह 
समझने लगे कि वस्तु अनित्य ही होती है, तो भी वह निश्चित विचारवाल्ा निःसंशयी नहीं... 
बन सकेगा, क्योंकि उस्ती समय अनित्यका विरोधी नित्यरूप-सदा वस्तुको निमरूप भी 
बसें उसे प्रत्यक्षदीसने छगेगा| इन वातोंसे जाना जाता है कि अनेकान्त-स्थाह्माद बहुत ही 
कठिन है, अर्थात्‌ सब कोई इसका पार नहीं पासक्तेहें, इसीलिये यह अच्छा नहीं है, क्योंकि सहसा 
इससे कल्याण नहीं होता है, दूसरी वात यह भी है कि यह अनेकान्त स्वये ही दोषी बन 
जाता है, क्योंकि नो कुछ भी यह कहता है उसी समय उसका व्यभिचार-निरोध खड़ा हो 
नाता है, इसलिये यह अनेकान्त ठीक नहीं है ! 
उत्तर 
तन्न यतत्तदभावे धलवानस्तीह सर्वेषेकान्तः । 
सोपि च सदनित्य वा सत्नित्य॑ वा न साधनायालम॥ ४२२॥ 
अर्थ--शंकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है क्योंकि यदि अनेकान्तका अभाव 
मान लिया जाय तो उस समय एकान्त ही सर्वभा बलवान सिछ होगा, वह या तो सतको 
सर्वथा नित्य ही कहेगा अथवा सर्वथा उसे अनित्य ही कहेगा, परन्तु सर्वधा एकान्तरूपसे 
पदार्थमें न तो नित्यता ही सिद्ध होती है जौर न अनित्यता ही स्रिद होती है | इसलिये 
व पक कुछ भी सिद्धि नहीं होती है| इसी बातको नित्य अनित्य पश्ों द्वारा नीचे 
दिखाते हैं-. 
सत्तित्यं सर्वेस्मादिति पक्षे विक्रिया कुतो न्यायात्‌ । 
तदभावेपि न तत्त्व क्रियाफर्ल कारकाणि यावद्तिं॥ ४२३ ॥ 
परिणामः सदवस्थाकर्मत्वादिकियेति निर्देशः । 
तदभावे सदभावों मासिडः सुप्रसिडहशान्तात्‌ ॥ ४२४ ॥ 
अर्थ--सर्वथा सत्‌ नित्य ही है, ऐसा पक्ष, स्वीकार करनेपर पदार्थमें विक्रिया किस 
न्यायसे हो सकती है ! अर्थात्‌ नहीं हो सक्ती, यदि पदार्थमे विक्रिया ही न मानी जाय तो 
उसके अभावमें पदार्थ ही सिद्ध नहीं होता है, न क्रिया ही सिद्ध होती है, न उसका फल 
सिद होता है और न उसके कारण ही प्िड होते है। क्योंकि पत्‌ पदार्थकी अवस्थाओंका 
नाम ही परिणाम है, और उसीको विक्रियाके नामसे कहते है | उस परिणामका प्रतिक्षण 
होनेवाली अवस्थाओका अभाव मानने पर सतका ही अभाव हो जाता दे यह बात असिर 
नहीं है, किन्तु सुपसिद् दृष्टान्तसे सिद्ध है। 


“११६:] ' पद्चाध्यायी | प्रथा 


स्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य््य्य्य््य्स्य्स्य्य्य्य्य्य््य्य्य्य््स्य्य्य्य्य्य्य्य्स्््स्य्य्य्स्््यस्स््स्ंेाेः 
१७००६०५०५०७+५०चकल्‍७०९/१९३७३५/०७०९७०, 








दश्टन्त--- 
अथ तथ्यथा पदस्थ क्रिया प्रसिड्ेति तन्तुसंयोगः। 
भवति पदामावः क्विल तद्भावे यथा तदनन्यात्‌ ॥ ४२५॥ 
अथ--यह जगत प्रसिद्ध है कि अनेक तन्तुओंका संयोग ही पटकी क्रिया है। यदि 
वह तन्तु संयोगरूप पटक्रिया न मानी जाय तो पट ही कुछ नहीं ठहरता है। क्योंकि 
तन्तु संयोगसे अतिरिक्त पट कोई पदाथे नहीं है | भावाथे-तन्तु संयोगरूप क्रियाके मानने 
पर ही यटकी सत्ता ओर उससे शीत निवारण आदि कार्य स्रिद्ध होते हैं, यदि हन्तु संयोग- 
रूप क्रिया न मानी जाय तो भिन्न २ तन्तुओंसे न तो पठात्मक कार्य ही प्िड होता है 
और न उन स्वतन्त्र तन्तुओंसे शीत निवारणादि कार्य ही स्िद् होते हैं। इसलिये तन्तु 
संयोगरूपा क्रिया पटकी अवश्य माननी पडती हे। 
विक्रियाके अभावम और भी दोष-- 
अपि साधने क्रिया स्थादपवर्गस्तत्फलं प्रमाणत्वात्‌ । 
तत्कत्ता ना कारकमेतत्‌ से न विक्रियाभावात्‌ ॥ ४२६॥ 
अथे--यदि विक्रिया मानी जाती है तब तो मोक्ष प्राप्तिक जो साधन-उपाय 
किया जाता है वह तो क्रिया पड़ती है, और उसका फल मोक्ष भी प्रमाण प्िद् है तथा 
उसका करनेवाला-कर्ता पुरुषार्थी पुरुष होता है | यदि पदार्थमें विक्रिया ही न भानी गाय” 
तो इनमेंसे एक मी कारक सिद्ध नहीं होता है | भावार्थ-पदार्थोमें विक्रिया मानने पर ही 
इस मीवके भोक्ष प्राप्ति और उसके साधनभूत तप आदि उत्तम कार्य सिद्ध होते हैं। अन्यथा 
कुछ भी नहीं वनता । 


शक्काकार-.«« 
नछु का नो हानिः स्थाइवतु तथा कारकादभावश्व | 
अथात सन्नित्य किल नद्यौषधमातुरे तमनुवात्ति ॥१२७॥ 
अर्थ--शड्ढाकार कहता है कि ग्रन्थकारने विक्रियाके अभावमें जो कारकादिका न 

बनना आदि दोष बतढाये हैं वे हों, अधोत्‌ कारकादि भछे ही सिड न हों, ऐसा माननेसे 
भी हमारी कोई हानि नहीं है। हम तो पदार्थको सर्वथा नित्य ही मानेंगे | नित्य मानने पर 
उसमें मोक्ष प्राप्ति आदि कुछ मी न सिद्ध हो, इसकी हमें परवाह नहीं है, क्योंकि जीषधि., 
रोगीका रोग दूर करनेके लिये दी नाती है। यह आवश्यक नहीं है कि वह रोगीको अच्छी 
'छगे था बुरी रंगे ! भावाथ-ओषधि देने पर विचार नहीं किया जाता है कि रोगी इसे भदु 
झूं समझेगा या नहीं, उसके समझने न समझने पर औषधिका देना अवल्म्बित नहीं है। 
उसी प्रकार यहां पर वस्तु विचार आवश्यक है। उसमें चाहे कोई भी दोष आओ अथवा 
किप्तीका अभाव हो नाओ इससे शंकाकारकी कुछ हानि नहीं है | 
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<००---:पलकाफपपतणिि भय रन लाभ ननलनननिभयभनसतानिननत जम 
उत्तर 
सत्य स्वेमनीषितमेतत्तद्माववादिना तावत्‌ । 
यत्सत्ततक्षणिकादिति घावन्नोदेति जलदृदृष्टान्त; ॥4२८ ॥ 

- अपै-ग्रन्थकार कहते हैं कि शंकाकारके पदार्थकों सर्वथा नित्य मानना आदि विचार 
तमी तक ठहर प्क्ते हैं जद तक कि उसके सामने मेघका दृष्टान्त नहीं आया दे। मिस्त 
समय उसके सामने यह अनुमान रखा जाता है कि नो सत्‌ है वह क्षणिक भी है* नेसे 
जलके देनेवाले मेघ | उसी समय उसके नित्यताके विचार भाग नाते हैं, अथौत्‌ नो मेष 
जमी आते हुए दीखते हैं वे ही मेघ तुरन्त ही न८-विलीन होते हुए भी दीखते हैं, ऐसी 
अवस्थामे कौन साहस कर सक्ता है कि वह पदार्थकों सर्वेथा नित्य कहे ! 

सतको सवथा अनित्य माननेसे दोष-- 
अयमप्यात्मरिषु: स्पात्सदनित्ये सर्वेधिति किल पक्षः। 
प्रागेव सतो नाशादपि प्रमाणं क तत्फल॑ यस्मात्‌॥ ४२९॥ 
अथै--सत-पदार्थ सर्वथा अनित्य है. ऐसा पक्ष भी उनका (सतको अनित्य मान- 
नेवार्ोका) स्वयं शत्रु है | क्योंकि नव सत्‌ अनित्य है तो पहले ही उप्तका नाश हो 
जायगा, फिर प्रमाण और उसका फल किस्त प्रकार बन पक्ता है ! अर्थीत्‌ नहीं वन सक्ता । 
और भी दोपन- न्‍ 








अपि यत्सत्तदिति वची मवति च निग्रहकूते स्वतस्तस्थ । 
थस्मात्सद्ति कुतः स्पात्सिड तच्छून्यवादिनामिह हि ॥”२०॥ 
अर्--जो दाशनिक (वौडादि ) पदार्थको सर्वथा अनित्य मानते हैं उनके 
यहां उनका वचन ही खयग उनका खण्डन करता है, क्योंकि जो पदार्थों सर्वेधा विनाशीक 
माननेवाछे-शुन्यवादी हैं वे जो सत्‌ है सो अनित्य है ऐसा वाक्य ही नहीं कह पक्ते हैं। 
उसके न कहनेका कारण भी यही है, कि, जब वे वाक्य बोलते है उस समय सत्‌ तो नष्ट 
ही हो नाता है. अथवा सर्वथा अनित्य पक्षवालोके यहां पूरा वाक्य ही नहीं बोढा नाम्तक्ता, 
क्योंकि जब तक वे "जो सत्‌ है” इस चाकयका “ सत्‌” पद बोलेंगे तव तक “नो! 
नट्ट हो जायगा| जब 'है” पद बोढेंगे तवतक “सत्‌” पद भी नष्ट हो 
ज्ञायगा। जब उत्तराव “सो अनित्य है!” वबोलेंगे तब्तक पूर्वाष और उत्तराके 
«सर्व क्षणिक सच्वात्‌, जो सत्‌ है वह सब क्षणिक दी है। इस व्यतिरेक अनुमानसे बौद्ध 
भी पदार्थमे क्षणिकता सिद्ध करते हैं, परन्तु वे एकान्तरूपते करते हैं, यह बात प्रत्यक्ष 
बरापित है। क्योंकि पदार्थों ' यह चही है, ऐसी भी प्रतीति होती है। 
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पहलेके वर्ण भी नष्ट हो जायेंगे | इसलिये शून्य वादियोंके यहां पदार्थकी सिद्धि तो दूर रहो, 
उसका प्रतिवादक वाक्य भी नहीं बनता है | 
अपि च सदमन्यमान। कथमिव तद्भावसाधनायालम्‌ | 
वन्ध्याखुत हिनस्पीत्यध्यवसायादिव दृव्यलीकत्वात्‌ ॥४३१॥ 
अथ--यदि सतका अमाव स्वीकार करते हुए ही किस्ती प्रकार पद्ारथमें नित्यपनेका . 
अभाव सिद्ध किया जाता है तो यह सिद्ध करना उस्ली प्रकार मिथ्या ( झूठा ) है निप्त प्रकर 
किसतीका यह कहना कि मैं वौझ ख्रीके पुत्रको मारता है, मिथ्या है। भावाथें-मब वैँझ्न 
स्रीके पुत्र ही नहीं होता तो फिर मारा किसे जायगा। उसी मकार जब सतका अभाव ही 
सवेधा अनित्यवादियोंने स्वीकार कर लिया है तो वे नित्यताका अभाव क़िप्तमें सिद्ध करेंगे। 
अपि यत्सत्तन्नित्य तत्साधनमिदह यथा तदेचेदम । 
तद्भिज्ञानसमश्षात्‌ क्षणिकेकान्तस्थ बाधक च स्थात्‌ ॥११२॥ 
अथे--दूसरी बात यह भी है कि छोकमें ऐसी प्रतीति भी होती है नो कि क्षणिक 
एकान्तकी सर्वेथा वाधक है | वह प्रतीति इस प्रकार है-नो सत्‌ है वह नित्य है, मैसे-यह 
वही वस्तु है निसे पहले हमने देखा था ऐसा पत्यभिज्ञान | प्रत्यभिज्ञान अतीति यधथाथे है- 
क्योंकि उससे छोक यथार्थ बोध और इष्ट वस्तुकी प्राप्ति करता है, पत्यभिज्ञानकी यथार्तासे “ 
पदाथे भी नित्य प्रिख हो जाता है | विना कर्मचित्‌ नित्यताके पदार्थमें प्रत्यभिशान प्रतीति 
होती ही नहीं | इसलिये यह प्तीति ही क्षणिकैकान्तकी बाधक है | 
सर्वथा नित्य मानने दोष--«« 
क्षणिकेकान्तवद्त्यपि नित्यैक्षान्ते न तत्त्वसिडिः स्पा । 
तस्माननयायागतमिति नित्यानित्यात्मकं स्वतस्तत्वम्‌ ॥ऐऐ३े॥ 
अथ--निम्त प्रकार क्षणिकेकान्तसे पदार्यकी सिद्धि नहीं होती है उप्ती प्रकार नित्य 
एकान्तसे भी पदार्थकरी सिद्धि नहीं होती है। इसलिये यह बात न्यावसे सिद्ध है कि 
पदार्थ कथचित्‌,नित्य है और कथेचित्‌ अनित्य भी - है, उमयात्मक है। भावाथे--मैसे 
सर्वथा क्षणिक असिद्ध है वैसे सर्वभा नित्य भी असिद्ध है, क्योंकि प्रत्यभिज्ञान जैसे सवेधा 
अनित्यमें नहीं हो पक्का है वेसे वह सर्वथा नित्यमें भी नहीं हो सक्ता है | इसका कारण . 
भी यह है कि प्रत्यमिज्ञानमें पूर्व और वत्तेमान ऐसी दो प्रकारकी ग्रतीति होती है | सर्वेधा 
नित्ममें वैस्ती प्रतीति नहीं हो स्क्ती है। इसलिये पदार्थ नित्यानित्यात्मक ही युक्ति, अलु- 


भव, आगमसे सुसिद्ध है। _ - 
कोर 


श्ड् 
नतु चैक॑ सद्ति स्थात्किमनेक स्पादथोभर्थ चैतत्‌ | 
अतुभयमिति हक तत्त्व शोष॑ पूर्ववद्धान्यथा किमिति॥ ४१४॥ 
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अ--वया सत्‌ एक है, अथवा अनेक है अथवा उमय है वा अनुभव है अथवा 
बाकीके एक एक मंगरूस है | अथवा और ही प्रकार दे ! 
उत्तर 
सत्य सवेकाम्रािति वा सदनेके चो मय च नययोगात्‌ | 
न च सर्वथा सदेवी सरनेके वा सदप्रमाणत्वात्‌ ॥ ४३५ ॥ 
अर्ग--ठीक है, सत्‌ नय दृष्टिसे एक भी है अनेक भी है उमय भी है और अनु- 
भय भी है + परन्तु यह बात नयविवक्षासे ही बनती दे, नय. विवक्षाक्री अपेक्षाको छोडकर 
सर्वाथा सनको एक कहना भी ठीक नहीं है, अनेक कहना भी ठीक नहीं दे # और उमय 
कहना भी ठीक नहीं, अनुभय कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि सर्वधा एकान्तरूपसे एक 
अनेक सत्‌ अप्रमाण ही हैं। 
कि सत्‌ स्थात्‌ एक है. 
अध तथथा सदेक॑ स्पादविभिन्नप्रदेशवत्वादा । 
शुणपर्यायांशैरपि निरंदाद्शाद्खण्डसामान्यात्‌ ॥४३६॥ 
अरथ--गुण प्योग रूप अंशोकों अभिन्न प्रदेशी होनेसे सत्‌ एक है अथवा अखण्ड 
सामान्यकी अपेक्षासे निरेश-अश रहित देश होनेसे सत्‌ एक दै। भावाथे-द्वव्यमें गुण पर्याय 
इसी प्रकार है मिस्त प्रकार कि मल्मे करलोंढें होती हैं। निप्तमकार नलसे कस्लोछोंकी 
सत्ता भिन्न नहीं है उस्ती प्रकार हृब्बसे थुण पर्यायोंकी सत्ता भी मित्र नहीं है। केवल विव- 
क्षासे द्रव्य गुणपर्यायोंकी कक्मना की जानी है, शुद्ध ृष्टिसे नो द्रव्य है सोई गुण पर्याय है, 
जो गुण दे सोई द्रव्य पर्योय है, अथवा नो पर्याय है सोई द्रव्य गुण है, इसलिये जब तीनों 
एक ही हैं तो न उनकी भिन्न सत्ता हे, और न उनके भिन्न प्रदेश ही हैं। तथा शुद्ध 
दृष्टिसे न उनमें अंश कह्पना ही है किन्तु निरश-अखण्ड देशात्मक एक ही स॒त्‌ दे 
तंथ -+ 
द्रच्धण स्षेत्रेण च कालनापीह चाय सावेन। 
सद्खूण्ड नियमादिति यंधाघुना वद्यते हि तकुएम ॥ ४३७॥ 
अर्थ--न्‍्रव्य, क्षेत्र, काठ और भावकी अपेक्षासे नियमसे सत्‌ अखण्ड है, अब इन 
चारोंकी अपेक्षाते ही सत्मे अखण्डता क्रमसे सिड की जाती दै। 
द्रव्य-विचार-- 
शजुणपर्ययचद्ढ़व्य तदगुणपर्थयवपु। सदेक स्पात्‌ । 
नहि किश्विदृशुणरूप पर्येयरूपं च किथिदृशांदे: ॥४३८॥ 
» च्‌ शब्दस अनुभवादिका अ्रहण किया जाता ई। 


के यहांपर वा! शब्दस उम्रयादिका ग्रहण कर लेना चाहिये ] 
पृ८ 0०] 
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अथे--ुण पर्योयवाल्ा द्रव्य है, अथीत्‌ गुणपर्याय ही द्रव्यका शरीर है, गुण 
स्वरूप ही द्वव्य है, इसलिये सत्‌ एक है। ऐसा नही दे कि उसके कुछ भेश तो गुणरूप 
हों, कुछ पर्यायकूप हों। 
दृष्ट्रास्तृ>-न__- 
रूपादितन्तुमानिह यथा पट; स्पात्र्वय हि तददैतम । 
नहि किश्विदृपभय तन्तुसय स्पांत्तदंशगर्भीशी; ॥ ४३९॥ 
अथै--रूपादि विशिष्ट तन्तुवाद पट कहलाता है, इस कथनकी अपेक्षासे वह स्वयं 
'टैतमाव धारण करता है, परन्तु ऐसा नहीं है कि पटमें कुछ अश तो रूपमय हों, जोर कुछ 
तन्तुमय हो | किन्तु रूप तन्तु पट तीनों एक ही पदार्थ दै। फेवर विवक्षासे उसमें 
ट्वेतमाब है।.., 
न पुररभोरसवरदिद नानासस्त्वैकसस्वसामान्यम्‌ । 
सम्मिलितावस्थायाप्रपि घृनरूप थे जलमय किथ्वित्‌॥ २४०॥ 
अब--सतमें नो एकत्व है, वह गोरसके समान अनेक सत्ताओंके सम्मेलनसे एक 
सामान्य सत्त्वकूप नहीं है | मैसे-गोरस (दुग्घादिः की मिली हुईं अवस्थामें कुछ घृतभाग 
है, और कुछ जलमाग है, परन्तु सम्मेलन होनेके कारण उन्हें एक ही गोरससे पुकारते हैं, 
वैसे सतमे एकत्य नहीं है । भावाथे-जैसे गोरसमें कई पदा्थोकी मित्र २ सत्ता है परन्तु 
मिलापके कारण एक गोरसकी ही सत्ता कही जाती है | वेसे सत्‌ एक नहीं कहा जाता दै 
किन्तु एक सत्ता होनेसे वह एक कहा जाता है। 
अपि यद्‌शक्यविवेचनमिष्ठ न स्थादा प्रयोजके यसमात | 
कविदृरमनि तद्भावान्माभूत्कनकोपलदयाद्षैतम्‌ ॥ ४४१ ॥ 
अथे--अथवा ऐसा भी नहीं कहा जाप्तक्ता कि यद्यपि सतमें मिन्न २ पत्तायें हैं 
परन्तु उनका भिन्न २ विवेचन नहीं किया जाम्तक्ता है इसलिये सतको एक अथवा एक 
सत्तावाला कह दिया जाता है| मैसे के स्वर्ण पाषाणमें स्वर्ण और पाषाण दो पदार्थ हैं परन्तु 
उनका मिन्न २ विवेचन अशक्य है इसलिये उसे एक ही पत्थरके नामसे पुकारा जाता है। 
ऐसा कहनेसे मिस्त प्रकार कनक्रोपछ-त्व्ण पाषाणमें द्वेतमाव है. उसी प्रकार सतमें भी द्वेत- 
भाव सिद्ध होगा, परन्तु स्वगेपाषाणमे मिस्त प्रकार भिन्न २ दो पदाये हैं उस्त प्रकार सतमें 
नहीं है ( व वास्तवमे एक सत्तावाढ्य एक ही है। 
सारंश-- 
तस्मादेकत्वस्पति प्रयीजक स्थादखण्डवस्तुत्वम । 
प्रक्ृतं यथा सदेक द्रव्येणाजणिडत मत॑ तावत्‌ ॥ ४४९॥ 
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अर्थ--हइसलिये एकत्व स्िड करनेके लिये व तो भिन्न २ अनेक सत्ताओंका सम्मेलन 
ही प्रयोनक हे ओर न अशक्य विवेचन ही एकत्वका प्रयोजक है किन्तु अखग्ड बस्तुत्व ही 
उप्का प्रयोनक है। अथीत्‌ जो अस्नण्ड प्रदेशी-एक सत्तात्मक पदार्थ है वही एक दै। 
प्रकृतमें द्रव्यकी अपेक्षासे भी ऐसा ही अखण्ड प्रदेशी एकत्व सतमें माना गया है | 
शक्षाकार--- 
ननु यदि सदेव तत्त्वें स्वयं गुण; पर्थयः स्वयं सद्ति । 
शेष स्पादन्यतरस्तद्तिरलोपस्थ दुर्निवारत्वात्‌ ॥ ४४३ ॥ 
ने थ भवति तथावश्यम्भायात्तत्सछुद्यस्थ निर्देशात्‌ । 
तस्मादनवद्यमिद छायादशेवदनेकदेतुः स्थात्‌ ॥ ४४४ ॥ 
अर्थ--यदि खये सत्‌ ही द्रव्य है, खय॑ ही गुण है, स्वये ही पर्याय है तो एक शेष 
रहना चाहिये | अर्थात्‌ जब द्रव्य गुण पर्याय तीनों एक ही हैं तो तीनोंमेंसे फोई एक कहा 
जा सक्ता है वाकीके दोनोंका लोप होना अवश्यम्भावी है, परन्तु वेसा होता नहीं है, द्रव्य 
गुण पयौय, तीनोंका कहना ही आवश्यक प्रतीत होता है, इसलिये यह बात ही निद्दोष 
सिड होती है कि सत्‌ छाया और दर्पणके समान अनेक कारणजन्य है ! शतार्थ--यदि 
द्रव्य भुण प्योय तीनो एक ही बात है तब तो एक शेष रहना चाहिये, दोका छोप हो माना 
चाहिये | यदि तीनों ही तीन वाते हैं तो वे अवश्य ही सतफ़ो अनेक हेतुक सिद्ध करती 
है, और अनेक हेतुक होनेसे सतमें अनेकृत्व भी सिद होगा ! 
उत्तर 
सत्य सदनेकं स्थादपि तडेतुश्व यथा प्रतीतत्वात्‌ 
न च 'भवति यथेच्छ तच्छायादरशवदासिद्द्ान्तात्‌ ॥४४५॥ 
अयथे--ठीक है, कचित्‌ सत्‌ अनेक भी है तथा यथायोग्य अनेक हेतुक भी है। 
परन्तु उसमें अनेक हेतुता छाया और दर्पणके समान इच्छानुसार नहीं है किन्तु प्रतीतिके 
अनुप्तार है। सतके विषयमे छायादशका दष्टान्त अस्िद्ध है। क्यों अस्िद्ध है !? उसीका उत्तर 
नीचे दिया जाता है। 
प्रतिषिम्ब। किल छाया वदनादशोदिसत्निकर्षाओ । 
आदशेस्प सा स्पादिति पक्षे सद्सदिव चाउन्वयाभावः ॥४४६॥ 
यदि वा सा पदनस्थ स्पादिति पक्षो5उमीश्यकारित्वात्‌ । 
व्यत्िरेकाभावः किल मवति तदास्थस्य सतोष्यच्छायत्वात्‌॥४४७। 
अथै--नियमसे प्रतिबिम्वक्षा नाम ही छाया है। वह बदन (मुख) और भाद्श 
(दपैण)के सम्बन्धसे होती है। यदि उस छायाकों केवल दर्षणकी ही कहा जाय तो ऐसा पक्ष 
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माननेसे सत्‌ असतके समान झहरेगा। अथवा अन्वय नहीं बनेगा | अथीत्‌ यदि छायाक्े 
दरषणंकी ही कहा जाय तो जहां २ दर्पण है वहां २ छाया होनी चाहिये परल्तु ऐसा 
देखनेमें नहीं आता है, विना छायाके भी दर्षण देखा जाता है। परन्तु अव्य ग्रुण पर्याय 
वैसा अन्वेयाभाव वहीं है। कषंचित्‌ तीनों ही सहभावी हैं और करधंचित्‌ एक हैं। यदि 
वह छाया मुखकी कही नाय तो यह पक्ष भी विना विचारे कहा हुआ ही प्रतीत होता है 
क्योंकि मुखकी छाया माननेसे व्यतिरिक नहीं बनता है। यदि धुखकी ही छाया मानी नाती 
है तो जहां २ छाया नहीं है बहां २ मुख भी नहीं होना चाहिये, परन्तु यह बात अत्तिद्द 
है, जहां सुख देखनेमें आता है वहां छाया नही री देखनेने आती है| परल्तु द्रव्य गुण 
पर्यायमें ऐसा व्यत्रिक व्यभिचार नहीं है | जहां द्रव्य नही है. वहां गुण पर्याय भी नहीं है 
और जहां गुण पर्याय नहीं है वहां द्रव्य भी नहीं है। तीनोंमे कृप रस गन्ध स्परशके समान 

अमिन्नता है| इसलिये सतके विषयमें छाया आदरशका दृष्टान्त ठीक नहीं है । 

फुलितायें-- 
एतेन निरस्तो भून्नानासत्वेकसत्ववादीति । 
प्रत्येकमनेकम्पाति सदुद्रव्य सन्‍्गुणो यथेत्यादि ॥४४०८॥ 
अंथे--कीई दरैनकार ( नेयायिकादि ) ऐसा मानता है कि द्रव्यकी सत्ता मित्र है 
'ुणकी मिन्न है, कमेकी भिन्न है, और उन सब भिन्न २ सत्तावाले पदा्थोमें एक महा सत्ता 
रहती है। इस प्रकार नाना सत्तोंके ऊपर एक सत्त्व माननेवाढा उपयुक्त कथनसे सण्डित 
किया गया है । भावाथे-नेयायिक १६ पदार्थ मानता है | वैशेषिक ७ पढदाथ मानता है | 
है सात पदार्भ ये हैं-द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष, समवाय, अभाव | ऊपर कहे हुए 
दोनों ही मत इन सात पदाथोकों भिन्न २ मानते हैं। परन्तु वास्तवमें ये सातों जुदे २ नहीं 
है किन्तु सातों मिल कर एक ही पदार्थ है | क्योंकि गुणोका समूह ही द्रव्य है। वव्यसे 
गुण जुदा पदार्थ नहीं है | मुणोमें दो मकारके गुण हैं ( १ ) भावात्मक (२) क्रियात्मक | 
बक्रेयात्मक गुर्णका वाम ही कम है । उन्हीं गुणोंमें द्वव्यकी सत्ता स्थित रखनेवाला अस्तित्त 
नामका ग्रुण दै। वही सामान्यके नामसे पुकारा जाता है। विशेष गुणोकों ही विशेषके नामसे 
दिया गया है | विवक्षाव्ञ द्रव्य गुणोमें कथश्वित्‌ मिन्नता भी छाई माती है। उस 
उनमें जो तादात्य सम्बन्ध माना नाता है उसीका नाम नेयायिकोने समवाय रख 
ढिया है । विवक्ञोवश नो एक पदार्थमें इतर पदार्थोका अमावकूप नास्तित्व धर्म रहता है | 
3सीको उन्होंने स्वतन्त्र अभाव पदाथे मान लिया है | इस प्रकार एक पदार्थकी अनेक 
, अवस्थाओंकों ही उक्त दरशनकारोंने मिन्त ३ पदार्थ माना है| परन्तु ऐसा उनका मानता 
कपुक्त रीतिसे सर्वेथा बाधित है। 
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झ्षेत्र-बिचार-+ 
क्षेत्र प्रदेश हति वा सद्धिष्ठानं च भूनिवासश्र । 
तद॒पि स्वयं सदेव स्थादपि यावन्न सत्यदेशस्थम ॥४४९॥ 
अधे--क्षेत्र- कहो, प्रदेश कहो, सतका आधार कहो, सतकी धथ्वी कहो, सतका नि- 
वास कहो, ये स़व पर्यायवाची है | परन्तु ये सव स्वयं सत्‌ स्वरूप ही हें | ऐसा नहीं है 
कि सत्‌ कोई दूसरा पदार्थ हो और क्षेत्र दूसरा हो, उस क्षेत्रमें सत्‌ रहता हो | किन्तु सत्‌ 
और उसके प्रदेश दोनों एक ही बात है | सतका क्षेत्र स्वय॑ सतका स्वरूप ही है। 
भावाथे--निन आकाशके प्रदेशोंमें तू-पदार्थ 5हरा हो उनको सतका क्षेत्र नहीं कहते हैं, 
उस क्षेत्रमें तो और भी अनेक द्रव्य हैं | किन्तु जिन अपने अदेशोंसे सतने अपना स्वरूप 
पाया है वे ही सतके प्रदेश कहे जाते हैं | अर्थात्‌ जितने निम द्वव्यके प्रदेशों्में संत्‌ बैंटा 
हुआ है वही उस द्रव्यका क्षेत्र है । 
प्रदेश भेद-- 
अथ ते त्रिधा प्रदेशा। कनचित्निरंशेकदेशमार्ल्र सत्‌ ! 
कचिद्पि च पुनरसंख्यदेशमय पुनरनन्तदेशवपु: ॥ ४५० ॥ 
अथे--वे प्रदेश तीन प्रकार हैं-कोई सत्‌ तो निरंश फिर निप्तका खण्ड न हो सके 
ऐसा एक देश मात्र है, कोई (कही पर) सत्‌ असख्यात प्रदेशवाला है, पर कोई अनन्त 
प्रदेशी भी है। भावाथ--एक परमाणु अथवा एक काल द्रव्य एक प्रदेशी है | यहां पर 
प्रदेशसे तात्पय परमाणु और काल द्वव्यके आधारभूत आकाशका नहीं है »४ किन्तु परमाणु 
ओर काल द्वव्यके प्रदेशका है। दोनों ही द्रव्य एक प्रदेशी है | धर्म द्रव्य, अपमे द्वव्य, एक 
जीव द्रव्य ये असख्यात प्रदेशी हैं। # आकाश अनन्त प्रदेशी है। 
आशा ओर उत्तर-- 
ननु च बअचणुकादि यथा स्थादपि संख्यातदेशि सत्तिवति चेत्‌। 
न थतः शुद्धादेशेरुपचा रस्थाविवक्षितत्वादा ॥ ४५१ ॥ 
अथे--जिम्त प्रकार एक ग्रदेश, असख्यात प्रदेश ओर जनन्‍त प्रदेशवाले द्रव्य बत- 
लाये गये है, उस्त प्रकार संख्यात प्रदेशी द्रव्य भी बतलानां चाहिये।और ऐसे द्वव्य हथणुक 
> जावदियं आयाश अविभागी पृग्गशाणुवद्धद्ध॑ ते खु पदेस जाणे सब्बाणुद्याणदार्णारिहं | 


यहांपर अदेशका परिमाण बतलानेके छिये उसका कि जन हि गया है। 
परन्दु ऊपर बस्तु-प्रदेश लिया गया है। 

# असंख्यात प्रदेशी पुद्छ स्कन्ध भी होता है परन्तु उसका यहा अहण नहीं है 
स्योंकि उसके प्रदेश उपचरित हैं। यहां शुद्धाका ही भहण है। 
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श्यणुक चतुरणुक+ शताणुक ढक्षाणुक आदि पुठर स्कन्ध होसकते हैं। उन्हे क्यों छोड़ दिया 
गया ! परंतु उपर्युक्त आशड्ढा ठीक नहीं है, क्योंकि यहां शुद्ध नयकी अपेक्षासे शुद्ध द॒व्योंका कथन 
है, उपचरित द्रव्योंका कथन नहीं है। भावाथे--संस्यात प्रदेशी कोई द्रव्य नहीं है किन 
कई पुदृल द्रव्योकि मेल्से होनेवाला स्कन्ध दे | वह यहां पर विवक्षित नहीं है| परमाणु जौर 
काल द्रव्यकों संख्यात प्रदेशी नहीं कहा गया है किन्तु निरंश-एक देश मात्र कहा गया है| 
मे के प्रकारान्तर-- 
अयमथः सद्देधा यवेकदेशीत्पनेकदेशीति । 
. एकमनेक च स्थात्यत्थेक॑ तन्ननद्यान्न्यायात्‌ < ॥४५श॥ 
अथ--तात्पर्य यह है कि सतके दो भेद हैं (१) एक देशी (२) अनेक देशी । इन 
दोनोंमें प्रत्येक ही दो नयोंकी विवक्षासे एक और अनेक रूप है। भावार्थे--हस श्लोक द्वारा 
प्रदेशोंक भेद तीनके स्थानमें दो ही बतलाये गये हैं, भौर असंख्यात तथा अनन्त अ्रदेश- 
अनेकमें गित किये गये हैं | नो एक प्रदेशी है वह द्वव्य भी नय सामान्यकी अपेक्षासे एक 
प्रकार और नय विशेषकी अपेक्षासे अनेक अकार है । इसी प्रकार अनेक प्रदेशी द्रव्य भी 
समझना चाहिये । 
अथ यस्य थदा घावद्यदेकदेशे यथा स्थित सदिति ।# 
तत्चावत्तस्प तदा तथा सझुद्ति च सर्वेदेशेष्ठ ॥४५श॥ 
अथे--निस्त समय जिस द्॒व्यके एक देशमे जेसे सत्‌ रहेता है वेसे उप्र द्वव्यके उस 
समय सर्व देशोंमें सत्‌ समुदित रहता है । भावार्थ--द्वव्यके एक अदेशमें नो पत्‌ है वही 
उसके सर्व अ्रदेशोंमें है | यहां पर तियेक्‌ अंश कल्पना छ्वारा वस्तुमें क्षेत्रक्रा विचार किया 
है। नैसे-कोई वस्तु एक अंगुल चौडी दो अंगुलु ढरूम्बी और उतनी ही मोदी है, यदि ऐसी 
कस्तुमें तियंगेश कश्पना की जाय तो चह वस्तु प्रदेशोंके विभागकी अपेक्षासे उतनी ही 
ढम्पी चौड़ी मोटी समझी जायगी ? और उसके प्रदेश उतने ही क्षेत्रमें समझे जायेंगे | 
स्मरण रहे कि यह क्षेत्र उस ब्व्यका आधारभूत आकाशरूप नहीं है किन्तु उसी बुक 
प्रदेशकूप है. तथा वे एक अंगुर चौड़े दो अंगुर रुम्बे मोटे मदेश अखण्ड-एक सत्ताबारे 
+ दो अणुकोंका मिला हुआ स्कन्ध इथणुक ओर तीनहा मिला हुआ ज्यणुक कहणाता 
६। इसी प्रकार सो अणुओंका स्कत्ध शताणुक कहछाता है | परखु नेयायिक दाशमिक तौन 
दथणुकोंका मिख हुआ एक न्यणुक मानते हैं। चार दृवाणुकॉंका मिला हुआ चदुरणक मानते 
हैं। दृवणुकको तो वे भी दो परमाणुओंका स्कन्ध कहते हैं। 
४ “ तन्न तदद्याल्यायात्‌ ” ऐसा मूल पुस्तकें पाठ है वह अग्ुद्ध अतीत होता है। 


0 


# “ यावद्यनेकदेशे ” ऐसा मूछ पुस्तकमें- पाठ है बह भी असमझस प्रतीत होता है 
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हैं, इसलिये उन प्रव प्रदेशोमें एक ही सत है अथवा थे सब प्रदेश एक सत्‌ एक द्रव्यके 
नामसे कहे नाते हें। 


इत्यनवथमिद स्पाह्कक्षणमुद्दोशि तस्प तत्न यथा । 
क्षेत्रणाखण्डित्वात्‌ सदेकमित्यश्र नयविभागो5यम्‌॥ ४५४॥ 
अथे--इस प्रकार उस सतका यह निर्दोष रक्षण क्षेत्रकी अपेक्षासे कहा गया। एक 
सतके सर्वे ही प्रदेश अखण्ड हैं इस लिये वे सब एक ही सत्‌ कहे जाते हैं यही एकत्व 
बिषक्षामें नय विभाग है | 
न पुनश्चैकापवरऋसश्चरितानेक्दी पवत्सद्ति । 
हि यथा दीपसझडो प्रकाशदडिस्तथा न सदृद्गाडि ॥ ४५५॥ 
अधे--मिप्त प्रकार किप्ती मकानके भीतर एक दीप फिर दूसरा दीप फिर तीसरा 
फिर चौथा इसी क्रमसे अनेक दीप छाये जायें तो मितनी२ दीपोंकी संख्या बढ़ती भायगी 
उतनीर द्वी प्रकाशकी वृद्धि भी होती नायगी | उस प्रकार सत्‌ नहीं है | सतकी वृद्धि अनेक 
दीपोकि प्रकाश्रके समान नहीं होती है | 
तथा-- 
अपि तम्न दीपशभनेकर्िसश्ित्तत्मकाशहानिः स्पात्‌ । 
न तथा स्पादविवक्षितदेशे तडानिरेकरूपत्वात्‌ ॥ ४५६ ॥ 
अर्थ--ऐसा भी नहीं है'कि मित्त प्रकार मकानमे रकखे हुए अनेक दीपोमेंसे किसी 
दीपके बुझा देनेपर उस मकानमे कुछ प्रकाशकी कमी हो जाती है, उम्त प्रकार स्तकी भी 
कमी हो नाती है, फिन्तु अविवक्षित देशमें सतकी हानि नहीं होती है, वह 
सदा एकरूप ही रहता है। भूवारथ--उपर्युक्त दोनों श्छोकोमें सतके विषयमें 
अनेक दीपकोंका दृ्टान्त विषम है | क्योंकि अनेक दीपक अनेक द्रव्य हैं। 
अनेक द्रव्योंका दष्टान्त एक द्रव्यके लिये फिस प्रकार उपयुक्त (ठीक) हो सक्ता है! 
भिन्न २ दीपकका मिन्न २ ही प्रकाश होता है, सब दीपोंका समुदाय ही बहु प्रकाशका हेतु 
है। इसलिये किसी दीपके लामेसे प्रकाशकी वृद्धिका होना और किसी दीपके वहांसे लेमाने 
' पर प्रकाशकी हानिका होना आवश्यक है परन्तु एक सतके विषयमें बहु द्रव्योंका दष्टान्त 
ठीक नहीं है, हां यदि एक ही दीपकका दृष्टान्त उसके विषयमे दिया जाय तो सम है। 
जैसे एक दीपकको किसी वंडे फमरेंमें रखते हैं तो उप्तका प्रकाश उस विस्तृत कमरेमें फेल 
जाता है, यदि उसको छोटी कोठरीमे रखते हैं तो उप्तका प्रकाश उसीमें रह माता है, यदि 
उसे एक घड़ेमें रखते हें तो उसका वह बड़े कमरेमें फैलनेवाला प्रकाश उसी धडेमें आजाता 
हैं। यहां पर विचारनेकी बात इतनी ही है कि निप्त समय दीपफकों बड़े कमरेमें हमने रखा 


१६६ | . पद्नीध्यायी | [ प्रथम 


४४२४७ 22 2र ल्‍बआ<रबर जल ची मची स>न्‍चीजी जज 


है; उस समय दीपकके प्रदेश कुछ वढ नहीं गये हैं और नि्त समय कोठरी और पेंके 
भीतर उसे रक्खा है तो उसके प्रदेश क्रमसे घट नहीं गये हैं, किन्तु वे नितने हैं उतने ही 
हैं, दीपकके जितने भी प्रकाश परमाणु हैं वे सब उतने ही हैं। छोटे बड़े कमरोंमें और पढ़ें 
दीपकको रखसे वे क़िश्वित्‌ भी घंटे बढ़े नहीं हैं, केवक आवरक (प्रकाशकों रोकनेवाला 
पदारय-कमरा, धड़ा आदि)के भेदसे वे संकुचित और विस्तृत होगये हैं। यदि उन्होंने छोम 
क्षेत्र पाया है तो उतनेमें ही वे संकुच कर समा गये हैं. यदि बड़ा क्षेत्र उन्होंने पाया है वो 
वहां पर वे फैलकर समा गये हैं# इसी दृष्टान्तको स्फुट करनेके लिये दूसरे दृ्टान्तका 
उल्लेख कर देना भी आवश्यक है। जैसे-एक मन रु धुनने पर एक बढ़े हम्बे 
चोड़े कोठेमें आसक्ती है, परन्तु वही रुई जब पेचमें दवकर गांठकेझूपमें आजाती है. 
तो बहुत ही थोड़े स्थानमें (दो फीट लम्बे और उत्तने ही चौड़े मोटे स्थानपे 
मी प्रायः कम क्षेत्रमें ) समा जाती है। यहाँपर विचार करनेका यही स्थरू है 
कि रुके प्रदेश धुनते समय क्या कहीँसे आकार बढ़ जाते हैं ! अथवा गाठ बँधते समय 
उसके कुछ प्रदेश कहीं चले नाते हैं ! वास्तव दृष्टिसे इन दोनोमेंसे एक भी बात नहीं है | 
क्योंकि दोनों ही अवस्थाओंमें रह तोढ़ने पर एक ही मन # निकलती है | यदि उसके 
कुछ अंश कहीं चले नाते तो अवश्य उसकी तोलमें घटी होना चाहिये अथवा वृद्धि होने : 
पर उसकी तोहमें वृद्धि होना चाहिये, परन्तु रुईमें घटी बढ़ी थोड़ी भी नहीं होती, इसलिये 
यह बात माननी ही पड़ती है कि रुईके अथवा दीपके प्रदेश नितने हैं वे उतने ही सदा 
रहते हैं. केवल निमित्तकारणसे उनमें संकोच और विस्तार होता है। वस स्थूढतासे 
इन्ही दृष्टान्तोंकी तुलना दार्शटन्‍्त-सत्‌ रखता है। सत्‌ जितने प्रदेशोंमें विभागित 
है. वह सदा उतने ही प्रदेशोंमें रहता है | उसके प्रदेशोंमें अथवा उसमें कमी कमी अधिकता 
या न्‍्यूनता नहीं हो सक्ती है, फेवर द्रव्यान्तरके निमित्तसे उनमें अथवा उसमें संकोच और 
विस्तार हो सक्ता है। यदि पदार्थमें न्यूनाधिक्य होने गे तो सतका विनाश और अस्त 
उत्पाद भी स्वये सिद्ध होगा फिर पदार्थेमिें कार्य कारण भावका अभाव होनेसे सेकर व्यति- 


# यद्याप एक दीप भी अनेक परमाणुओंका समूह होनेंटे अनेक द्रव्योंका समृह है 
तथापि स्थूल दृष्टिसे उसे दृष्टान्तांशर्म एक ही समझना चाहिये। इसीलिये उसके प्रकाशकी 
मन्दता ओर अधिकता पर उपेक्षा ही की जाती हं। जिस इृष्टिसि इशन्तका प्रयोग किया 
जात है उसी इृष्ठिति उसका उतना ही अंश दर्दत्र छेना योग्य है। 

# रई घुनते समय जो उसमेंत्रे कुछ घूल (किरकिरी) निकछझः बानेसे रुई घट जाती 
है उतना अंश दृशन्तांश नहीं कहा जासक्ता। यदि उसे भी जो छेना चाहते है वे धूलके 
परिमाण और भी रई मिला कर किर उसे इृष्ान्त बनावें। 
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निषककककपककरफ कक कफ कक कारक कक क अपकन्‍कक कक क-क२क कक फरकाफऊक कक कंगन यनस-उन काका नानक का कं यानककपक पान कक सजा क म 
कर अनवस्था शून्यता आदि अनेक दोष भी स्वयं उपस्थित हो नायँँगे नो कि पदार्भसात्रको 
इस नभोमण्डलमें नहीं ठहरते देंगे | हे 
सर्वथा अमिन्नता भी प्रयोजक नहीं ६०- 
नाश्र प्रयोजकं स्पान्षिधतनिज्ञामोगदेशमात्रत्वम्‌ । 
तदनम्यथात्वसिों सदनेक क्षेत्रत। कर्थ र्पादा ॥ ४५७ ॥ 
अप--यहां पर यह भी प्रयोजन नहीं है कि प्त नितने देश (यद्वां पर देशसे 
तात्पये आकाशकी अपेक्षासे है |) मे रहता है उसका नियमित उतना ही देश कहा जाम, 
यदि ऐसा ही कहा जाय और सतरें अन्यथापना न माना जाय तो क्षेत्रकी अपेक्षासे सत 
अनेक फिपप्रफार सिद होगा ! 
आशंका और उसका उत्तर-- 
सदनेक॑ देशानारुपलंहारात्यसप॑णादिति चेत्‌ । 
ने थतो नित्यविभूनां व्योमादीनां न तद्ि तदयोगात ॥४५८॥ 
अपि परमाणोरिह वा कालाणेरेकदेशमाश्नत्वात्‌ | 
फधामिव सदनेक स्थादुपर्सहारप्रसपणामावात्‌ ॥ ४५९ ॥ 
अथै--सतके प्रदेशोंका संकोच विस्तार होता है। इसलिये सत्‌ अनेक है, 
ऐसी आशका ठीक नहीं है, यदि सतक़े प्रदेशोका संकोच और विस्तार होनेसे ही उसे 
अनेक कहा जाय तो आकाश आदि नित्य-विभु (सर्व व्यापक पदार्थो्में अनेकत्व नहीं घट 
सकेगा, क्योंकि आकाश, धर्म द्रव्य, अधर्म द्ृत्यके प्रदेशोंका संक्रोच विस्तार ही नहीं 
होता है तथा परमाणु और कालाणु ये दो द्रव्य एक २ प्रदेश मात्र हैं | इनमें संकोच 
विस्तार हो ही नहीं प्क्ता है, फिर इनमें अनेकत्व फिप् प्रकार सिद् होगा | भाषाथ-संकोच 
विस्तारसे ही सतरमें अनेकत्व मानना ठीक नहीं है। 
दी रू के [रुल्न-« 
नञ॒ व्‌ सदेक॑ देशेरिव संख्या खण्डयितुमशक्यत्वात्‌। 
अपि सदलेक॑ देशोरिव संख्यानेकतो नयादिति चेत्‌ ॥ ४३० ॥ 
.._ अथे--मदेशोंके समान सतकी संख्याका खण्ड नहीं किया जा सक्ता है, इसलिये 
तो सत्‌ एक है और प्रदेशोंके समान सत्‌ अनेक संख्यावाढा है इस सयसे वह अनेफ है ! & 
भाषाथ--सत््‌ सदा अखण्ड रहता है, इसलिये तो वह एक है, परन्तु अरूण्ड रहने पर 
भी उसके प्रदेशोंकी सल्या अनेक है. इसलिये वह अनेक भी कहा माता है ? ._ 
इस इलोकम इव, शब्दका प्रयोग किस विशेष जाश्ययक्ष साधार एए किस गया | आधार एर दिया गया है, 
हो हमारी समझमें नहीं आया है |पॉडितजम बिच्चारें | हे 
छ है| ढ़ 
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उत्तर 
न यतो&शक्यविषेचनभेकक्षेत्रावगा हिना चासि | 
एकत्वमनेकत्वं नहि तेषां तथापि तदयोगात्‌ ॥ ४६१॥ 
अधथे--सत्में उपर्युक्त रीतिसे एकत्व अनेकत्व छाना ठीक नहीं है। क्योंकि खण्ड 
तो एक क्षेत्रावगाही अनेक पदाथोका भी नहीं होता है, अर्थात्‌ आकाश, धमे, अधमे, काल, 
इन द्रव्योमें भी क्षेत्र भेद नहीं है | इनके क्षेत्रका भेद करना भी अशक्य ही है, यथपि 
इन पदाोमें क्षेत्र भेदकी अपेक्षासे अनेकत्व नहीं है, तथापि इसप्रकार उनमें एकत्व भ्नवा 
अनेकत्व नहीं घटता है । भावाथ--लोकाकाशमें स्वेश्न ही पर द्वन्य अधर्मद्रव्य कार द्रव्य 
और आकाश द्रव्यके प्रदेश अनादिकाढसे मिले हुए हैं और अनन्तकाल तक प्रदा मिक्ले ही 
रहेंगे, उनका कमी क्षेत्र भेद नहीं हो पक्का है, परन्तु वास्तवमें वे चारों ही द्रव्य जुदे २ 
हैं। यदि शंकाकारके आधार पर प्रदेशोंका खण्डन होनेकी भपेक्षातरे ही सदमे एकल 
जाता हो तो धर्मादि चारों द्व्योंमें एकता ही सिद्ध होगी | 
शेक्ाकार-- 
नह ते यथा प्रदेशा! सन्ति मिथो गुम्फिकतैकलूश्रत्वात्‌ । 
न तथा सदनेकत्वादेकक्षेत्रावगाहिन! सन्ति + ॥ ४६९२॥ 

... अग्रे--जिम्रप्रकार एक द्रव्यके प्रदेश एक सूत्रमें गुम्फित ( गँथे हुए ) होते हैं। 
उप्त प्रकार एक क्षेत्रावगाही अनेक द्व॒व्योंके नहीं होते हैं! भावाथे-शेकाकार फिर भी अपनी 
शकाको पुष्ट करता है कि जिप्त प्रकार एक द्रव्यके प्रदेश अखण्ड होते हैं उसप्रक्ार अनेक 
द्रव्येंकि एक क्षेत्रमें रहने पर भी अख़ण्ड प्रदेश नहीं होते हैं, इसलिये उसने मो प्रदेशोंकी 
अखण्डतासे सतमें एकत्व बतलाया था वह ठीक ही दे ! 

उत्तर-«- 
सत्य ततन्न निदान किमिति तदन्वेषणीयमेव स्पास्‌ । 
लेनाखाण्डिलासिव सत्‌ स्थादेकसनेकदेशबस्वेपि ॥ ४६३ ॥ 
अर्थ--ठीक है, एक पदार्थके प्रदेश मेसे अखण्ड होते हैं वेसे एक-क्षेत्रवगाही-अनेक 
पदा्थौके नहीं होते, इसका ही वरण ह्वंढना चाहिये निस्से कि अनेक प्रदेशवाला होने पर 
भी सत्‌ एक-अखण्ड प्रतीत हो । भावार्थ-आचार्यने शंकाकारके उपयुक्त उत्तरकों कग्रेचित्‌ 
ठीक समझा है इसीलिये उन्होंने अख़ण्डताके कारण पर विचार करनेके ढिये उससे प्रश्न 
किया है | अब वे यह जानना चाहते हैं कि शक्लाकार पदाभभमें किस प्रकार अखण्डता 
- समझता दे । 
“77 _ पूछ पुस्कर “सदेकल्वात” पाठ है। 


उुबोधिनौ टैका । १६९ 


शब्बप क्ार--« 
“मनु तन्न निदानमिदं परिणममाने यदेकदेशेस्थ । 
पेणोरियं पर्वेखु किल परिणवन स्वेद्शोष्ठष ॥ ४६४ ॥ 
अेशे--एक पदार्थमें अंखण्डताका यह निदान-सुचक है कि उसके एक देशमें 

परिणमंन होने पर सर्व देंशमें परिणमन होता है | निम्त प्रकार किसी वौसको एक भागसे 
फिरानें परं उसके सभी पवों ( गेंठों ) में अर्थात्‌ समस्त वैसमें परिणमन ( हिछता ) होता 
हैं! भावाथे-वांसका दंष्टान्त देनेसे विदित है कि शेकाकार अनेक सत्तावाले पदाथोकों भी 
एक ही समता है। 








उत्तर-- 
तंन्न चतंस्तंदप्राहकामिव प्रमाण च॑ नास्त्यह्ट्टान्तातू। 
केवलमन्वपमात्रादपि वा व्यतिरेक्रिणश्व तद्सिडेश ॥ ४९५ ॥ 
अर्ग--एक देशमें परिणमन होनेसे सर्व देशोमि परिणमन होना एक वस्तुकी अख- 
ए्डतामें निदान नहीं होतक्ता है| क्योकि इस बातको प्रिड करनेवाढा न तो कोई प्रमाण ही 
है और न कोई उसका साधक दृष्टान्त ही है। यदि उपयुक्त कथन (एक देशंमें परिणमन 
होनेंसे से देशमें परिणमन होता है) में अन्वय व्यतिरिक दोनों घटित होते हों तब तो उसकी 
सिंद्धि हो सक्ती दे, अन्यथा केव अन्वयमात्रसे अथवा केवल व्यत्रिक मात्रसे उक्त कथनकी 
सिंदि नहीं हो सक्तो है| यहा पर सहश परिणमनकी अपेक्षासे अन्वय यथा कर्थेचित्‌ बन 
भी जाता है परन्तु व्यतरिक सैबेथा ही नहीं बनता | 
शक क[र्‌छऋन- 
ननु चेकर्िसिन्‌ देशे कस्मिश्रित्तन्यतरेपि हेतुवशात्‌। 
परिणमति परिणमन्ति हि देशा: सर्वे सदेकतर्त्वितिचेत्‌॥ ४९६॥ 
भर्य--कारणवश किसी अन्यतर एक देशमे परिणमन होने पर सर्व देशोंमें परिण- 
मन होता ही है, क्योंकि उन सब प्रदेशोंकी एक ही सत्ता है। भावार्थ-शंकाकारने यह 
अन्वय वाक्य कहा है। 
उत्तर- 
न यतः सन्यभिचारः पक्षोनेकान्तिकत्वदोषत्वात्‌ 
परिणमति समयदेशे तदेशाः परिणमन्ति चेति यथा ॥ ४३७ ॥ 
अध-+उपर जो जन्वय बतलाया गया है वह टीक नहीं है क्योंकि वैसा अर्देध 
पक्ष अनेकान्तिक दोष आलेसे व्यमिचारी (दोषी) है। बह दोष इसप्रकार जाता हर 
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कि अनेक सत्तावाले-मिले हुए पदाथोमें किप्ती सॉंकेतिक देशमें परिणमन होनेएर 
सभी देशोंमें सभी पदाथोमें परिणमन होता हैं| भाव/थं--इंकाकारने एक देगके 
परिणमन होनेमें एक सत्ता हेतु वतलाया था, परन्तु उसमें दोष आता दै। क्योंकि 
अनेक सत्तावाले पदाथोमें होनेवाछा सहश परिणमन भी एक परिणमनके नामसे 
कद्ा जाता है| सूक्ष्दष्टिसे विचार किया जाय तो प्रत्येक पदार्थंका परिणमन जुदा २ होता 
है, परन्तु स्थूछतासे समान परिणमनकों एक ही परिणमन कह दिया जाता है| एक 
कहनेका कारण भी अनेक पदाथोका धनिष्ट सम्बन्ध है | जैसे वांसमें नो परिणमन होता है 
उसमें प्रत्येक परमाणुका परिणमन जुदा २ है। परन्तु समुदायकी अपेक्षासे सम्पूर्ण वांसके 
परिणमनकी एक ही परिणमन क्षहा जाता है | शंकाकार वस्तुके एक देशके परिणमनत्े 
उसके सर्व देशमें परिणमन मानता है परन्तु ऐसा पक्ष युक्ति संगत नहीं है, इसीलिये जाचा- 
थेने दिखा दिया है | 











शुद्ढ[ का [रुब्व- 
व्यतिरेके वाक्यामिद यदपरिणमाति सदेकदेशे हि। 
फचिद्पि न परिणमन्ति हि तदेशा। स्वतः संदेकत्वात्‌ ।४९८। 
अधै--व्यतिरिक पक्षमें यह वाक्य है-किप्ती वस्तुके एक देशका परिणमन न होनेपर 
उसके सर्व देशोमें भी परिणमन नहीं होता है | क्‍योंकि उन सब देशोंकी एक ही सत्ता है। 
भावाय--शकाकारने ऊपर अन्वय वाक्य कहा था उसमें ग्रन्थकारने अनेकान्तिक दोष दिखला 
दिया था, जब इस 'छोक द्वारा उसने व्यतिरिक चाक्‍्य कहा है | 
उत्तर««- 
तन्न यतः सति सति वे व्यतिरेकामाव एवं भवति यथा | 
तदेशसमयमभाविरखण्डितत्त्वात्सतः स्वतः सिद्धात्‌॥ ४६९॥ 
अर्थ--आचार्य कहते हैं कि शंकाकारने नो व्यतिरिक वाक्य कहा है वह बनता ही 
नहीं है, क्योंकि पदार्थ सदात्मक है अर्थात्‌ उ्तका सत्‌ रक्षण है और जिसमें उत्पाद, व्यय, 
प्रीव्य होता रहे उसे सत्‌ कहते हैं| जब पदाथ उत्पाद, व्यय, प्रौव्यात्मक-सत्कूप है तब 
उसमें व्यत्रिक सवंधा ही नहीं वनता | क्योंकि उस देशमें म्तिक्षण अखण्ड रीतिसे परिणमव 
होता रहता है, और वह पदार्थका खतः सिझ परिणमन है | भावार्थ-ऐसा कोई समय, 
नहीं मिस्त समय पदार्थमें परिणमन न होता हो, यदि ऐसा समय कभी माना जाय तो उम् 
समय उप्त पदार्थका ही अमाव प्रि् होगा | क्योंकि उस समय उसमें सत्ता छक्षण ही नहीं 
धहित होगा। इसछिये हंकाकारफा यह कहना कि “नहांपर एफ देशमें परिगमर् नहीं होता 
है दहरर से देशमें भी कहीं होश” सर्ेया निमू है । 


पुबोधिनी टौका | १४१ 
बाँसका दृष्टान्त देकर एक देशके परिणमनसे सर्वे देशोंके परिणमन ढवारा शंकाकारने 
जो अखण्ड प्रदेशिता वस्तुमें सिंड की थी वह इस अन्वय व्यत्रिकके न बननेसे 
पिद्ध न हो सकी, इसलिये एक सत्ता ही एक बस्तुकी अखण्ड अदेशिता की नियामक है | 
एवं यकेपि दूरादपनेतव्या हि लक्षणाभासाः | | 
यदकिशित्कारित्वादश्नानधिकारिणो5नुक्ता। ॥ ४७० ॥ 
अर्थ--इसीग्रकार और भी नो लक्षणाभा्त हैं उन्हें भी दूरसे ही छोड देना चाहिये। 
. क्योंकि उनसे किसी कार्यकी सिद्धि नहीं हो पाती, ऐसे अकिश्ित्तर लक्षणभासोंका यहांपर 
हम उछेख सभी नहीं करते हैं| उनका प्रयोग करना अधिकारसे बाहर है । 
काल-वियार--- 
काऊ। समयो यदि वा तद्देशे व्चनाकृतिआ्राथोत्‌ । 
तेनाप्यखण्डितत्वाद्भवति सदेक तदेकनरथंधोगात्‌ ॥ ४७१ ॥ 
अर्थ--काछ, प्मय अथवा उस देश (वस्तु) मे व्तेनारूप आकारका होना ये तीनों 
ही बातें एक हैं। उप्त कालसे भी वस्तु असण्डित है| वस्तुमें यह अखण्डता द्रव्याथिक नयकी 
अपेक्षासे राई माती है | भावार्थ-यहां पर काल्से तात्यये काल द्रव्यका नहीं है किन्तु दृव्य 
मात्रसे है, अथवा प्रत्येक वस्तुके काल्से है । नो कार द्रव्य है वह तो हर एक वस्तुके 
परिणमनमें उदासीन फारण है परन्तु हर एक द्वव्यके परिणमनमें उपादान कारण स्वयं वह 
द्रव्य ही है। उसी परिणमनशीर द्वव्यका यहां स्व-कालकी अपेक्षासे विचार किया जाता 
है । प्रत्येक वस्तुक! प्रतिक्षण परिणमन होता रहता है। ऐसे अनादिकालसे अनन्त कार तक 
होनेवारे परिणमनोके समुदायका नाम ही द्॒व्य है| वस्तुकी एक समयकी अवस्था उस बस्तुसे 
अमिन्न है | वह प्रत्येक समयमें होनेवाली अवस्था ही उस वस्तुका कार है। उस कालकी 
अपेक्षासे भी वस्तु अखण्ड और एक है। 
इसीका खष्ट कथन-- 
अयमर्थ; सनन्‍्मालामिह संस्थाप्य प्रवाहरूपेण । 
: क्म्मतो व्यस्तसमस्तैरितस्ततो वा विचारयन्तु बुधा; ॥४७शा 
तमत्रैकावसरस्थ यद्यावद्याधगस्ति सत्सवेम । 
सवोवसरसमुदित ततावत्तादइगस्ति सस्सर्वेम्‌ ॥ ४७६ ॥ 
अर्थ--उपयुक्त कथनका स्पष्ट अर्थ यह है कि एक पदार्थ अनादिफाल्से अनन्तकाल 
तक ( सदा ) गवीन २ पर्थोयोक्रे धारण करता रहता है। इसलिये पदार्थ उप्त समत्त 
अक्त्पाभोंका समूह ही है । उत्त पर्धाय समूहरूप पदायगाछ पर बुद्धिमान युरुव विचार 


१४९ पश्चाष्यायी । 
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करें तो वे यह बात समझ ढेंगे कि प्रवाहरूपसें होनेंवार्ी क्रमसे मिन्न भिन्न अथवा सम 
पर्यायें परदायकुप ही हैं अथवा पदार्थ ही प्रवाहसे (होनेवा्ी उन पर्यायोल्वरूप है कि 
रूपसे भी पंदार्थके ऊपर विचार किया जाय तो यही बात सिझ होती है. कि पढाई ने 
एक समयमें होनेवाली अवस्थारूप है वैसा सम्पूर्ण समयोंमें होनेवा्ी अवस्थाओंखरूप भी 
वही है, अथवा वह जितना एक समयमें होनेवाली अवस्थारूप है, उतना ही वह मम 
समयोंमें होंनेवाली |अवस्थाभोरूप है। 

* मपुनः कालसस्झों यथा शरीरादिशिडिरिति एडौ। 

अपि तडानोौ हानिने तथा वृडिने हानिरेव सतः ॥ ४७४ ॥ 

अर्थ--ऐसा नहीं है कि मिप्तमकार कालकी वृद्धि होनेपर शरीरादिकी वृद्धि होती 
है और कालकी हानि होनेपर शरीरादिकी हानि होती है, उप्त प्रकार सतकी भी हानि वृद्दि 
होती हो। शरीरादिकी हानि वृद्धिके समान न तो पदार्थकी वृद्धि ही होती है भर न हानि ही 
होती है | भाषा जिस प्रकार थोड़े कालका बाढक छूघु शरीरवाला होता है परन्तु अधिक 
कालका होनेपर वही बालक हृष्ट पुष्ट-ठम्बे चोडे शरीरवाढा युवा-पुरुष होता है। वृष 
वनस्पतियोंमें भी यही बात देखी जाती है, काछातुसार वे मी अंकूरावंस्थोसे बढ़कर हमे 
वृक्ष और ढताओोंरूप हो जाती हैं, उसप्रकार एक पदार्थकी हानि वृद्धि नहीं होती है | उसके 
विषयमें शरीरादिका दृ्टॉन्त विषम है। शरीरार्दि पुद्रल द्ृत्वकी स्थूल पयोय है और वहअनेंक « 
द्रव्योंका समूह है| अनेक परमाणुओंके मेलसे बना हुआस्कन्ध ही नीव ईरीर है । उन परमाणुओोंकी 
न्यूनतामें वह न्यून और उनकी अधिकतामें वह अधिक होनाता है, परन्तु एक ढंव्यमं ऐसी 
न्यूनता, अधिकता नहीं होसक्ती है। वह मिंतना है उतना ही रहता है| पुदछ द्यमें एक 
परमाणु भी नितना है वह सदा उतना ही बना रहेगा, उसमें न्यूनाधिता कमी कुछ नहीं 
होगी | उसमें परिणमन किसी प्रकोरका भी होता रहो | # 
हि शकाकारन-- 

» ननु भवति पूर्वपृवभावध्व॑सान्तु हानिरेव सतः । 

... स्थादपि तदुत्तरोस्तरमावोत्पदिन दृडिरिव सतः ॥ ४७५॥ 

# मि पुनः, के स्थान 'च पुनः, पाठ संशोधित पुस्तकर्म है | वही ठीक प्रतीत होता है। 

अन्यथा तीन नकारोंमे एक व्यर्थ ही प्रतीत होता है । 

# जैसे क्षेत्र अपक्षातरे वस्तुमें विष्क्मकमसे विचार होता है वेसे कालकी अपने 
उसमें विचार नहीं शेता हैं| श्षेत्रती अपक्षासे तो उसके अदेशोंका विचार होता है। बखुका 
पक अदेश उसके सर्व देशमे नहीं रहता है परन्ठ कालकी अपेक्षाते एक गुणांश उसे बल्ुे 
सर्व देशमें रहता है प्रत्येक समयमें एक गुणंकी जो अवस्था होती है उठ ही गुरांश कहते है। 

४ मूड पुस्तक हामिके स्थानमें बूंद और इद्निके स्थानमें हानि पाठ है गए ठीक नहीं है| 


सुबोधिनी टीका | (४३ 


अर्ब---मब पदायमें पहले २ भावोंका नाश होता माता है तो अवश्य ही पदार्थकी 
हानि (न्यूनता) होती है, और जब उत्तरोत्तर-नवीन भावोंका उसमे उत्पाद होत्ता रहता है 
तो भवश्य ही उसकी वृद्धि होती है ! 
उत्तरुब्ननन 
ने सतो विनाशादसतः सर्गाद्सिडसिडान्तात्‌ । 
सदनन्यथाथ वा चेत्सद्नित्य कालत' कर्थ तस्प ॥ ४७६ ॥ 
अर्ग--उपयुक्त कहना ठीक नही है, यदि पदार्थकी हानि और वृद्धि होने छगे तो 
सत्पदाथंका विनाश जोर अप्ततका उत्पाद भी खयं सिड, होगा और ऐसा सिद्धान्त सर्वथा 
असिद है. अभवा यदि पदार्थको सर्वधा एकरूपमें ही मान लिया माय, उसमें उत्पाद व्यय 
प्रौव्य न माना जाय तो ऐसा माननेवालेके यहां कालकी अपेक्षासे सत्‌ अनित्य किस्त प्रकार 
सिद्ध होगा ! अथीत्‌ विना परिणमन स्वीकार किये पदार्थमें अनित्यता भी कालकी अपेक्षासे 
नहीं भापक्ती है 
नासिड्मनिस्यत्वं सतस्ततः कालतोष्यनित्यस्य । 
परिणामिस्वान्नियर्त सिर्ड तज्जलधराद्दिश्ान्तात्‌ ॥ ४७७ ॥ 
अर्थ--पदार्थ कथश्वचित्‌ अनित्य है. यह बात अप्लिद् भी नहीं है। कालकी अपेक्षासे 
वह सदा परिणमन करता ही रहता है, इसलिये उसमें कर्चित्‌ अनित्यता स्वयं सिद्ध है | 
इस विषयमें मेघ-विजली आदि अनेक दष्टान्त प्रत्यक्ष सिद्ध हैं । 
साशंशन 
तस्मादनवय्मिद परिणममान पुनः पुन। सदपि | 
स्पादेक॑ कालादपि निजप्रमाणाद्खण्डितक्त्वाडा ॥ ४७८ ॥ 
अर्थ--ऊपरके कथनसे यह बात निदोंव रीतिसे सिड होती है. कि सत्‌ वार बार 
परिणमन करता हुआ भी कालकी अपेक्षासे वह एक है, क्योंकि उसका जितना प्रमाण 
, ( परिमाण ) है, उससे वह सदा अखण्ड रहता है| भावाथे -पुनः पुनः परिणमनकी अपेक्षा 
तो सतमें अनेकत्व आता है, तथा उसमें अख़ण्ड निमरूपकी अपेक्षा एकत्व आता है। 
इसलिये कालकी अपेक्षासे सत कर्थचित्‌ नित्य और कर्थचित्‌ अनित्य अथवा कर्थचितू एक 
ओर कर्यचित्‌ अनेक सिद्ध हो चुका | 
भाव-विचार-- 
भाव; परिणाममयः दाक्तिविशेषो5्यवा स्वभावः स्पात। 
प्रकृति; स्वरूपमार्न लक्षणलिह गुणश्र धसेश्य ॥ ४७९॥ 


(४४ पश्चाध्यायी | 


च्ध््य््य्््य्य्च्य्य्य्््य्य्य्य्य्य्स्य्य्प्स्स््स्ल््ल्स्ल््््ट््िर 
अर्भ--भाव, परिणाम, शक्ति, विशेष, स्वभाव, प्रकृति, स्रकूप, लक्षण, गुण, घर 
ये सब भावके ही पर्यायवाचक हैं । 
तेनाखण्डतया स्थादेक॑ स्ेकदेद्दानयथोगात्‌। 
तछक्षणमिद्मधुना विधीयते सावधानतया ॥ ४८० ॥ 
अर्थ--उस भावसे सत्‌ अखण्ड है। इसलिये एक देश नयसे (गुणोंकी अलण्इतादे 
कारण) वह कर्षचित एक है। भावकी अपेक्षासे सत्‌ एक है | इस विषयका क्षण (सह 
सावधानीसे इस समय कहा जाता है--- 
से सद्ति पथा स्पादिह संस्थाप्य शुणपंक्तिरूुपेण । 
पह्यन्तु भावसादिद निःशेष सन्नशेषमिद किश्वित्‌ ॥ ४८१॥ 
अर्थ--परम्पू्ण सतको गुणोंकी पंक्तिरपसे यदि स्थापित किया नाम तो उम्र सम 
सतको आप भावरूष ही देखेंगे, भावों ( गुणों ) को छोड़कर सतमें और कुछ भी भाषक़ी 
दष्टिमें न आबेगा। भावार्--सत्‌ सुणका समुदाय रूप है, इसढिये उसे यदि गुणोंकी 
इष्टिसे देखा नाय तो वह गुण-मावरूप ही प्रतीत होगा। उस समय गु्णोके सिवा उसका 
भिन्न रूप कुछ नहीं प्रतीत होगा। नेसे र्कन्‍्ध, शाखा, डाली, गुच्छा, पते, फल, फूछआदि : 
वृक्षेक अवयवोंको अवयव रूपसे देखा जाय तो फिर समग्र वृक्ष अवयव खरूप ही प्रतीत 
होता है | अवयवोंसे मित्र वृक्ष फोई वस्तु नहीं ठहरता है। क्योंकि अवयवसतमुदाय ही 
तो वृक्ष है | वेसे ही एक हव्यके-द्वव्यत्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशवत्व, अगुरुरघुत्व, जस्तिल, 
ज्ञान, दर्शन, सुख, वीये, रूप, रस, अमूर्तित्त आदि गुणोंको गुण रुपसे देखा माय तो 
फिर उनसे भिन्न द्रव्य कोई पदार्थ शेष नहीं रह माता पै। क्‍योंकि गुणसमुदाय ही तो 
द्रव्य है इसलिये भावकी विवक्षामें पदाथे भावमय ही है। 
एकं तत्नान्यतरं भावं समपेश््य धावादिह सद्ति। 
सर्वानपि भावानिह व्यस्तसमस्तानपेद्य स्तावत्‌ ॥४८२ ॥ 
अर्थ-उन सम्पूर्ण भावों (गुणों) में से जन किसी एक भावक्री विवक्षा की माती है तो. 
संपूर्ण सत्‌ उसीरूष (तन्मय) प्रतीत होता है | इसी मकार भिन्न २ भाबोंकी अभवा समझ 
भावोंकी विवक्षा करनेसे स्त्‌ भी उतना ही प्रतीत द्वोता है। 
न पुनवथेणुकादिरिति स्कन्धः पुद्ुलमयोउस्त्यणूनां हि। 
लघुरपि भवति लघुत्वे सति च महत्वे महानिहारित यथा [४८ 
' अपै--मित्त प्रकार पुद्ृढ्मय इणुकादि स्कन्ध परमाणुओंके कम होनेसे छोय 
और उनके अभिक होनेपर बड़ा हो माता है, उस मकार सत्में छोद्पन और बड़ापन नहीं 


_थाण]) ____ अोषिनीदीक। ल्‍सननलनन पुबोधिनी टीका । [ १४९ 


्य्य्स्य््य्च्य्ख्््य्य्य्च््य्य्यय्स्स्स्स्स््यययय 
होता है। अर्थीत्‌ उसमे न तो कोई गुण कहीं चढा जाता है और न कोई कहीसे आजाता 
है। बह मितना है सदा उतना ही रहता है। 
स्प्ट विदेचनन-- 
अथमर्थों चस्तु यदा एण्पेय विवक्षितेदरमाविन । 
तन्मात्र सद्ति स्थात्सन्मात्र' सच विवक्षितों मावः ॥डेदडे ॥ 
घदि्‌ पुनरन्‍्यतरेण हि भायेन विवक्षित सदेव स्थात। 
तब्माज सदिति स्पात्सन्मात्र। स व विवक्षितों भावः ॥४८५॥ 
अै--मिप्त समय मिस विवक्षित भावसे वस्तु कही जाती है, उत्त समय वह ञ्प्ती 
भावमय प्रतीत होती है, और वह विवश्चित भाव भी सत्सरूप मतीत होता है, यदि किसी 
दूसरे भावसे वस्तु विवक्षित की जाती दे तो वह उत्ती मावमव प्रतीत होती है. ओर वह 
विवक्षित भाव भी उसी रूप ( सत्लहूप ) प्रतीत होता है | भावाग--जिस समय निस 
भावक़ी विवक्षा की जाती है, उप्त समय पम्पृण वस्तु उप्ती भावकुप पतीत होती है वाकीके 
सब गुण उसीके अतीत हो जाते हैं | इसका कारण भी उनका तादात्य भाव है। 
हृष्टत-+-- 
अग्रापि च संहृष्टि! उमझा। पीतादिमानिहास्ति यथा ! 
पीतेर पीतमात्रों मवति शुरुत्वादिना च तन्मात्रः ॥४८३९॥ 
ने थे क्िथ्वित्पीतत्व फिल्वित्स्निग्धत्वमास्ति छुदता च । 
तेपासिद समवायादस्थि उबवणखिसलवसत्ताकः ॥४८७॥ 
दृद्सन्न तु तात्पम यत्पीतरव छण। उबणस्थ। 
अन्तर्लीमशुरत्वादि दव्यते तहुर॒त्पेच ॥४८८॥। 
अथ-वस्तु निप्त भावसे विवक्षित की माती है उस्ती मावमय प्रतीत होती है, इप्त विषयमें 
सुबण (पोना)का द्टान्त भी है. सुबणेम पीछापन सारीपच, चमकीछापन आर अनेक गुण हैं। 
निस्त समय वह पीत मुणसे विवक्षित किया जाता है उप्त समय वह पीत मात्र ही मतीत होता है। 
तथा निप्त समय दह सुवणे गुरुत्व गुणसे विव्षित किया जाता है उस उमव वह गुरु रूप ही 
प्रतीत द्वोता है | ऐसा नहीं है कि उस सोनेमे कुछ तो पीतिमा हो, कुछ स्निग्बता हो, और 
कुछ गुरुता हो, और उन सबके उमवायसे तीन सत्ताओवाछा एक सोना कहराता हो। # 
कर न्यायदर्सन, गुण गुणीका सबया भेद मानता है | सोने जा पाछापन, मार पन 
आदि गुण है उन्हें बह खोने सर्बथा जुद्दा हो मानता हे, और प्रत्यक्ष गुणकी भिन्न २ 
सा भी मानता है, परत देख उसका मानना सर्वया वात है। जब पत्येक 
गुणकी मिन्न मिन्न सत्ता है तो गुण द्रव्य कदलाना चाहिये । क्योंकि ऋंन्य 
पृ १५% 
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यहां पर इतना ही तात्पर्य है कि जो सोनेका पीत गुण है उसके गुरुत्व आदिक गुण 
अन्तमूत हैं इसलिये सोना केवल गुरुत्वगुणके द्वारा भी कहा जाता है | भावाई-प्लोमेके 
पीतत्व, शुरुत्व, छ्लिग्धत्व, जादि समी गुणोंमें तादात्य है। वे एव अमिद्न-हैं, इसलिये 
विवक्षित गुण प्रधान हो जाता है वाकीके सब उसीके अन्तर्लीन हो जाते हैं | प्तोना उप् 
समय विवक्षित गुणरूप ही सब ओरसे म्तीत होता है | 
ज्ञानत्व॑ जीवगुणस्तादिह विवक्षावच्मात्खुखत्व स्पात्‌ । 
अन्मलीनत्वादिह तदेकसत्व तदात्मकत्वाच ॥ ४८९ ॥ 
अर्थ--जीवका जो ज्ञान गुण है, वही विवक्षावश सुखरूप हो माता दे, क्योंकि 
सुख गुण ज्ञान गुणके अन्तर्लीन ( भीतर छिपा हुआ ) रहता है। इसलिये विवक्षा करने पर 
शान सुखरूप ही प्रतीत होने छुगता है। निश्त समय जीवको सुख गुणसे विवक्षित किया 
जाता है, उप्त समय वह सुखस्वरूप ही प्रतीत होता है। उस समय जीवके ज्ञान, दरशन, . 
चारित्न, वीर्य आदि प्तभी गुणोंकी सुल खरूप ही एक सत्ता प्रतीत होती है। 
शकाका[र--- 
ननु निशुणा शुणा इति सूत्ने सूक्त प्रमाणतों इडे।। 
तरिंक्ञ ज्ञानं गुण इृति विवक्षित स्थात्सुखत्वेन ॥ ४९० ॥ 
अथै--सूत्रकार-पूर्वमहषियोंने गुणोंका लक्षण बतलाते हुए उन्हें निर्गुण बतराया है, 
ऐसा सूत्रभी है-' द्रव्याभ्रया निरमुणा गुणा” जौर यह बात सप्रमाण सिद्ध की गई है, 
फिर किप्त प्रकार जीवका ज्ञान गुण सुख रूपसे विवक्षित किया ना भ्क्ता है ! 
भादाथ--नव एक गुणमें दूसरा गुण रहता ही नहीं है ऐसा सिद्धान्त है तब ज्ञानमें 
सुखकी अंतर्लीनता अथवा सुखमे ज्ञानकी अन्तलीनता यहां पर क्यों वतलाईं गई है। 
उच्चर-+-+- 
सत्य कक्षणभदाहुणभदो निर्विलक्षणः स स्थात्‌ । 
तेषां तदेकलसष््वादलण्डितत्व प्रमाणतोष्ध्यक्षात्‌ ॥ ४९१ ॥ 
अ--ठीक है, परन्तु बात यह है कि गुणोंमें नो भेद है वह उनके लक्षणोके 
भैदसे है| वह ऐसा भेद नहीं है कि गुणोंकों सवंथा जुदा २ सिद्ध करनेवार हो | उन 


30 02200 20 45200 2055 के लव ४ कक कट मी की पद 02 कक मम अप 
जैसे मिन्न उत्तावाला ख्तन्‍्त है वेसे गुग भी मिन्न सत्तावाढ्ा स्वतन्त्र होना चाहिये। जब 
दोनों ही स्वतस्त्र है तो एक गुण दूसरा गुणी यह व्यवहार कैसे होतक्ता है! दूसरी बात यह 
भी है कि जब गुण द्रव्यसे सवेथा छुदे हैं तो ये जिम्र प्रकार समवाय सम्बन्ध एक द्रव्यके 
साथ रहते हैं उस प्रकःर किसी अन्य द्वव्यकें साथ भी रह सक्तते हैं, फिर अपुक द्वव्यका 
ही अमुक शुण है अथबा अधुक गुण अमुक द्रव्यों! हो रहता है, इस प्रतोतिका सर्वया छोप 
होज्ायगा | इन दूषणोंके सिवा और भी अनेझ दृषण गुण गुणीक़ी सवैया भेद साननेंमें भाते हैं| 
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सम्पूर्ण गुणोंकी एक ही सत्ता है इसलिये प्रत्यक्ष प्रमाणसे उनमें अखण्डता-अभेद सिद्ध है। 
भावार्थ---नो पूर्वमहियोंने 'द्रव्याश्रयानिर्गुणा गुणाः” इस सूत्र द्वारा बतछाया है, उसका 
और इस कथनका एक ही आशय है | शंकाकारको जो उन दोनोंमें विरुदधता प्रतीत होती 
है उसका कारण उसकी असमझ है | उसने अपेक्षाको नही समझा हैं | अपेक्षाके समझनेपर 
जिन बातोंमे विरोध प्रतीत होता है उन्हींमें अविरोध प्रतीत होने रगता है | सूत्रकारोंने 
गुणोंमें लक्षण भेदसे भेद चतलाया है | छक्षणकी अपेक्षाप्रे सभी गुण परस्पर भेद रखते हैं । 
जो ज्ञान है वह दरशेन नहीं है, नो दर्शन है वह चारित्र नहीं है, जो चारित्र है वह वीर्य 
नहीं है, नो वीये है वह सुख नही है, क्योंकि सभी गुणोंके मित्र २ कार्य प्रतीत होते हैं । 
इसलिये लक्षण मेदसे सभी गुण मिन्न हैं | एक गुण दूसरे गुणमें नही रह सक्ताहे | ज्ञानका 
लक्षण वस्तुको जानना है | सुखका लक्षण आनन्द है | जानना आनन्द नहीं हो प्क्ता है। 
आनन्द बात दूसरी है, जानना बात दूसरी है | ऐसा भेद देखा भी नाता है कि निस्न समय 
कोई विद्वान्‌ किसी ग्रन्थों समझने छूगता है तो उसे उसके समझनेपर आनन्द जाता है # 
इससे यह बात सिद्ध होती दे कि ज्ञान दूसरा है, सुख दूसरा है | इसी प्रकार चारित्र, वीर्य 
आदि सभी गु्णोके मिन्‍न २ कार्य होनेसे सभी भिन्न हैं | इसलिये निर्गुणा गुणा,, इस सूत्रका 
आशय गुणोंमें सुघटित ही है। साथ ही दूसरी दृष्टिसे विचारने पर वे सभी गुण एक रूप 
ही प्रतीत होते हैं | क्योंकि सब गुणोकों एक ही पत्ता है| निनकी एक सत्ता है वे किसी 
प्रकार भिन्‍न नहीं कहे जामक्ते है। यदि सत्ताके अमेदमें भी भेद माना जाय तो किसी 
बसुमें अभिन्‍नता और ख़तन्‍्त्रता आही नहीं सक्ती है। ज्ञान दर्शव सुख आदि अभिन्‍न 
हैं, ऐसी प्रतीति भी होती है, निस्र समय जीवको ज्ञानी कहा नाता है उस समय विचार 
कहने पर सम्पूण जीव ज्ञानमय ही प्रतीत होता है | दा कहने पर वह दर्शनमय ही 
प्रतीत द्ोता है। सुखी कहने पर वह सुखमय ही प्रतीत होता है। ऐसा नहों है कि ज्ञानी 
कहने पर जीवमें कुछ अंश तो शानमय प्रती4 होता हो, कुछ दर्शनमय होता हो और कुछ 
अंश खुखमय प्रतीत होता हो | किन्तु सवाश ज्ञानमय ही प्रतीत होता है| सुखी कहने पर 
सर्वोशरूपसे जीव सुखमय ही प्रतीत होता है, यदि ऐसा न माना जाय तो ज्ञानी कहनेसे 
सम्पूर्ण जीवका बोध नहीं होना जाहिये अथवा दष्टा और सुखी कहनेसे भी सम्पृण जीवका 
के किसी अन्यके समझने पर जो आनन्द आता है वह रचा सुख नहीं कहा जा सक्ता| 
क्योंकि उ8में रागभाव है | उसे सुख गुणकी वेधाविक परिणति कहमेमें कोई हानि नहीं दौद्धती त 
यद ज्ञान सुखका मेद साधक बहुत स्थुल दशन्त दे ठी- दृशन्त सम्यग्ड४ » स्वानुभव और सुखका 
है। जिस समय आत्मा मिजका अनुभव करता ? उसा समय उसे अलोकिक आनन्द आता 
है। वही आनन्द उत्म| पुख है। परन्तु वह अनुमव-शानसे जुदा है। 


१४८ ] प्राध्ययी। ' फ़रिा 


बेध नहीं होगा चाहिये। वितु उसके एक अेशक्ा ही वोध होगा चाहिये। फल ऐसा बोध 
रहीं होता है। झरिये किस्ती वस्तु पर विचार करेसे वह व्चु अभिन गुणय एक स्‌- 
मय ही प्तीत होती है। ऐसी ग्तीतिसे गुणोमें अलण्यता अमिवतामी सुषख्ति ही है| 
गुरणोंकी भमिनततामे विव्षित गुणके अन्तगंत इतर सर गुणा होगा भी छत पद है| 
सागश-- 
ततमादमवथामिद भाषेगासण्वित सदेके स्पात्‌ । 
तदपि विवक्षावशतः स्यादिति से थे हर्वेषेति मयात्‌ ॥१११॥ 
भंगे--उपगुक कधनसे यह बात निशोग रीतिसे पिद्ध हो सुकी कि भावी भोशषप्े 
मत अतीत एक है| इतना विशेष समझना चाहिये कि वह सती एकता विकषी 
(अधीन है | एर्ेवा एकता उप भतिद ही है, क्योंकि वह झा जोर सकता क्री 


: बय किसे पिद्ध होती है। ह 
एवं सवति शदेक भवति वे तद॒पि च निरहुआ किन्तु । 
सदनेक त्यादिति किल सप्रतिपक्ष यथा प्रमाणाहा ॥ ४९३ ॥ 
आपस एक है पक सश एक नहीँ है। खा गति भी आए, 
हि है झहिमे कू विक्षणों लोक भी है. 
“77 अपि व स्यात्सदनेक तदृएव्याथरखणिइतल्ेपि । 
व्यतिरिगेण विना यज्ञावपपक्ष। लक्षरक्षापंत्र्‌ ॥ १९३॥ 





अब तह कत्म गुण, प्योगोसे अल“ है तथापि कह आने है क्योकि 
विन वतिक्षक्ष सौकार किये जलगापक्ष मी भी रक्षा रहो कर पत्ता है। भावाप- 
विन कर्चित्‌ गेदपह सीकर किये अभेदक्ष मौ नहीं पड होता । उमा ही वहु- 
छह है | का, के, काठ, भा चारो होते कसम मेद सिद् किया नाता है। 


अहित दुणस्तह॒क्षणयोगादिह पर्ययस्था च छात्‌। 
तदनेकत्वे नियमात्सदनक परव्यतः के मे स्थाद ॥ ४९९॥ 
आर --युऐेंका रक्ष! मित्र है, पगता रक्षा + मित्र है। गुण पक को 
कही गोरे एहकोर रह! रे रे कि हर 
बज 8 2 2 पक 
कल हे ४ अन्यगिों गुणा! धत्रिकेण प्रयोवा) भूयात्‌ ,ुप...सहमावी हु से '। 
परे हममावी हुआ कसी है दोनोंगे कही सा फ्लैरै हैः 
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02000 
पत्सत्तदेकदेशे तहेशे न तद्ृद्वितीयेष्ठ । 
अपि तद्द्वितीयदेशे सदनेक क्षेत्रतञ्ञ को नेच्छेत्‌ ॥ ४९९ ॥ 
अथ--नो सत्‌ एक देशमें है वह उत्ी देशमे है। वह दूसरे देशोमें नहीं है। 
और नो दूसरे देशमे है वह उस्ीमे है, वह अन्यमें नही है। इसलिये क्षेत्रकी अपेक्षासे सत्‌ 
अनेक है, इस वातकों कोन नहीं चाहेगा ! 
काल 39% कल 
यत्सत्तदेककाले तत्तत्काले न तद्तिरन्ष पुनः । 
अपि सत्तदितरकाले सदनेक कालतोपि तदवश्यम्‌ ॥ ४९७॥ 
अर्थ--नो स॒त्‌ एक काहमें है, वह उसी कालमे है, वह दूसरे काठमे नहीं है, 
ओर जो स॒त्‌ दूसरे कालमे है वह पहलेमे अथवा तीसरे आदि काछोमे नहीं है इसलिये 
कारकी अपेक्षासेमी सत्‌ अनेक अवश्य है | 
भाव विचार 
तन्म्राजत्वादेकों भावों थे से ने तदन्पभावः स्पात्‌। 
भवति घ तदन्यभावः सदनेक भावतो भवेज्नियतम्‌॥४९4॥ 
अग्रे--नो एक भाव है वह अपने खरुपसे उसी प्रकार है, वह अन्यभावकृप 
नहीं हो प्क्ता है, और जो अन्यभाव है वह अन्यहूप ही है वह दूसरे भाव रूप नहीं हो 
सक्ता है, इसलिये भावकी अपेक्षासे भी नियमसे सत्‌ अनेक है। 
शेषों विधिरुकत्वादत्न न निर्दिष्ट एव हृ्ान्त: । 
अपि गोरपप्रसद्भाअदि वा पुनरुक्तदोषभयात्‌ ॥ ४९९॥ 
अये--वाकीकी विधि (सत्‌ नित्य अनित्य मिन्र आदिरूप) पहके ही कही जाबुकी 
है, इसलिये वह नहीं कही जाती है । गौरवके प्रसंगसे अथवा पुनरुक्त दोषके भयसे उस 
विषय दृष्टान्त भी नहीं कहा नाता है 
«चक हि स्7५228 * 
तस्मायदिह सदेक सदनेक॑ स्थासदेव युक्तिवशात्‌ । 
अन्यतरस्य विलोपे शोषविलोपस्थ दुर्निवारत्वात्‌ ॥ ५९०० ॥ 
अये--हसल्यि नो सत्‌ एक है वही युक्तिवशसे अनेक भी स़िड होता है | यदि 
एक और अनेक इन दोनोमेंसे किप्ती एकका छोप कर दिया जाय तो दूसरेका छोप भी हु- 
निवार-अवश्यम्भावी है, अर्थात्‌ एक दूसरेकी अपेक्षा रखता है | दोनोंकी प्रिद्िमें दोनोंकी 
सापेक्षता ही कारण है | एक की असिडिमें दूसरेकी असिदि खय॑ पिड है | 


१९० '] पश्चाध्यायी । [ प्रंपप 
उवधा एक माननेमें दोष-««« 


अपि सर्वेधा सदेक॑ स्थादिति पक्षो न साधनायालम्‌ । 
ह॒इ तद्वयवाभावे नियमात्सद्वयविनोष्यभावस्वात्‌ ॥९० १॥ 


,.. अपथे--सत्‌ सर्वथा एक है, यह पक्ष भी वस्तुकी सिद्धि करानेमें समय नहीं है। 
वस्तुके अवयवोंके अभावम वस्तुरूप अवयवी भी नियमसे सिद नहीं होता है | 


सर्वया अनेक मानने दोष--- 


अपि सदनेक॑ स्पादिति पक्षः कुशलों न सर्वधेति यतः । 
एकमने् स्थादिति नानेक॑ स्थादनेकमेकैकात्‌॥ ५०२॥ 


अथे--सत्‌ सर्वथा अनेक है यह पक्ष भी सर्वथा ठीक नहीं है | फ्योंकि एक एक 
मिलकर ही अनेक कहलाता है। अनेक ही भनेक नहीं कहलाता | किन्तु एक एक संख्याके 
जोइसे ही अनेक सिद्ध होता है। भावाथ--ऊपरके रछोकोदवारा द्रव्य, क्षेत्र, काठ, मावसे सतमें 
अनेकत्व सिद्ध किया गया है। उनसे पहलेके शलोकोद्वारा सतमें एकल्व-अखण्डता सिद्ध की 
गईं है | अखण्डताके विषयमें ऊपर स्पष्ट विवेचन किया जा चुका है | यहां पर संक्षेपसे - 
भेदपक्ष-अनेकत्व दिखछा देना अयुक्त न होगा | बस्तुमें लक्षण भेदसे द्रव्य जुदा, गुण जुदा 
पर्याय जुदी प्रतीत होती है । इसलिये द्वव्यकी अपेक्षासें वस्तु अनेक है । वस्तु नितने 
प्रदेशोंमें विष्कंग ऋमसे विस्तृत है उन प्रदेशोंमें नो प्रदेश निस क्षेत्रमें हैं वह वहीं है और 
दूसरे, दूसरे क्षेत्रोंमें महांके तहां हैं, वस्तुका एक प्रदेश दूसरे मरदेशपर नहीं नाता है, यदि 
एक प्रदेश दूसरे प्रदेश पर चछा जाय तो बस्तु एक प्रदेश मात्र ठहरेगी। इसलिये प्रदेश भेद्से 
बसु क्षेत्रकी अपेक्षासे अनेक है | तथा नो वस्तुकी एक समयकी अवस्था है वह दूपरे समयकी 
नहीं कही मा सक्ती, जो दूसरे समयकी अवस्था है वह उस्ती समयकी कहछायगी वह उससे 
मिन्न समयकी नहीं कही नायगी | इसलिये वस्तु कालकी अपेक्षासें अनेक है और जो 
वस्तुका एक गुण है वह दूसरा नहीं कहा जा पक्ता, जो पुद्ढछ (नड़) का रूप गुण है वह 
गन्ध अथवा रस नहीं कहा जा सक्ता | जितने गुण हैं सभी लक्षण भेदसे भिन्न हैं | इसलिये 
भावकी अपेक्षासे बेस्तु अनेक है | इसप्रकार अपेक्षा भेदसे वस्तु कथश्वित्‌ एक और कथश्चित्‌ 
अनेक है| नो विद्वाव एक अनेक, भेद-अमेद, नित्य-अनित्य आदि धर्मोको परस्पर विरोधी 
बतलाते हुए उनमें संशय विरोध, वैयधिकरण, सकर, व्यतिकर आदि दोष सिद करनेकी चेष्ठ 
करते हैं, उनकी ऐसी अप्त॑भव चेष्ट सूर्यमें अन्धकार सिद्ध करनेके समान मत्यक्ष बाधित है, 
इन्हें वस्तुखकूप पर दृष्टि डालकर यथाये ज्ञान मात करनेकी चेष्टा करना चाहिये। 


अध्याय | ] सुत्रोधिनी टीका | [ १९१ 


प्रमाण नयके स्वरूप कहनेकी प्रतिशा-- 
उक्त सदिति यथा स्थादक्मनेर्क संसिड दृष्टान्तात्‌ । 
अधुना तद्ाझुमात्र प्रमाणनयलक्षणं वध्ये ॥ ५०३॥ 
अथे---सत-पदार्य कथचित्‌ एक है, कपेचित्‌ वह अनेक है, यह बात सुप्रसिद् दृष्टा 
न्तों द्वारा सिद्ध की जा चुकी है| अब चचनमात्र प्रमाण नयका लक्षण कहा जाता है | 
नर्वोका स्वृरूप--- 
इत्युक्तलक्षणेडस्मिव्‌ विरुडधमंदयात्मके तत्तवे । 
तप्नाप्यन्यतरस्थ स्थादिह धर्मस्थ वाचकश्व नयथः। ॥ ९५०४ ॥ 
अग--पदार्थ विरुद्ध दो धर्म ख़ूप है, ऐसा उसका लक्षण ऊपर फहा जा चुका है। 
उन दोनों विरोधी धर्मोमेंसे क्रिप्ती एक धमंका कहनेवाला नय कहलाता है। भावार्थ-पदार्थ उमय 
धर्मात्मक है, और उत्त उसय धर्मात्मक पदार्थों विषय करनेवाला तथा कहनेवाला प्रमाण है । 
उन धर्मोमेंसे एक धमकी कहनेवारा नय है अर्थात्‌ विवक्षित अशका प्रतिपादक नय है | 
नयकि भेद--- 
द्रव्यनथों भावनयः स्थादिति भेदादादिधा च सोपि थथा । 
पौट्ठलिकः किल शाउदों द्ृब्य भावश्च विदिति जीवशुणः ५०५ 
थ--वह नृय भी द्वत्यनय और भावनयके भेदसे दो प्रकार है | » पौद्ठलिक 
शब्द द्ृव्यनय कहलाता है. तथा जीवका चेतना गुण भावनय कहलाता है | ४ 
भावाधे--किप्तीअपेक्षात्ते नो वचन बोला जाता है उसे शब्दनय कहते हैं। जैसे 
किप्तीने धीकी अपेक्षा रख कर यह वाक्य कहा कि घीछा घडा छाओ, यह वाक्य असदूभूत 
व्यवहार नयकी अपेक्षासे कहा गया हैं| इसलिये यह वाक्य भी नय कहलाता है | अर्थात्‌ 
पदार्थके एक अगका प्रतिपादक वाक्य व्रव्य नय कहलाता है, और पदार्थके एक अंशको 
विषय करनेवाला ज्ञान भाव नव कहलाता है। 
अथवा--- 
यदि वा ज्ञानविकल्पो नथों विकल्पोस्ति सोप्यपरमाथे। । 
नयता ज्ञान गुण हंते शुद्ध जे च किन्तु तथोगात्‌ ॥ ५०६३ ॥ 

» शब्द भाषा वर्गणालें बनता है इसिये पौद्ठलिक होता ही है उसका पौहूलिक 
विशेषण देना स्थूलताते निरण्क ही प्रतीत होता है | परत विरथंक नहीं है। शब्दके दो 
मेद है (१) हृब्य शब्द (२) भावशन्द [ द्रव्य शब्द पौहलिक है । भावशब्द शानात्मक है । 
इस भेदकी दिखलानेके ढिये ही शब्दका युहापर पौद्धलिक विशेषण दिया है | जो वचन 
गो जाता है वह सब पौदाठिक ही है । ; 








७) नल न 


झारविक ईतिं 

झूने मी ह्ष्न्थों द्योषि * तो 
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कवर रे 


ता 
क्ष्थों विवारपर्ट 


अध्याय | ] पुबोविनी दीका | [ १५३ 


त्याज्य (छोडने योग्य) है-। यहांपर शंक्रा होसक्ती है.कि नव विकृत्पात्मक नय सभी छोड़ने 
योग्य है. फिर क्यों कहा माता है ! उत्तर-यच्पि यह बात ठीक है. तथापि उसका कहना 
आवश्यक प्रतीत होता है। इसलिये वह बलवानके समान बलपूर्वक प्रवतित होता ही. है 
जीत उसका प्रयोग करना ही पडता है | वह यद्यपि त्याज्य है तथापि वह दुवौर दै। 
भोवाथेः-विकल्पात्मक-नय प्तम्पृण पदार्थके स्वरूपफो नहीं कह सकता है | इसका कारण 
भी यह है कि बह पदा्थकों अशंरूपसे ग्रहण करता है| इस छिये उपादेय नहीं है। 
तथापि उसके विना फंहे हुए भी पदार्थव्यवस्था नहीं नानी जासकती है, इसलिये उप्का 
कहना भी आवश्यक ही है।... 
नगमात्र पिकत्पात्मक है- 
अथ तथथा यथा सत्सन्मात्र॑ मन्‍्यमान ह॒ह कश्नित्‌ । 
ने विकल्पमतिक्रामति सदिति विकल्पस्य दुर्निवारत्वाद ४११ 
अधथः--नितना भी नय है सव विकर्पात्मक है इसी बातको यहां पर स्पष्ट करते 

है। जैसे किस्ती पुरुषने सतमें कोई विकत्प नहीं समझा दो केवह उसे उसमे सन्मात्र 
सत्ववकूप ही समझा हो तो यहां पर भी विकल्पातीत उप्का ज्ञान नहीं कहा ना सकता 
है, क्योंकि 'सत' यह विकर्प उप्के ज्ञानमें आजुका ही है, बह दुनिवार है, अर्थात्‌ सत्‌ 
इस विकत्पकों तो फोई उसके श्ानसे दूर नहीं कर सकता | भावायेः-सम्पूण विकल्पणाल 
भेद ज्ञानोंकी छोड़कर फेवल जिसने पदार्थों सन्‍्मात्र ही समझा है उसका ज्ञान भी विकत्पा 
त्मक़ ही दे क्योंकि उसके ज्ञानमें सत, यह विकल्प आचुका है | स्त्‌ भी तो पदार्थका एक 
अंश ही है | 

स्थूले. वा सुध्षम वा बाह्यास्तजेल्पमात्रवर्णमयम्‌ । 

शान तन्मयमिति वा वयकलपो वारिदजासत्वात्‌ ॥५१२॥ 


अथ--स्पूल अभ्रवा सूक्ष्म नो वाह्ममत्प (सपष्टयोलना) और अन्तमहप (मन ही मनमें 
बोलना) है वह सब वर्णमय है. और वह नयरूप दे; क्योंकि बह वचन विन्यासरूप दै। 
जितना भी वचनात्मक कथन है सब नयात्मक है तमा उन बचनोंक़ा जो बोध है शान 
है वह भी नयरूप ही है| क्योंकि वचनोंके समान उसने भी वस्तुके विनक्षित 
भरशेको दी विषय किया दे | भावायेः-वाचक तथा वाच्य बोभ दोनों ही वयात्मक हैं| 
अथवा --« 
अवलोक्य वस्तुधरम प्रतिनियत प्रतिविशिष्टमेकैकम । 


संज्ञाकरण यदि या तबागुपचयेते थ नयः॥ ५१३ ॥ 
पू ३ 


| है | ] (५४५१ 'वाशयायी | [बच 


कम भार पर परम 


अर. एह मरिरिकित कह पत़ो कहे विशिष्ट रेस मो गिरे! 
बलुफी उप्ती बायसे पंत्ा-नामकरण कला भी गय है। ऐसा शान भी दाल है जौर 











बदन भी गयासक ही उपचार है। 
३ हु उपक्षतों न्‍ 
अथ तथा यण्रेरौष्य्य पमे समक्षतोध्पेशय। 


उष्णोग्रिरिति वागिह तज्जानं वा नयोपचार। त्यात्‌ ॥११॥ 
भपे-मैसे अग्निक्ष उणार्ग सामने देखकर वि्ीने कहा कि बन उण है, कह 
* बन बाप है कौर प्र का रच्यहा वोंप भी शाण़ है| गाकपै-समिे 
दीप, पाप, प्रगरशन, गहारा, उ्णता आदि बने गुग हैं। एल क्िी विशित 
: शांते मय कह रही गठी है तर कह शणि उतनी गा्र ही पट बी है। झी खा 
. गौंफो शती छल ए जे बने गुण रहो हुए गे कह आर ही ही होता है| 
; सहिे यह सब खान तश ऐसा शत सह ही है। 
' हह कि छिद्ाविदाम त्यादिह परशु। खतस्त्र एवं यथा 
में तथा बंश। खतस्त्रो पमविशिष्ट करोति बस्तुबदात्‌ ॥९१९॥ 
आ-मिए प्रवार छेदनक्रियाढ़ा कारण फरतता छेदनक्रिणके करें सत्र रीतिसे 
चहागा गाता है| उस प्रकार गय छत रीतिसे बुको किप्ती परे विशिष्ट कहीं उस 
सता है और व कहता ही है| गए/१--फसके कहें यह जद रहीं है कि क 
किसी कूसें हृथिया! ( 8) की बेश्षा रखकर ही छेलाक्रियाक़ों के, फत 
ता परोग सन कही हो पतारे। किता कि बोहाकिशिके खो! की 
हो एस है| ग्य गयोजें जोश किये! ता हक परे आ | 
शे फेल का उसे पा या ताल री किस किला गौ ग्रीस रे 
कह पतन है| मो गय बिग अपेश और अर रयी सोते भय किया गाता 
है उसे गय ही रहीं कहना रहिये उधवा मिध्या तय कहना चाहिये | 
225 32220 20 पक 
एक! सर्दोंपि दयों मवति विकृत्पाविशेषतोषि रयात्‌। 
हपि थ विवि यथा विषय भेदे पिशल्पैविष्यात्‌ (१९ 
भा- विश्ासक शारत्रो हो तय कह है कोई तय व हो, विह्यास़ है 
होगा झरिये विवहलकली विशेषता होनेरे पी गय एक हैं। पी गयोंगी सता 
सिलपाशन्‌ ही हे है। ियरेत्ी -ओोश्ष होरेए: कसा वेज े है| किए: 
- बढों विक्सोद-किलदरियवा होगा मी अधझे जो किलर उरहेरिगप 


| +"दनतथ८ न. 


होग भी भार है| 
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अन्याय | ] घुबोषिनी टीका । [ १५९ 


पु 


अब नयके दो भेदोंका किया जाता इं-« 
एकोद्व्यार्थिक इति परोधाधि ह इति फितीयः स्पात्‌ । 
सर्वेषां च नयानां सूलामिद वयद्वये घायल ॥ ५१७ ॥ 
अथै--एक द्वव्याथिक नय है, दूसरा पयोयागिक नय है। सम्पूर्ण नयोंके मूलभूत 
ये दो ही नय हैं| 
द्रच्यायिक नयेनन- 


द्रव्यं सन्पुरूयतया केवलसर्थ। प्रयो ज॒म॑ यट्य । 
भर्वति द्रव्यार्थिक इति नयः स्वधात्वर्थ छेज्ञकशैक। ॥ ५१८ ॥ 
अधै--फेवल द्रव्य ही मुख्यतासे जिप्त बवका प्रयोजन विषय है बह नये 
दृव्याथिक नय कहा जाता है ओर वहीं अपनी घातुके अर्थके अनुसार यथार्थ 
नाम घारक है तथा वह एक है| भाव पे---पर्योथकी गौण रखकर मुख्यतासे जहां द्रव्य कहा 
जाता है अथवा उसका ज्ञान किया नाता है वह द्वव्याथिक नय कहलाता है, ओर वह एक 
है, क्योंकि उसमें भेद विवक्षा नहीं हैं | 
पयावाथक नयु«_ न» 
अंज्ञा; पयाया इति तन्‍्प्रध्पे थो विवक्षिनोंडश। उ॥ 
अर्थों बस्पेति मत। पर्योयाधिक्रनयरत्वमेक्षश्न ॥ ५११९ ॥ 
अथ--अशोंका नाम ही पर्याय है उन अंशोमेसे नो विवक्षित अश है वह अंश जिप्त 
नयका विषय है, वही पर्योयार्िक नय फहछाता हैं। ऐसे पर्योयाधिक नैय॑ अनेक हैं। मोवोर्यि- 
वस्तुकी प्रतिक्षण नई २ पाये होती रहती हैं, वे संब वस्तुके ही अंश हैं। मिस समय 
_ किप्ती अवृस्थारूपमें वस्तु कही जाती है उस समेय बह कथन जथवा वह ज्ञान पर्यायागिक 
नय फद्दा जाता है| पर्याथें अनेक है इसलिये उनको विपय करनेवाला ज्ञान भी अनेक है 


नी 


तथा उसको प्रतिपादुन करनेवाले वाक्य मी अंनेक हैं। 
नयाक्रा दिशद छरप कदनेफी प्रतिश-«- 
अधुना झूपदशन संद्टिपुररदरं दयोवेह्ये। 
श्रुतपूचेसिव सर्वे रूवति च यद्ाउतु भूतपूर्व तत्‌ ॥ ५२० ॥ 
अथ--आचार्य कहते हैं कि वे अब उन दोनों नयोका स्वकूप दष्टन्तपूर्वक कहेंगे। 
दृट्टान्त पूर्वक कहनेसे सुननेवालोको वह विषय पहले सुने हुएके समान हो जाता है अथवा 
पूहके अनुभव किये हुएके समान होनाता है। 


पयाया।येक नय विचार---- 
परयाधायिक मय हति यदि वा प्यवद्दर एवं मामेति। 


पकार्थों पस्मादिद उर्दोष्युवाश्भात्र। स्यात ॥ ७२१॥ 


१६६] 


च्य्य्य्य्य्य्य्य्स्ख्ख्य्य्य्ल्स्््स्‍) जस सऊ  सकसकअइअ्स्‍न्‍न्‍्ॉञॉिक कशननलनन्न्बबननकनकन५क9ाा9 9999 


अर्थे--पर्यायाथिक नय कहो अथवा व्यवहार नय कहो दोनोंका एक ही अर्थ है, 
संभी उपचारमान है | भाव ३-व्यवह्ार नय परारथफे यथार्थ कूपको नहीं कहता है, वह व्यवहार 
पदार्थमें भेद करंता है, वात्तव इं्टिसे पदार्थ वैसा नहीं है, इसलिये व्यर्वहार नयः उपचरित 
कथन करता है| पर्योगोथिक नय भी व्यवंहारनयेका ही दूसरे नाम है, क्योंकि पर्योयागिक 
नय वस्तुके किप्ती विवक्षित अशको ही विषय करता है । इसंलियें वह भी बस्तुमें मेंद सिंद 
करता है | अतः दोनों नयोंका एक ही अथे है यह बात सुस्िद्ध है | 
व्यक्ट्रारमनयका स्वरूपन 
व्यवहरण्ण व्यवहाः; स्थादिति शब्दार्थतों न पर्रम, थे । 
स यथा शुणगुणिनोरिद सदमभेदे सेदकरणं स्पांतू ॥१२२॥ 
अर्थ--किसी वस्तुमें भेद करनेका नाम ही व्यवहार ऐ, व्यवहारनय शब्दाबे-वॉक्य 
वियक्षाके आधार पर है अथवा शुब्द और अर्थ दोनोंहीसे अपरमार्थ है। वास्तवमें यह नय 
वस्तुके यथा्े रूपको नहीं कहता हैं इसलिये यह परमांथमूत नहीं है। जैसे-यदपि सत्‌ 
अमिन्न-अखण्ड है तथापि उसमें “यह गुण है ” यह गुणी है, इसम्कार गुंण गुणीका भेद 
करना ही इस नयका विषय दे | 
साधारणगुण इति वा यदि वाउसाधारणः सतस्तस्थ | 
भवति विवश्षयों हि धदा व्यवहारनयस्तदा श्रेयान्‌ ॥२श॥। 
अथै---पदार्यका सामान्य गुण हो अथवा विशेष गुण हो, नो मिस्र समये विवक्षित 
होता है उस्ती समय उसे व्यवहारनयका यथा विषय स्मझना चाहिये । अर्थात्‌ विवक्षित्‌ 
मुंण ही, गुण गरुणीमें भेद सिद् करता है; वह व्यवहारनयका विषय है। यहां पर यह रीका 
की जा पछी हैं कि भव व्यवेहारगव वस्तु मेद सिद्ध करता है तथा उसके यथार्थ खरूप 
का प्रतिपादफ नहीं है तो फिर उसका विवेचन ही क्यों किया जाता है, अभथौत्‌ उप्तसे मब 
किप्ती उपयोगी फठकी सिद्धि ही नहीं होती तो उसका मानना ही निष्फल है ! इस शैककि 
उत्तरमें व्यवहार॒नयका फछ नीचेंके इलोकसे कहा जांता है- 
फ्लमांस्तिक्येमतिः स्थादेनन्तथर्मेंक्धमिंणस्तस्य । 
'शुणसड्धवे नियमांदूवरव्यास्तित्वेस्प 'खुप्रतीतत्वात ॥5२०॥ 
... 'जंध--व्यवहारनयंका फेक पदोामें आस्तिक्यबुंद्धिका होना हैं, व्यवेहार- 
नयसे वस्तु अनन्त युणोकरा पुक्ञ है, यह वात 'लीनी जाती है । क्योंकि गेणोंकरी 
विवक्षामं गुणोंका सद्भाव सिद्ध होता है और गुणोंके सद्भावमें गरणी-न्‍अत्यका सद्धार 
ख पिंड अबुगवमें आता है। मार व्यवहार तयके विना पदार्थ विज्ञान होता ही को 
हुन्तके लिये नीष हन्‍्यफों दी के ीजिये) व्यवहार नपसे जीव कमी शान गुण विवश 
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किया जाता है, कैमी देशनेंगुण, केसी चॉरित्र, कमी सुसे, केमी वीये, कमी सम्बक्ले, कभी 
अस्तित्व, कमी वस्तुत्व, कमी द्रव्यत्व-इत्यादि सब गुणोंको क्रमशः विवक्षित करनेसे यह बात 
ध्यानमें आनाती है कि नीवू दुत्य अनन्त गुणोंका -पुज है। साथ डी इस बातका भी 
परिज्ञान (व्यवहार नयपे) होनाता दे कि ज्ञान, दशन, सुख, चारित्र, 'सम्यक्त्व, ये जीवके 
विशेष गुण हैं, क्योंकि ये गुण जीवफे सिवा अन्य किद्ती द्रव्यमें नहीं पाये जाते हैं, और 
अस्तित्वे, वस्तुत्व, द्रव्यत्व आदि सामान्य गुण हैं, क्योंकि ये गुण नीव द्रत्यके सिवा अन्य 
सभी द्रेब्योमें भी पाये जाते हैं, तथा रूप, रस, गन्ष, स्परी ये पुदलकें सिवा भेन्‍्य किप्ती 
दम नहीं पयि जाते हैं, इसलिये वे पुद्ृके विशेष गुण हैं। इसप्रफार अत्तुमें अनन्त 
शुणोके परिशञानके साथ ही उसके सामान्य विशेष गुणोंका परिज्ञन मी व्यवहार नयसे हो्ता है। 
शुण गुंणी ओर सामान्य विशेष गुणोंका परिज्ञान होनेपर ही पदाथमे आत्तिक्य भोव होता 
है | इसलिये विना व्यवहार नयके माने काम नहीं चल सकता | क्योंकि पंदायका स्वरूप 
/ विना समझाये आ नहीं सकता और नो कुछ समझाया जीयगा वह अशरूपसे कहा जायगा 
, और हसीको पदार्थमे भेद बुद्धि कहते हैं | अमिन्न अखण्ड पदाथेमें भेद बशुद्धिको उप्रित 
कहा गया है [.परन्‍्ठु व्यवहार नय निश्चय नयकी अपेक्षा रखनेसे यथा है | निरपेक्ष 
मिध्या है । 
व्यवहार नयके भेद-- 
व्यवहारनयो देधा सद्भूतस्त्वथ भवेदसड्भूतः। 
संद्ृततस्तंहूँण हति व्यवहारस्तत्प्रदस्िमात्रत्वात्‌॥ ५२५ ॥। 
अथे-- व्यवहार नंयके दो मेद हैं| (१) संद्धूतव्यवहार नय (२) अर्सद्वुत॑ व्यवहार 
नये | सडूँत उस वस्तुके गुणोंका नाम है, जोर व्यवहार उनकी 'प्रवृत्तिका नाम है। 
भांवा-किसी द्र॒व्येके गुंण उसी 'द्॒व्यमें विवक्षित करनेका नाम है पद्धुत ध्यवहार नय है। 
यह नय॑ 'उ्ती वेस्तुके गुणोंका विवेचन करतो है इसलिये यंथाथे है । इस नयेमें अयंधार 
धंना केवल इतना है कि यह अख॒ण्ड वंस्तुमेंसे गुण गुणीका मेद करता है। 
सद्भत न्यवहारनयंक्री प्रवृत्तिका हेंतु-- 
अन्न निदान व यथा सेंदेसाधार णशुणों विषक्षप/ स्वाति । 
अविवक्षितो5्थ वापि च संत्सांधारणंगुंणो न चोन्चतरात॥६२॥॥ 
--सह्ूत व्यवहार नयकी प्रवृत्तिका हेतु यह है कि,पदायके, अ्ताधात गे ही._ 
इस नय्‌. द्वाग...विवक्षित .. किये _ जाते हैं. अथवा पदाथके साधारण गुण इस नय 
द्वारा विवेक्षित नहीं किये जाते हैं | ऐसा नहीं दे कि इस नय ड्वारा कमी कीई जोर-कमी 
कोई गुण विवक्षित और अविवक्षित किया जाय। भावार्ष॑-सदूत व्यक्छार नंय फेंके ' सा- 
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मान्य गुणोंकी, गौण रखता हुआ उसके विशेष गुणोंका ही विवेचक है. । 
इस नयसे होनेवाछा फल- 
अस्थावगर्म फलमिति तद्तिरवस्तुनि निषेघयुद्धि: स्थात्‌। 
इतराविभिन्नो नय इति भेदानिव्यक्षकों न मय ॥ ५२७ ॥ 


अथ--सद्भत व्यवहार नयके समझने पर एक पदाथसे दूसरे पदार्थमें निषेष बुद्धि 
हो जाती है अर्थात्‌ एक. पदार्थसे दूसरा पदार्थ जुदा ही प्रतीत होने छुगता हैं यद संद्रृत 
व्यवहार नय एक पदार्थकी दूसरे पदार्थसे मित्र प्रतीति करानेवाढा है| एक ही पदायथेमे 
मिन्नताका सूचक नहीं हैं | भावा--सल्भूत व्यवहारनय वस्तुके विशेष ग्रुणोंका विवेचन 
करता है इसलिये वह वस्तु अपने विशेष गुणों छवारा दूसरी वस्तुसे भिन्न हीं प्रतीत होने 
लगती. है | नैसे जीवका ज्ञान गुण इस नय द्वारा विवक्षित होनेपर बह जीवको इतर पद 


आदि द्॒व्योंसे मित्र सिद्धू कर देता है। ऐसा नहीं है कि नीवको, उसके गुणोसे ही जुदा 


सिद्ध करता हो | 
अर कर यस यही इस नयका फल है- 


अस्तमितसर्वंसद्डुरदोष क्षतसवेशल्यदोष वा | 
अणुरिव पस्तुसमस्त ज्ञान भवतीत्यनन्यशरणमिद्म्‌ ॥८२८॥ 


अध--- सद्भत व्यवहार नयसे बस्तुका यथाथे परिज्ञान होनेपर वह सब प्रकारके 
सकर # दोषोंसे रहित-सबसे जुदी, सब प्रकारे शुन्यता-अमाव आदि दोषोंपे 
रहित, समस्त ही वस्तु परमाणुके समान (जखण्ड) प्रतीत होती है। ऐसी अवस्था 
वह उसका शरण वही दीखती है | भावा--इस नय द्वारा जब वस्तु उसके विशेष गुणोंसे 
'मिन्न सिद्ध हो जाती है, फिर उसमें संकर दोष नहीं आसक्ता है। तथा गुणोंका परिज्ञान 
होने पर उसमें शुन्यता, अभाव आदि दोष भी नहीं आसक्ते हैं, क्योंकि उसके ग्रुणोंकी 
सत्ता और उनकी नित्यताका परिज्ञान उक्त दोनों दोषोंका विरोधी है तथा नव बसतुके 
(सामान्य भी ) गुण उसमें ही दीखते हैं उससे वाहर नहीं दीखते, तब वस्तु परमाणुके समान 
उसके गुणोंसे अखण्ड प्रतीत होती है। इतने बोध होनेपर ही वस्तु अनन्य शरण प्रतीत 
होती है। 
# सुर्वेषां सुगपत्मात्तिः सझृरः, येन रूपेण सत्य तेन रूपेणाइतल्वत्यापि प्रसंग।। येनरुपेग 
चाउसत्व॑ तेन रूपेण सत्वस्थापि प्रसद्ध: इति; रहुए।। सप्र्भगी तराक्िणी ' भगात, परत 
- प्रदुर्थोक्ते मिछनेका नाप हो सकर है ! 
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असदभूव व्यवद्र नवका .लक्षण-- 


अपि चाउसद्भुतादिव्यवहारान्तो नयश्र भवति यथा । 
अन्यद्रव्यस्प गुणा; सझायम्ते बलात्तदन्यन्न # ॥ ५२९ ॥ 


अथ--दूसरे दव्यके ग्रुणोंका बल पूर्वक दूसरे द्रव्यमें आरोपण किया माय, इसीको 


अप्तद्भत व्यवहार नय कहते हैं[. ४: 
ंद “.. इृष्ठास्तन्ल्- 


धथा वर्णादिमतो महत॑द्रव्पस्थ कम किल मतेम्‌ । 
तत्संयोगत्वादिह मूतो! क्रोधादयोपि जीवमवा। ॥५३०॥ 
अर्थ--वर्णादिवाले मूर्त द्व्यसे कम बनते हैं इससिये वे भी मूते ही हैं। उन कर्मेके 
सम्बन्धते क्रोभादिक माव बनते हैं इसलिये वेभी मूर्त हैं, उन्हें जीवके कहना यही असद्भूत 
व्यवहार नयका विषय है। भ[वाय-रूप रस .गन्‍्ष सरीका, नाम ही मूर्ति है। यह मूर्ति 
पुदुलमें दी पाई माती है इसलिये पुल दी वास्तव मूर्त है । उसी पुद्लका भेद एक कार्माण वर्गंणा 
भी है। उप्त व्गेणासे मोहनीय आदि कम बनते हैं| उनः क्मोके सम्बन्धसे ही आत्माफे 
क्रोधादिक वेभाविक भाव बनते हैं । इसलिये थे भी मूर्त हैं | उन क्रोधादिकोंकों आत्माके 
- भाव वतलानेवालर ही असद्भूत व्यवहार नय है | # 
अच्दतनवह नगर अर हे: 
कारणमन्तलीना द्रव्यर्थ विभावभावशक्तिः स्पात्‌ | 
सा भमवति सहजसिछा केवलमिह जीवपुद्वलयों। ॥५११॥ 
अथ-.-अस॒द्भत व्यवहारनयकी प्रवृत्ति क्यों होती है ! इसका कारण द्वव्यमें रहनेवाली 
'आविक शक्ति है.।. वह, स्वामाविकी, गुक्ति है. तथा केवल जीव और पुहुलमें हो वह पाई. 
गती है.।.भावाथ-..-नीव और पुठुल इन दो दुत्योमिं एक वैभाविक नामा गुण है यह 
उक्त दोनो द्वव्योका स्वाभाविक गुण है उस गृणका पर-कर्मके निमित्तसे बेभाविक परिणमेन 


# संशोधित पुरतकर्म 'सज्ञायते ? के स्थानमें  ठंयोज्यन्ते ” पाठ है वह विशेष अच्छा 
प्रतीत होता है। * 
# आत्माके चारित्र गुणकी वेभाविक परिणतिका नाम ही क्रोधादि है| वे क्रोधादिभाव 
पुद्लके नहीं किन्तु आत्माके ही है| परन्तु पृद्लके निमित्तते होनेवाले है इसहिये वें श्रद्धा 
त्माके नहीं कहे जा सक्ते। स्वामी नेमिचन्द्र पिद्धान्तचक्रवर्ती-सूरिने द्रव्यसंग्रहर्म जीवका कतृत्व 
बतलाते हुए क्रोधादिकोंकों चेतन कम वतरूया है । और उन्हें अद्ुद निश्चयनयका 
विषय बतछाया है। थृद्व द्रव्यका निरूयण करनेवाले पद्माध्यावीफ़ारने उन्हीं क्रोधादिकोंकों जौवके 
निजगुण नहीं माना दै इसीडिये उन्हें जीवके पशक्षमें असदूभूत व्यवहार नयका विषय बतलाया है। 
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_दोता है |.विना.पर ...निमितके उप्तका, स्वाभाविक परिणमन्‌ होता है| + उसी वैभाविक, 
-उक्तिके विमाव परिणमनसे असद्भुत व्यवहार नुयके विषयभूत जीबके कोघादिकमाव चलते हैं।. 
इसका फल 
फलमागन्तुकभावादुपाधिमाज विहाय यावदिद | 
शेषस्तच्छुडशुण; स्पादिति मत्तवा सुदष्टिरेह कश्रित्‌ ॥५शश॥ 
अथ--जीममें क्रोधादिक उपाधि दै। वह आगन्तुक भावों-क्मोसे हुईं है। उपाधिको 
दूर करदेनेसे जीव शुद्ध गुणोंवाल् प्रतीत होता है, अर्थात्‌ जीवके गुणोमिंसे परनिमित्तसे 


व ,>अजलसक+ा8त १०५ ७८०क थक 3० ल्‍केक, 


होनेवाली उपाधिकों हम देंनेसे बाकी उसके चारि्र आदि शुद्ध गुण मतीत होने रंगे है। 
ऐसा समझ कर जीवेके स्वकूपको पहुचान कर-कोई-(मिथ्याइष्टि अथवा _विचलितदृत्ति जीव 
भी) सम्यग्डष्टि हो सकता है । वत्त यही इस नग्रका फ़र है.। 
«दीप... 
अज्ञापि च संदृष्टिः परशुणयोगाच पाण्हुरः कनकः । 
हित्ता परशुणपोग स एव. शुछ्योब्लुभूयते केश्वित्‌॥ ५३३ ॥ 
अध---इस विषयमें दृष्टान्त भी सम ही है कि सोना दूसरे पदार्थंक गुणके सम्ब-" 
न्यते कुछ सफेदीको लिये हुए पीछा हो नाता है, प्ररशुणके. विना वही सोना किन्‍्हींको 
शुद्ध (तेजोमय पीछा) अनुभवमें आता है | 
सद्भूत, अतदूभूत न्योके सेंद-- 
सद्भूतव्यवहारोध्लुपचरितोस्ति च तथोषचरितश्र । 
भ्रपि चाध्सद्धुतः सोनुपचरितोस्ति च तथोपचरितश्र ॥5३४॥ 
अधैर- सद्भृत व्यवहार नय अनुपचरित भी होता है और उपचरित होता है । तथा 
असदूभूत व्यवहगर नय भी अनुपचरित और उपचरित होता है। 
अनुपचरित सद्भुत ब्यवहार नयक्र स्वृरूप-- 
स्पादादिमों यथान्तर्लीना था शक्तिरस्ति यस्थ सतः । 
तततत्सामान्यतया' निरूप्पते वेह्रिशिषनिरपेक्षम्‌ ॥ ५३१५ ॥ 
अध--जिस पदार्थके भीतर मो शक्ति है, वह विशेषकी अपेक्षासे रहित सामान्य 
रीतिसे उस्तीकी निरूपण की माती है | यही अदुपचरित सद्भतव्यवहार नयका खरूप द्दै। 
इहृंष्टान्तुबून 
इृद्मश्रोदाहरणं ज्ञान जीवोपजीदि जीवशुणः । 
ज्लेयालम्बनकाले न तथा शैयोपजीवी स्थात्‌ ॥९३॥ 
+ पद्माध्यायीके ह्वितीयमागमे बन्च अकरणमें इस शक्तिका विश्द विवेचन किया गया है । 


पवोधिनी दीका । १६१ 
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“अर्थ--अनुपचरित-सहुतव्यवहारनयके निपयमें यह उदाहरण है कि श्ञाव जीवका 
अनुनीवी गुण है। वह ज्ञेयके अवरम्बन काहमें ज्ेयका उपनीदी गुण नहीं होता हे। 
भावार्थ-किस्ी पदार्थको- विषय करते समय ज्ञान सश् जीवका जजुजीवी गुण रहेगा। यही 
अनुपचरित-सद्मूत- व्यवहार नयका विपय है। 

उसोका खुलाता+- 
घदसद्वावे हि यथा घदनिरपेक्ष॑ चिदेव जीवशुण। | 
अखि घव्मभावेषि च घटठनिरपेक्ष चिदेव जीचशुण। ॥ ५९३७-॥ 
अर्थ-जैसे ज्ञान घटके सद्भाव (घटकों विषय करते समय ) में घटनिरपेक्ष 

जीवका गुण है। वैसे घटामावमें भी वह घट निरपेक्ष जीवका ही गुण है। 
भावाध---निप्त समय ज्ञानमें धट विषय-पड़ा है उस समय भी वह घटाकर ज्ञान 
ज्ञान ही है। घठाकार ( घटकों विषय करनेसे ) होनेसे वह ज्ञान घटकूप अथवा घ्का 
गुण नहीं हो जाता है | घटाकार होना केवल ज्ञानका ही -स्वरूप है। नेसे दषणमें किसी 
पदार्थका प्रतिविम्ब पड़नेसे वह दर्पण पदाथोकार हो माता है | दर्पणका पदा्थाकार “होना 
दर्पणकी ही पर्याय है | दर्पण उप्त प्रतिविम्बमूलक पदा्भरूप नहीं हो जाता है, तथा जेत्ता 
.. दर्पण पदार्थाकार होनेपर भी वह अपने स्वरूपमें है वैसा पदार्थाकार न होनेपर भी वह अपने 
सवरूपमें है | ऐसा नहीं है कि पदा्थोकार होते समय पदार्थके कुछ ग्रुण दर्षणमें आ जाते 
हो अधवा दपणके कुछ शुण पदार्थमे चले जाते हों उसी प्रकार ज्ञान भी नेता पढाथोकार होते 
समय नीवका चेतन्य गुण है वैसा पदाथोकारके विना भी मीवका चैतन्य गुण है। दोनों 
अवस्था्ोमें वह मीवका ही गुण है | 

एसेन निरस्त घन्छतप्रेचत्सति घंदे -घठज्ञानस्‌ । 

असति घंटे प ज्ञाम म चब्ज्ञान प्रभाणशत्यत्वात्‌ ॥ ५१८ ॥ 

अथे--नो सिद्धान्त ऐसा मानता है कि घटके होनेपर ही घटनजान हो सकता है, 

घट्के न होने पर घटज्ाव भी नहीं हो सकता ओर ज्ञान भी नहीं हो सकता है। वह 
प्रिद्धान्त उपयुक्त कथनसे ख़ण्डित हो चुका, क्योकि ऐसा सिद्धान्त माननेमे कोई प्रमाण 
नहीं है। भावाथ-बौद्ध प्िद्धान्त है कि पदार्थज्ञानमे पदार्भ ही कारण है, विना पदाथके 
उसका ज्ञान नहीं हो सकता है, साथ ही क्ञानमात्र भी नहीं हो सकता है क्योकि नो भी 
ज्ञान होगा वह पदार्थसे ही उत्पन्न होगा, अर्थात्‌ पदार्थके रूते हुए ही होगा। पढाथका ज्ञानमें 
कारण होना वह यों बत्तलाता है कि यदि पढार्के ज्ञानमे पदार्य कारण नहो तो मिस्त समय घटजान 
किया जाताहे उस समय उद्त ज्ञानमे घट ही विषय क्यों पडता है, पटादि अन्य पदार्थ क्‍यों 


नहीं पड जाते ! उप्तके यहां तो घटज्ञानमें घट कारण है इसलिये घट ही विषय पड़ता है, 
पृ० २१ 
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घटझञानमें अन्य पदार्थ विषय नहीं पड़ सकते । पदार्थको ज्ञानमें कारण नहीं माननेवालके 
यहां ( जैन सिद्धान्तमें) यह व्यवस्था नहीं बनेगी, ऐसा बौद्ध सिद्धान्त है परन्तु वह 
सिद्धान्त ऊपरके इलोक द्वारा खण्डित हो लुका | क्योंकि पदार्थके न रहने पर भी 
पदारथेका ज्ञान होता है| पदार्थकों ज्ञाममें कारण माननेसे अनेक दृषण आते हैं | 
जैसे कोई पुरुष चादर ओढ़े हुए और शिर खोले हुए सोरहा है कुछ दूरसे दूसरा 
आदमी सोनेवालेके काले केश देख कर उन्हें मच्छः समझ छेता है, ऐसा भ्रम 
द्वोना प्रायः देखा जाता हे। यदि पदार्थज्ञानमें पदाथे ही कारण हो तो केशोॉमें 
मच्छरोंका वोध सर्वथा नहीं होना चाहिये, वहांप जो केश पदाथे है उसीक़ा 
बोध होना चाहिये | परन्तु यहांपर उल्टी ही बात है ।न्‍नो मच्छर पदार्थ नहीं हैं उप्तका तो 
बोध द्वो रहा है और जो केश पदार्थ उपस्थित है उसका बोध नहीं हो रहा है | उमय था 
अन्वय व्यभिचार, व्यत्तिक व्यभिचार दूषण आता है| इसलिये पदाथेज्ञानमें पदार्थ आव- 
इयक कारण नहीं है। जेसे-दीपक पदार्थेका प्रकाशक है, परन्तु दीपक पदार्थेसि उत्पन्न 
नहीं है | दीपकके दृष्टांससे भी यह चात सिद्ध नहीं होती कि जो निससे उत्पन्न होता है 
वही उसका प्रकाशक है| बौडकी यह युक्ति भी कि घटज्ञानमें घट ही विषय क्यों पडता 
है, पटादि क्‍यों नहीं ! ठीक नहीं है । क्‍योंकि मच्छरके विषय न पड़ते हुए भी मच्छरज्ञान . 
हो जाता है अथवा केशके विषय पडतते हुए भी केशज्ञान नहीं होता है | मेन सिद्धान्त तो 
घट ज्ञानमें घट ही विषय पड़ता है, पटज्ञानमें पट ही विषय पड़ता है, इस व्यवस्थामें योग्यता 
को कारण बतछाता है | योग्यता नाम उसके आवरणके क्षयोपशमका है। * निम्त जातिका 
क्षयोपशम होता है उसी जातिका बोध होता है | यद्यपि एक समयमें घट पटादि बहुत पदा- 
थौफे ज्ञान विषयक आचरणका क्षयोपशम हो जाता है, तथापि उपयोगकी प्रधानतासे उपयुक्त 
विषयका ही ज्ञान होता है | योग्यताको कारण माननेसे ही पदार्थव्यवस्था बनती है अ- 
न्‍्यथा नहीं | बौद्ध सिद्धान्तके आधार पर पदाथव्यवस्था माननेसे उपयुक्त दूषणोके सिवा 
और भी अनेक दूषण आते हैं | इस विषयमें विशदज्ञान चाहनेवालोंको प्रमेयकमह्मात्तेण्ड- 
का अवलोकन करना चाहिये। 








अिल्लकननमणनक 





इसका फल-- . 
फलसास्तिक्यनिदान सदूद्॒व्ये वास्तवप्रतीतिः स्थात्‌ | 
मिगड़,,.. मवति क्षणिकादिमते परमोपेक्षा घतो विनायासात्‌ ॥ ५१९॥ 
प्राद्रः> म रणक्षयापक्षमलक्षणयो हरि शदावरणक्षयापशमलक्षणयोग्यतया हि प्रतिनियतमर्थ व्यवस्थापर्यात । प्रीक्षामुख अयात्‌ 
मिड, सिविर क्षयोपशम उक्षण योग्यता द्वारा शान उस योग्यताके भीतर आये हुए (पति- 
एप गविदा्िकी ही) कंधे कि! है ॥। ' 





्च्क 
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अ्थ--पदाय्थमें यथार्थ प्रतीतिका होना ही आ तिक्यबुद्धिका कारण है| ऐसी यथार्थ 
प्रतीति अनुपचरित-सद्भृत व्यवहार नयसे होती है। साथ ही क्षणिकादि पिद्धान्तके मानने 
वालों (बौ्धादि)में बिना किप्ती प्रयासके ही परम उपेक्षा (उदासीनता, हो जाती है, यही 
इस नयका फल है| भावाथ-धव्शान अवस्थामें भी ज्ञानको जीवका ही गुण समझवा अनु- 
पचरित-सद्भूत नय है, और यही पदार्थकी यथार्थ प्रतीतिका बीज है। 
उपचरित-सद्भूत व्यवहास्तयक्रा स्वरूप-- 
उपचरित; सद्भतों व्यवहार; स्पान्नयों यथा नाम । 
अविषड हेतुवशात्परतोप्युपचरयते यथा स्वगुण।॥ ५४०॥ 
अथै--अविरुद्तता पूर्वक किस्ती हेतुसे उस वस्तुका उसीमे परकी अपेक्षा 
भी जहां पर उपचरित किया जाता हे वहां पर उपचरित सद्धभूत व्यवहार नय प्रवत्तित 
होता है |भावार्थ--यहां पर उसी वस्तुका गुण (विशेषगुण) उसीमे विव- 
क्षित किया जाता है, इतना अंश तो सद्भूतका स्वरूप है | गुणीसे गुणका भेद किया गया 
है, इतना अंश व्यवहारका स्वरूप है तथा वह गुण उस्त कस्तुमें परसे उपचरित किया नाता 
है, इतना उपचरित-अब है। इसलिये ऐसे ज्ञानवाढा-उपचरित-सझ्भत व्यवहार तय 
कहलाता है, अथवा ऐसा उपचरित-प्रयोग भी उस्ती तयका विषय है। 
इष्टान्त 
अधेविकल्पो ज्ञान प्रभाणमिति लक्ष्यत्रेधुनापि थथा | 
अथे; स्वपरनिकायों भवति विकल्पस्तु चित्तदाकारम्‌॥ ५४१॥ 
अर्थ--जैसे प्रमाणका रक्षण कहा जाता है कि अर्थ विकल्प ज्ञानरूप प्रमाण होता 
है, यहां पर अथ नाम ज्ञान और पर पदाथोंका है | विकर्प नाम ज्ञानका उस 
आकाररूप होना है। अथीत्‌ स्व पर ज्ञान होना ही प्रमाण है | भावाथ--ज्ञान 
अपने स्वरूपको जानता हुआ ही पर पदार्थोक्रों मानता है, यही उसकी 
प्रमाणताका हेतु है | स्व पर पदा्थोका निश्चयात्मक बोध ही प्रमाण कहलाता है और यह 
ज्ञानकी विकल्पात्मक अवस्था है | यहां पर ज्ञानका स्वरूप उसके विषयभूत पदार्थोके उपचारसे 
सिद्ध किया जाता है, परन्तु विकल्परूप श्ञानकों जीवका ही गुण बताया गयाहै | इसलिये 
यह उपचरित सद्भृत व्यवहार नयका विषय है | 
असदपि लक्षणमतत्सन्मात्रत्वे सुनिविकल्पत्वात्‌ । 
तद्पि न विनावलस्थान्निविषय दकक्‍्यते वक्‍्तुम ॥ ५४२ ॥ 
अर्थ--ज्ञान यद्यपि निर्विकत्पक होनेसे सन्मात्र है इसलिये उपर्युक्त विकल्प स्वरूप 
हक्षण उसमें नही जाता है, तथापि वह बिना अवरम्बनके निविषय नहीं कहा नागक्ता है | 


१६४ पद्चाध्यायी । 
च्व्प्प्स्प्प्प्प््पियटपपसप्पपपससयधधयपभययया<पफपपपपथपधपटपक्‍८०++-०८-२<---- 
तस्मादुनन्वशरण सदृपि /क्ञाव स्वरूपसिडःत्वात्‌ १ 
उपचरित हेतुवशात््‌ तद्हिझान- तद्त्दशरणमिव ॥५४शा' 
अथे-+*इसलिये ज्ञान' अपने स्वरूपसे स्वयं स्िछझः है अतएवं वह अनन्य शरण (उसत- 
काल्वही अवहम्बन) है-तो' भी हेतु वश वह ज्ञान जन्य शरणके समान उपचरित होता है| 
ऐसा “होनेमें हेतु--- 
हेतुः स्व्पसिदल दिना न परसिडिरघरमाणत्वात्‌ । 
तद॒पिं च.शक्तिविशेषाद द्रव्यविदेषे चथा प्रभाग स्थात्‌ ॥५४४॥ 
अथ--ऐसा होनेमें कारण भी यह है. कि स्वरूप सिद्धिके विना परसे प्िद्धि 
अप्रमाण ही है, अर्थात्‌ ज्ञान'स्वरूपसे सिझ है तभी वह परसे भी सिर माना जाता है | 
शांन स्वरूपसे' सिद्ध है इस विषयमें भी यही कहा जा सकता है कि वह द्रव्य विशेष 
(नींव द्वव्य)का गुण विशेष है | यह बात अमाण पूर्वक सिद्ध है। भादार्थ-अर्थ विकत्पो 
जानें 'प्रमाणमू, अथीत्‌ स्व-पर पदार्थका बोध ही प्रमाण है | ऐसा' ऊपर कहा गया है। 
इस कथनसे'' ज्ञानमें प्रभाणता परसे “छाई गईं है | परन्तु परसे प्रमाणता ज्ञानमें , तभी 
आसकती है. जब 'कि' वहः अपने स्वरूपसे सिद्ध हो, इसी बातको यहां पर स्पष्ट "किया 
गया है कि ज्ञान अपने स्वरूपसे' स्वये सिद है| कारण कि वह जीवद्गव्यका विशेष गुण है * 
खये। सिद्ध होकर ही वह परसे उपचरित कहा जाता है। 
इसका फरछ । 
अर्थों ज्ञेयज्ञायकसड्डूरदोषश्रमक्षयों यदि वा। 
अविंनाभाषात्‌ साध्य सामान्य साधको'विशेषः स्थात्‌॥९४५॥ 
अथे“-उपचरित-सद्भूत' व्यवहार नयका यह फछ है कि ज्ञेय और ज्ञायकमें “अभीत 
ज्ञान और पदार्थमें संकर' दोष न'उत्पन्न हो, तथा किसी प्रकारका अम भी इनमें न उत्पतत 
हों) यदिं पहले क्षेय और 'ज्ञायकमें 'सेकर दोष अथवा दोनोंमें भ्रम हुआ हो तो' इस नयके 
जानने पर वह' दोष 'तथा वह भ्रम दूर हो जाता है'। यहा पर अविनाभाव होनेसे सामान्य 
साध्य है तथा विशेष' उसका साथक है'अर्थात्‌ शान साध्य है और घटज्ञान प्शानादि 
उसके सांधक हैं | दोनोंकी ही 'अविनाभाव है | कारण कि पदार्थ प्रमेय है इसलिये ' 
वह किप्ती न किसीके ज्ञानका विषय होता ही है और ' ज्ञान भी ज्ञेवका अवरुखन 
करता ही है निविषय वह भीः नहीं होता। भावाथे-कोई पढदायके खहूस 
नहीं समझनेवाले ज्ञानको घट पटादि पदार्थोका धर्म बतदाते हैं, कोई २ शेयके धर्म ज्ञायकमें 
बतलाते हैं| अथवा-विषय-विषयीके सम्बन्धमें' किन्हींको' अमर हो रहा है उन सबका अशान 
दूर-करना ही इस तयका फक है। हस' नय' द्वारा यही बात' बतरोई'गंई है कि विफलता 











सुबोधिनी टीका । १६६ 


शानका साथक है अथोत्‌ धटशान: पतटलान- पुस्तकशान, रत्नशञान-इत्यादि-ज्ञानके-विशेषण- 
साधक हैं। सामान्यज्ञान साध्य है। उपयुक्त विशेषणोंसे संमान्यजश्ञानकी ही-सिदधि-होती-है। 
शानमे घठादि धर्मता सिद नहीं होती। ऐसा यथार्थ परिज्ञान होनेसे ज्ञेय ज्ञायकर्में सेकरताका 
बोध कभी नहीं हो पत्ता है। 
अनुपचरित-असदभूत व्यवह्र नयक्रा हशान्त-- 
अपि वा्सद्भृतो घोष्लुपचरितारूपो नयः स' भचति यथा । 
क्रोधाद्या जीदस्प हि विवक्षिताओेद्युडिभवा:॥ ५४३॥ 
अरभ--अबुद्धि पूषक होनेवाले क्रोधादिक भावोंमें जीवके मार्वोकी विवक्षा करना; 
यह अनुपचरित अस्भूत व्यवहार नय कहलाता है। भावार्थे-दूसरे दत्यके गुण दूसरे-््यमें 
विवक्षित किये जायें इसीको अमद्भुत व्यवहार नय कहते-हैं। क्रोधादिक भावकमोके धम्ब- 
स्से होते है इसलिये वे जीवके नही कहे जासक्ते यह बात अस्द्धूत व्यवहार नयके दृष्टान्तमे स्पष्ट. 
कर दी गई है| उन्ही भावोंको जीवके भाव कहना या मानना अप्द्भृत नय है। परन्‍्तु 
क्रोधादिक भाव दो प्रकारके होते हैं (१) बुद्धि पूर्वक (२) अबुद्धि पूर्वक। वृद्धि पूर्वक 
भाव उन्हें कहते हैं नो माव स्थूलतासे उदयमे आ रहे हो तथा जिनके विषयमे हम वोधभी कर रहे हो कि 
वे क्रोधादिक भाव है। ऐसा समझ कर भी कि ये क्रोधादिक हैं, फिर भी उन्हें नीवके बत- 
लानाया जानना उपचरित नय है, परन्तु जहां पर क्रोधादिक भाव सूक्ष्मतासे उद्यमें आरहे है, निनके 
बिषयमे यह निर्णय नहीं किया जासक्ता कि क्रोधादि भाव हैं या नहीं ऐसे भावों की अवुद्धि पूर्वक क्रोधा- 
दि भावोको जीवके'विवक्षित करना अनुपचरित-अस्द्भूत व्यवहारनय है। यहांपर.वेमाविक 
भावोंकोी (परभावोंको ) नीवका कहना इतना अेश्र-तो असद्भृतका है। गुण. गुणीका विकल्प 
व्यवहार अंश हे | अबुदिपूवंक क्रोधादिकोंको कहना इतना-अश अनुपचरितका है| 
इसका कारण 
कारणमिह यस्प सतो या शक्ति! स्यवाद्षिभावभावमयी । 
डउप्थोगद्शाविश्ञ सा शक्तिः स्थात्तदाण्यनन्यमर्यी । ५४७ । 
अथे--निम्त पदा्थकी नो शक्ति वैभाविक मावमय हो रही है और उपयोगद्ञा 
( कार्यकारिणी ) विशिष्ट है | तो भी वह शक्ति अन्यकी नहीं कही जा सक्ती | यही जनु- 
पचरित असद्धूत व्यवहारनयकी प्रवृत्तिमे कारण है | भ[वार्य-यदि एक शक्ति दूसरी शक्ति रूप 
परिणत हो जाय तबतो एकपदार्थके गुण दूसरे पदार्थमे चले-जानेसे-सेकर और अमाव दोष 
उत्पन्न होते है, तथा ऐसा ज्ञान और कथन भी मिथ्यानय है | जीवके क्रोधादिक भाव उसके 
चारित्र गुणके ही परनिमित्तसे होनेवाले विकार हैं| चारित्र गुण कितना ही विकारमय 
अवस्तथामे क्यों न परिणत हो जाय परन्तु वह सदर जीवका ही रहेगा। इसी लिये वहां 


- १४६६ पश्चाध्यायी । 


च्पप््स्स्स््स्फ्््प्फिपफिससिसिपफपपमपपना पपसधपपपरपरपऋपरपऋरपरपपप्कपा<55 
असद्भूत व्यवहारनय प्रवृतत होता है, अर्थात्‌ किस्ती वस्तुके गुणका अन्यरूप परिणत न होना 
ही इस नयको प्रवृत्तिका हेतु है | 
| इस नयका फल--« 
फलमागन्तुकभावा; स्वपरानिमित्ता मवन्तियावन्तः | 
क्षणिकत्वान्नादिया इति बुद्धि स्थादनात्मधमेत्वात्‌। ५४८ । 
अधे--अपने और परके निमित्तसे होनेवाले जितने भी आगन्तुक भाव-- 
वेभाविकमाव हैं | वे सब आत्माके धरम नहीं हैं। इसलिये वे क्षणिक हैं | क्षणिक 
होनेसे अथवा आत्मिक धर्म न होनेसे वे ग्राह्म--ग्रहण करने योग्य नहीं हैं ऐसी बृद्धिका 
होना ही इस नयका फछ है। भावार्थ--अनुपचरित-अस्तद्भूत व्यवहार नय वैभाविक भावें 
प्रवृत्त होता है। उसका फल यह निकलता है कि ये भाव परके निमित्तसे होते हैं इसलिये 
अग्माह्य हैं । ह 








उपचरित-असद्भूत व्यवहार नय--- 
उपचरितो5सद्भूतो व्यवहाराख्यो नय। स भवति यथा । 
कोघाया। औद्यिकाशितश्रेदुछडिजा विवश्ष्याः स्युः ॥ ५४९॥ 
अथे--भदमिक क्रोधादिक भाव यदि बुदधिपूरक हों, फिर उन्हें जीवके समझना 
या कहना उपचरित-असछूत व्यवहार नय है | भावार्थ--बुडिपूर्वक क्रोधादि भाव उन्हे 
कहते हैं कि मिनके विषयमं यह ज्ञात हो कि ये क्रोधादि भाव हैं | जेसे कोई पुरुष क्रोष 
करता है अथवा छोम करता है और जानता भी है कि वह क्रोध कर रहा है. अथवा छोम 
कर रहा है, फिर भी वह अपने उस क्रोध भावकी अथवा छोमभावकी अपना निमफा समझे 
या कद्े तो उप्तका वह समझना था कहना उपचरित-असछूत व्यवहार नयका विषय है 
अथवा वह नय है | क्रोधादिक भाव केवल जीवके नहीं हैं | उन्हें नीवके कहना इतना जेश 
तो असूतका है जो कि पहले ही कहा जा चुका है । क्रोधादिकोंको क्राधादि समझ करके 
भी उन्हें जीवके बतढाना इतना अंश उपचरित है। बुडिपूर्वक क्रोधादिक भाव छठे गुणस्थान 
तक होते हैं | उससे ऊपर नहीं | 
हर इसका कांरण--- ५ 
बीज विभावभावा; स्वपरोभयहेतवस्तथा निथमात्‌ । 
सत्यपि शक्तिविशेषे न परनिमित्तादिना भवन्ति यत। ॥१५०॥ 
अै--नितने भी वैभाविक भाव हैं वे नियमसे अपने और परके विमित्तसे 
होते हैं | यध्षपि वे शक्ति विशेष हैं अर्थात्‌ किसी द्रव्यके निन गुण हैं. तथापि वे परके 
विमित्त विना नहीं होते हैं | मावार्थ--आत्माके गरुणोंका पुद्ठछ कमेके निमित्तसे वैभाविक- 
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रूप होना ही उपचरित असद्धृत व्यवहार नयका कारण है। 
इस नय॑का फ | 
तत्फलमापिना भावात्लाध्यं तद्युडिपू्वंका भावा; । 
तत्सत्तामान्न प्रति साधनमिह बुडधिपूर्वका भावा; ॥ ५५१ ॥ 
अथे--विना अवुद्धिपूक भावेकि बुद्धिपंजक भाव हो ही नहीं पक्ते हैं। इसलिये 
बुद्धिपूषेक भावोंका अबुद्धिपूषेंक भारवोके साथ अविनाभाव है। अविनाभाव होनेसे 
अबुद्धिपूर्क्त भाव साध्य हैं और उनकी सत्ता सिद करनेके लिये साधन थुडिपूर्वक 
भाव हैं| यही इसका फछ है। भावाथ--जुछ्िपूवेंक भावोंसे अबुद्धिपूर्कक भावोंका 
परिज्ञान करना ही अनुपचरित-असद्भूत व्यवहार नयका फल है। 
श्ढलाकार-- 
ननु चासद्तादिभवति स॒ यत्रेत्यतद्गुणारोपः । 
दृष्टान्तादपे च यथा जीचो वर्णादिमानिहास्त्वितिचेत्‌ ॥९५१॥ 
अर्थ---अप्तद्भूत व्यवहार नय वहांपर प्रवृत्त होता है जहां कि एक वस्तुके गुण दूसरी 
बस्तुमें मारोपित किये जाते हैं | दष्टान्त--मैसे नीवको वर्णोदिवाला कहना | ऐसा माननेमें 
क्या हानि है ! भावाथे--अन्थकारने ऊपर अनुपचरित और उपचरित दोनों प्रकारका ही 
असद्भूत व्यवहार नय तद्गुणारोपी चतताया है, अथीत्‌ उस्ती वत्तुके गुण उसीमें आरोपित 
करनेकी विवक्षाकों अस॒द्भृत नय कहा है| क्योंकिक्रोधादिक माव भी तो जीवके ही हैं और वे जीवमें 
ही बिवक्षितकिये गये हैं। श्भाकारका कहना है किसद्धृतनयको तो तदगुणारोपी,कहना चाहिये 
और अस्ड्भूत नयकी अतहुणारोपी कहना चाहिये। इस विषयमे वह दृष्टान्त देता है कि जैसे 
वर्णादि पुहलके गुण है उनको जीवके कहना यही अस्तद्भूत नयका विषय है ! 
उच्तेर>- 
तन्न यतो न नयास्ते किन्तु नयाभाससंज्ञका; सन्ति । 
स्वयम्रप्यतह्ुुणत्वाद्व्यवहारा5विशेषतो न्यायात्‌ ॥ ५६३॥ 
अथ--शैकाकारका उपयुक्त कहना ठीक नहीं है| कारण जो तहुणारोपी नहीं हैं 
फिन्तु एक वस्तुके गुण दूसरी वस्तुमे आरोपित करते हैं वे नय नहीं है किन्तु नयाभा्त हैं| 
वे व्यवहारके योग्य नहीं है। भावाधे-मिथ्यानयकी नयाभास कहते हैं | नो नय जतहुणा- 
रोपी है वह नयाभास है। 
तथा++ 
तद्भिज्ञान चैतयरेउतहुणलक्षणा नया प्रोक्ता। । 
तन्सिथ्याचाद्त्वादूध्वस्तास्तवादिनोपि मिथ्याख्या: ॥ ५५४ ॥ 
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अथे--जो ऊपर कहा गया है उसका खुलाता इसप्रकार है किनितने अतहु णरुक्षण 
नय कहे गये हैं वे सब मिथ्यावादरूप हैं | अतएवं वे खण्डित किये गये हैं| उन नयोके 
माननेवाले भी मिथ्यावादी'हैं | 
वह मिथ्या यो है-- 
' लद्घादोध्य यथा स्पाजीयो चर्णादिमानिहाली ति । 
“इत्युक्ते न गुणःस्पात्पत्युत दोषस्तदेकवुडित्वात्‌ ॥ ५५५॥ 
“अथे--ख़ह।मिथ्यावाद्‌ यों हैकि यदि कोई यह कहे कि नीवःरूप, रस्त, गन्ध स्परवारा 
'है॥ तो ऐसा :कहने? परः कोई “गुण-लाभ नहीं होता है । किन्तु उल्टा दोष होता है| :दोप 
यह होता है कि जीव और ऋूप-रसादिमें एकत्व बुद्धि-होने रूगती'है और -ऐसी-चबुढिका 
होना ही मिथ्या है | 
शकाकार- छः 


'नतु किल वस्तु विचारे मवतु गुणों वाथ दोष एवं -यतः । 
न्याय्वलादायांतो दुवौरः स्थान्नयप्रवाहश्यथ ॥ ९५६ ॥ 
अथे--वबस्तुके विचार, समयमें-गुण हो अथवा दोष “हो, अथीत्‌-गो -वस्तु निम्र रुपमें 
'हैउसी:छृपमें बह सिद्ध होगी, चाहे उसकी यथार्थसिद्िमे दोष आबे या गुण | नयोंका 
प्रवाह “न्याय बलसे प्राप्त हुआ है इसलिये बह दूर नहीं किया जा सक्ता ? - भाशर्थ-जीवको 
।वर्णादिमान्‌ कहना यह भी एक नय है | इस नयकी सिद्धिमें जीव और वर्णादिमे एकता 
भले ही प्रतीत हो, परन्तु उस्तकी सिद्धि आवश्यक है | 
उत्तर-- 


सत्य दुवारः स्थान्नयप्रवाहों थथाप्रमाणाददा | 
दुर्वारश्॒ तथा स्पात्सस्थडूमिथ्येति नयविशेषोषि ॥५५६७॥ 
अर्थ--यह बात ठीक है. कि नयप्रवाह अनिवार्य हैं, परन्तु साथ ही यह भी 
अनिवार्य दे कि वह अमाणाधीन हो | तथा कोई नय समीचीन (यथार्थ) होता है कोई मिथ्या 
'होता है यह नर्योकी विशेषता भी अनिवार्य है। 


तथा- 
'अंथे विकल्पो ज्ञानं भवति तदेक॑, पिकल्पमात्रत्वात्‌ | 
' 'अस्लि च'सम्पाज्ञो्न 'मिथ्याज्ञानं विशेषविषयत्वात्‌.॥९४६4॥ 
अग--ज्ञान अर्थविकल्पात्मक होता है अर्थात्‌ ज्ञान स्व-पर पदार्थकी विषय करता 
है इसलिये ज्ञान सामान्यकी अपेक्षासे ज्ञान एक ही है, क्‍योंकि अर्थ विकत्पता सभी 
ज्ञानोंमें है, परन्तु 'विशेष २ विषयोंकी अपेक्षासे उस्ती -शानके दो भेद हो जाते हैं (१) 


सम्यग्श्ान ( २० मिध्याशान | 
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दोनें। शारमोका स्वरूप- 
तत्रापि.यथावस्तु ज्ञान सम्पस्विशेषहेतुः स्पात्‌ । 
अथ चेद्यथावम्तु ज्ञान मिथ्याविशेषद्देतु। स्थात्‌ ॥ ५०९ ॥ 
अर्थ--उन दोनों ज्ञानोंमे एम्यम्ज्ञानका कारण वस्तुका यथार्थ ज्ञान है. तथा मिथ्या- 
ज्ञानका कारण वस्तुका अयथार्थ ज्ञान है| भावाये--जो वस्तु शनमें विषय पडी है उस 
वस्तुका वेसा ही ज्ञान होना मैसी कि वह है, उसे सम्यग्शान कहते हैं | मैसे-किसीके 
शानमे चांदी विषय पडी हो तो चांदीकी चांदी ही ग्ह समझे तब तो उसका वह शान 
सम्यग्जान है और यदि चांदीफ़ो वह ज्ञान सीप समझे तो वह मिथ्याज्ञान दे मिप्त शानमें 
वस्तु तो कुछ और ही पडी हो और ज्ञान दसरी ही वस्तुका हो उसे मिथ्याज्ञान कहते हें. 
इसप्रकार विषयके भेदसे ज्ञानके भी सम्य+ ओर मिथ्या ऐसे दो भेद हो जाते हैं। 
नयके भी दो भेद ई-- 
ज्ञान घथा तथासों नथोस्ति सर्वों विकल्पसातत्वात्‌ । 
तन्नापि नयः सस्पक तद्तिरथा स्यान्नयाभास; ॥ ५३० ॥ 
अथ--निप्त प्रकार ज्ञान है उसी प्रकार नय भी है, अर्थात्‌ जैसे सामान्य ज्ञान एक 
है वैसे सम्पृण नय भी विकर्पमात्र होनेसे (विकल्पात्मक ज्ञानकों ही नय कहते हैं) सामान्य- 
रूपसे एक है और विशेषकी अपेक्षासे ज्ञानके समान नय भी सम्यकू नय, मिथ्या नय ऐसे 
दो े हैं। नो सम्यक्‌ नय हैं उन्हें नय कहते हैं जो मिथ्या नय हैं उन्हें नयामापत 
कहते है। 








दानाका स्वसूपू--- 
तहणसंविज्ञान+ सोदाहरणः सहेतुरथ फलवाव । 


थो हि नयः स नय। स्थादिपरीतो नयो नयाभास। ॥ ५६१ ॥ 
अथै--नो तहुणसंविज्ञान हो अथोत्‌ गुण गुणीके भेद पूर्वक किसी वस्तुके विशेष 
गुणोंफों उप्तीमे वतलानेवाल्ा हो, उदाहरण सहित हो, देतु पूर्वक हो, फू सहित हो, वही 
नय, नय कहलाता है। उपसुक्त बातोसे नो विपरीत हो, वह नय नयाभाप्त कहलाता है। 
फलवत्वेन बयानां भाव्यप्तददय प्रसाणवरद्धि यतः । 
. स्थादबयविप्रसाणं स्थस्तद्वयवा धयाध्तदंशत्वात्‌ ॥ ९११ ॥ 
अर्थ--जिप्त प्रकार प्रमाण फल सहित होता है उस प्रकार नर्योका भी फल सहित 
होना परम आवश्यक है कारण आवयवी प्रमाण कहलाता है, उसीके अवयव नय 
कहलाते हैं। नय प्रमाणके ही अंश रूप है। भावा4ः-नयोंकी उत्पत्तिमें प्रभाण 
योनिमूत-मूल कारण है। प्रमाणसे जो पदार्थ कहा जाता है उसके एक अंशको 
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लेकर अर्थात्‌ पर्याय विशेषके द्वारा नो पदार्थका विवेचन किया जाता है उसे ही नय कहते 
हैं. अथवा सम्पूर्ण पदार्थेको प्रमाण विषय करता है और उसके एक देशको नय विषय करता 
है | इस प्रकार अश अंशीरूप होनेसे प्रमाणके समान नय भी फलविशिष्ट ही होता है। 
साराश-- 
तस्मादलुपादेथों व्यवहारोध्तहुणे तदारोपः । 
इष्टफठामावादिह न नयो वर्णादिमान्‌ पथा जीवः ॥५६१॥ 
अथे--जि्त बस्तुमें नो गुण नहीं हैं, दूसरी वस्तुके गुण उसमें आरोपित-विवक्षित 
किये जाते हैं; महांपर ऐसा व्यवहार किया जाता है वह व्यवहार ग्राह्म नहीं है। क्योंकि 
ऐसे व्यवहारसे इष्ट फलकी प्राप्ति नहीं होती है | इसलिये जीवको वर्णादिवाला कहना, यह 
नय नहीं है किन्तु नयाभास है। भावाथ--शेकाकारने ऊपर कहा था कि जीवको वर्णादि- 
भान्‌ कहना इसको असद्भूत व्यवहार नय कहना चाहिये | ग्रन्थकार कहते हैं कि यह वय 
नहीं किन्तु नयाभास है। क्योंकि जीवके वर्णादि गुण नहीं हैं फिर भी उन्हें जीवके कहनेसे 
जीव और पुदुलमें एकत्त्वबुद्धि होने लगेगी | यही इष्ट फलकी हानि है | 
शेका कार--- 
ननु चेवे सति नियमादुक्तासद्भुतलक्षणों न नया । 
'मवति नथाभास+ किल क्रोधादीनामतदूशुणारोपात्‌ ॥ ५६४ ॥ 
अधथै--यदि एक वस्तुके गुण दूसरी वस्तुमें आरोपित करनेका नाम नयाभास्त है तो 
ऐसा माननेसे जो ऊपर असद्धूत व्यवहार नय कहा गया है उसे भी नय नहीं कहना चा- 
हिये किन्तु नयाभास॒ कहना चाहिये | कारण क्रोधादिक णीवके गुण नहीं हैं. फिर भी 
उन्हें जीवके कहा गया है | यह भी तो अतदुणारोप ही है, इसलिये ग्न्थकारका कहा 
हुआ मी अस्द्भूत व्यवहार नय नयाभाप्त ही है ! 
उच्तृरु--नन 





नेव घतो यथा ते क्रोधाा जीवर्संभवा भावाः। 
न तथा पुद्ठलवपुृषः सन्ति च च्णादयों हि जीवस्थ ॥ ९१५ ॥ 
अथ--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है | क्योंकि जिस प्रकार क्रोषादिक 
भाव नीवसे उत्पन्न हैं अथवा नीबके हैं. | उस प्रकार पुह्वढमय वर्णादिक नीवके भाव नहीं 
हैं। भावाथे-पद्धक कर्मेके निमित्तसे आत्माके चारित्र गुणका नो विकार दे उसे ही क्रोष, 
मान, माया, छोभादिके नामसे कहा जाता है । इसलिये क्रोधादिक आत्माके ही वैभाविक 
भाव हैं। अतः जीवमें उनको आरोप करना असहुशारोप नहीं कहा जासक्ता किल्दु तद- 
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गुणारोप ही है। वे भाव शुद्धात्माके नहीं हैं किन्तु परके निमित्तसे होते हैं इसलिये उन्हें 
असुद्भूत नयका विषय कहा जाता है। चाहे सद्भूत हो अथवा अस्द्भूत हो, तहुणारोपी ही 
नय है अन्यथा वह नयाभासत है | रूप, रस, गन्धादिक पुठ्लके ही गुण हैं, वे जीवके 
किप्ती प्रकार नहीं कहे जापक्ते हें | रूप रसादिको जीवके भाव कहना, यह अतदुणारोप है 
इसलिये यह नयाभास है | 
कुछ नयामार्तोका उछेख--- 
अथ सन्ति नथाभासा यथोपचाराख्यहेतुदशन्ता! । 
अन्नोच्यन्ते केचिडेयतया वा नयादिशुय्यथेम ॥ ५६६ ॥ 
अध-...उपचार नामवाढे (उपचार पूववेक) हेतु दष्टान्तोंको ही नयामाप्त कहते है । 
यहांपर कुछ नयामासोका उल्लेख किया माता है | वह इसलिये कि उन नयामासोंको 
समझकर उन्हें छोड़ दिया जाय अथवा उन नयाभासोके देखनेसे शुद्ध नयोंका परिज्ञान हो- 
9 लोक व्यवहार--- 
अस्ति व्यवहार; किल लोकानामयमलब्धयुडित्वात्‌ । 
यो5यथं मनुजादिवपुरमेचाति सजीचस्ततोप्यनन्यत्वात्‌ ॥५६७॥ 
अथे---बुद्धिका असाव होनेसे छोकोंका यह व्यवहार होता है कि जोयह मनुष्यादि- 
का शरीर है वह जीव है क्योंकि वह जीवसे अमिन्न है। 
यह व्यवहार मिथ्या है। 
सोथथ व्यवहार; स्थादव्यवहारों यधापसिडान्तात्‌ । 
अप्यपसिडान्तत्वं नासिर्ं स्थादनेकधर्मित्वात्‌ ॥५६4॥। 
अथे---शरीरमें जीवका व्यवहार जो लोकमें होता है वह व्यवहार अयोग्य व्यवहार 
है, अथवा व्यवहारके अयोग्य व्यवहार है। कारण वह सिद्धान्त विरुद्द है| सिद्धान्त विरुद्धता 
हस व्यवहारमें असिड नहीं है, किन्तु शरीर और नीवको भिन्न २ धर्मी होनेसे प्रसिद ही है | 
भावाय--हरीर पुहछ द्रव्य भिन्न पदार्थ है और जीव द्रव्य मिन्न पदार्थ है, फिर भी जो 
लोग झरीरमें जीव व्यवहार करते हैं वे अवश्य सिद्धान्त विरुद्ध कहते है। 
नाछडूय कारणमिद्मेकक्षेत्रावगा हिसार थत्त्‌ । 
सर्वेद्र्येष यतस्तथावगाहाडुवेद्तिव्याप्ति; (५६९॥ 
अथे--शरीर और जीव दोनोंका एक क्षेत्रमें अबगाहन (स्थिति) है इसी कारण 
लोकमें वैसा व्यवहार होता है ऐसी आशंका भी नही करना चाहिये, क्योंकि एक क्षेत्रमें तो 
सम्पूणे द्रव्योंका अवगाहन होरहा है, यदि एक क्षेत्रमे अवगाहन होना ही एकताका कारण हो 
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तो सभी पदा्थो्में अतिव्याप्ति दोष उत्पन्न होगा। मविध-पैंगे, अधम, आकाश, काल, मीव, 
पुढल ये छहों द्रव्य एक क्षै्रमे रहते हैं परन्तु छहोंके क्षण जुंदे २ हैं यंदि एक श्षेत्रावंगाह 
ही एकेताका कारण हो तो छह्ोंमें अतिव्याति दोष आवेगा,' अथवा उनमें अनेकता ने हेगी। 
'क्पि भवति बन्ध्यबन्व्कसयी यंदिवानंयोंने शह्रुयॉमिति। 
तदनेकत्वे नियमात्तबन्धस्थ स्वतोष्यसिदत्वातू ॥ ५३० ॥ 
अथ--कदाचित्‌ यह कहा जाय कि जीव और शरीरमे परस्पर वन्ध्य वन्धक भाव 
है इसलिये वैसा व्यवहार होता है, ऐसी आशका भी नहीं करना चाहिये क्योंकि वन्ध 
नियमसे अनेक पंदार्थोमें होता है। एक पदार्थमें अपने आप ही वन्धका होना अति ही 
है) भांवायेः-पुंद्छको वाधनेवाला आत्मा है, आत्मासे बेंधनेवाछा पुर है। इसलिये पुह- 
ल शेरीर वन्ध्य है, आत्मा उसका वन्धक है। ऐसा वन्ध्य बन्धक सम्बन्ध होनेसे शरीरमें मौव 
व्यवहार किया जाता है ऐसी आशेका भी नि्मुठ है, क्योंकि वन्ध तभी होसेक्ता है नव 
कि दो पदार्थ प्रसिद्ध हों अर्थात्‌ बन्ध्यवंधक भावमें तो द्वेत ही प्रतीत होता है| 
अथ चेद्वदथमेतन्निमित्तनिभित्तिकत्वमस्ति मिथा । 
न॑ यतः स्वयं स्वलो वा परिणममानस्य कि निम्चिचतया ॥९७१॥ 
'अथे--कदाचित्‌ मनुष्यादि शरीरमें जीवत्व बुद्धिका कारण शरीर और जीवका 
निर्मित नेंमित्तेंक सम्बन्ध हो, ऐसा भी नहीं कहा ना सक्ता, कारण जो अपने आप परिण- 
मनशील है उसके लिये निमित्तपनेसे क्या प्रयोजन ! अथात्‌ नीवस्वरूपमें निमित्त कारण 
कुछ नहीं कर सक्ता। भावाथे-जीव और शरीरमें निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध शरीरमें निमि- 
सता भर नीवमें नेमित्तिकताका ही सूचक होगा, वह सम्बन्ध दोनोंमें एकत्व चुदधिका जनक 
नहीं कहा ना सक्ता, वेयोंकि जीव अपने स्वरूपसे ही परिणमन करता है, निमित्त कारणके 
निर्मित्ते उसमें परंरूपता नहीं आती । इसलिये मलुष्यादि शरीरमें जीव व्यवहार करना 
नयाभास है | 
दूसरा नयामास--- रन 
अपरापि नयांमासों मवंति यथा चु्तस्पं तस्प सतः। 
कर्ता भोक्ता जीव स्पादपिं नोकमेकमेकुनेः ॥ ५७२॥ 
अधथ--आहारबगेणा, भाषावर्गणा, तेजसवर्गणा, मनोवर्गणा चार वर्गणायें सब 
आत्मासे सम्बन्धित होती हैं, तव वे नोकमके नामसे कहीं जातीं हैं, और कार्माणवर्गंणा जब 
आतमासे सम्बन्धित होंकर कररूप-बनावरणाविकुप पेरिंणत होती है तंब वह कि नागर 
कही जाती हैं। ये के और नोंकर्म पुहरतकी पर्याय हैं, जततएँंव वे सूते हैं। उन खेत कम 
तोकमरेका भी ऊतो तथा भोक्ता है. 'ऐसा कहना दूसरा नवाभास है।. भावोथ--नीव जे 
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मूर्ेस्वरअपवाला है, वह अपने ज्ञोनादिभावोंका ही कर्ता भोक्ता हो संक्ता है, उसको शानादि 
भावोंका कर्ता मोक्ता कहना भी व्यवहार ही है। परन्तु जो उसे मूर्त पंदाथोका के्ा भोक्ता 
व्यवहार नयसे वतलाते दे उप्त विषयमें आचाये कहते है कि वह नय नहीं किन्तु नयाभास है| 
नयामांस यों है--- 

नाभासंसवमसिर्ं स्पादपसिडान्ततों नधस्थास्प । 

सदनेफत्वे सति किल शुणसंकांतिः छुतः प्रभाणांदा ॥५७श। 

जुणसंक्रांतिझते यदि कंतो स्पात्किमंणश्व भीत्तोत्मो। 

सर्वस्य संबंसकरदोष: स्थात संवेशन्धदोषश् ॥ ५७४ ॥ 

अथ--मूतैकमोंका जीवको कंत्ती भोक्ता बतलानेवाला व्यवहार नय नयाभीस हैं यह 
बात अपिड नहीं है कारण ऐसा व्यवहार नय सिद्धान्तविरुद है | सिद्धान्तविरुदताका भी 
कारण यह है कि जब कम ओर जीव दोनों भिन्न २ पदार्थ हैं तब उनेमें गुणसंक्रमण किप्त 
प्रमाणसे होगा ! अथोत्‌ नहीं होगा तथा विना गुणोके परिवत्तेव हुए जीव, कमेका कर्ता 
भोक्ता नहीं होसक्ता, यदि विना गुणोंकी संक्रातिके ही जीव कर्मंका कर्ता भोक्ता होनाय 
तो संत्र पदाथोमे सर्वस्ंकर दोष उत्पन्न होगा | तथा सर्वशूल्य दोष भी उत्पन्न होगा | 
भावे।थ-यदि जीवके गुण पुहुलमे चले जाये तभी जीव पुढ्लका कर्ता भोक्ता हो सक्ता है | 
कपड़ा बुनेनेवांलेके कुछ गुण वा सव गुण उस कपडेमे आवें तभी वह बुननेवांछा उस कप- 
ड्रेका कत्तो कहा जासक्ता है | अन्यथा कपड़ेमें उसकी कतृता क्या आईं ! कुछ भी नहीं 
केवल निमित्तता है | यदि विना गुणोंका संक्रमण हुए ही जीवमे पुठ्ुलका कतृत्व माना जाय 
तो सभी पदार्थ एक दूसरेके कत्तो होसक्ते हें । ऐसी अंवेस्थामे धर्मोदि द्॒त्योंका भी जीवमें 
कप्नेत्व सिद्ध होगा | 
अमका कारणृन्लनछ 
अस्त्यत्न अ्रमहेतुऊीवरथा शुरूपर णातिं प्राप्प । 
कमेत्वं परिणसते स्वथमपि सूतिभग्तों द्रव्यम ॥ ६७५ ॥ 
अथ--नीव कर्मोका कर्त्तो है, इस भ्रमका कोरण भी यह है कि नीवकी शुद्ध 
परिणतिके निमित्तसे पुहुलद्वव्य-कार्मीण वर्गंणा स्वये (उपादान) कर्मरूप परिणत होजाती है। 
भावाथे-जीवके रागदरेप भावेकि निमित्तसे कार्माण बगेणा कमें पर्यायको धारण करती है। 
इसीलिये उसमें जीवकर्तृताका भ्रम होता है। 
सम्राधान--- 
'हृदमन्न समाधान कसा या कोपि सः स्वर्भावरप । 
परभावस्थ न कर्ता सोक्ता वा तन्निमित्तमराओ्ेपि ॥९७६॥ ,, 
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अथे--उम्त भ्रमका समाधान यह है कि जो कोई भी कर्ता होगा वह अपने स्वभाव 
ही कर्ता होगा | उसका निमित्त कारण मात्र होनेपर भी कोई परभावका कर्ता अथवा भोक्ता 
नहीं होसक्ता है । 
इृष्टान्ते---- 
भवति स थथा कुलालः कर्ता 'मोक्ता यधात्ममावस्प । 
न तथा परमावस्य च कर्ता भोक्ता कदापि कलशस्य ॥९७५॥ 
अथ--कुम्हार सदा अपने स्वभावका ही कर्ता भोक्ता होता है वह परभाव-कढशहा 
कर्ता भोक्ता कमी नहीं होता, अर्थात्‌ कलशके बनानेमें वह केवड निमित्त कारण है। नि- 
मित्त मात्र होनेसे वह उसका कत्तो भोक्ता नहीं कहा जासक्ता | 
उसीका उल्ेख--- 
तदभिज्ञा् थ थथा भवति घदो सत्तिकास्वभावेन | 
अपि मुफ्मयों घदः स्पान्न स्थादिह घट) कुलालमयः ॥५७८॥ 
अथे--कुम्हार कलुशका कर्ता क्‍यों नहीं है इस विषयमें यह दृष्टन्त प्रत्यक्ष है कि 
घट मिट्टीके स्वभाववाढा होता है, अथवा मिट्टी स्वरूप ही वह होता है, परन्तु घट कमी 
कुम्हारके स्वभाववाला अथवा कुम्हारस्वरूप नहीं होता है। भावाथ--नब घटके भीतर 
कुम्हारका एक भी गुण नहीं पाया नाता है तब कुम्हारने धटका क्या किया ! अर्थात्‌ कुछ 
नहीं किया, केवछ वह उसका निमित्त मात्र है| 
लोक व्यवहार मिथ्या है--- 
अधथ चेद्धदकर्तासी धदकारों जनपदोक्तिलेशोयम्‌ | , 
दु्वारों भवतु तदा कानो हानियेदा नयाभासः ॥५७९॥ 
अरथ--यदि यह कहानाय कि लोकमें यह व्यवहार होता है कि घटकार-कुम्हार 
घटका बनानेवाला है; सो क्यों ! आचाये कहते हैं कि उस ब्यवहारक्ो होने दो, उससे हमारी 
कोई हानि नहीं है परन्तु उसे नयामास समझो, अथीत्‌ उसे नयाभास समझते हुए वरावर 
व्यवहार करो इससे हमारे कथनमें कोई बाधा नहीं आती है। परन्तु यदि उसे नय समझने 
बाला छोकव्यवहार है तो वह मिथ्या है। 


तीसरा नयाभास--- 
अपरे वहिरात्मानों मिथ्यावादं चद्न्ति दुमेतयः । 
थद्वड्टेपि परस्मित्‌ कर्ता भोक्ता परोषि मवति यथा ॥९८०॥ 
अर्ग--और भी खोटी बुढ्िके धारण करनेवाले मिथ्याइष्टी पुरुष मिथ्या बातें कहते 
हैं। नैसे-जो पर पदाथे सर्वथा दूर है, जीवके साथ नो बैंथा हुआ भी नहीं है उसका भी 
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. जीव कत्तो भोक्ता होता है। ऐसा वे कहते हैं। 
सदेयोदय मावान्‌ श़हघनधान्य कलचत्रपुत्रॉश् । 
स्वयमिह करोति जीवो मझुनाक्ति वा स एवं जीवश् ॥५८१॥ 
अथ--पातावेदनीय कमके उदयसे होनेवाले जो घर धन, धान्य, स्त्री, पुत्र भादि 
सनीव निर्नीव पदार्थ ( स्थावर मेगम सम्पत्ति ) हैं उनका जीव ही स्वयं कत्तो है और वही 


जीव उनका भोक्ता है। 
शझ्ाकार-- 


मनु सति ग्रहचनितादी भवति खुर्ख प्राणिनामिहाध्यक्षात्‌ । 
असति घच॒ तन्न न तदिद तत्तत्कर्ता स एवं तड्शोक्ता ॥ ५८4२॥ 
अथे--यह वात प्रत्यक्ष सिद्ध है कि घर, स्री आदिंके होने पर ही जीवोंको सुख 
होता है उनके अभावमें उन्हें सुख भी नहीं होता। इसलिये जीव ही उनका कत्तो है और 
वही उनका भोक्ता है ? अथीत्‌ अपनी सुख सामग्रीको यह नीव स्वयं संग्रह करता है और 
स्रये उसको भोगता है। 
उत्तर--- 
सत्य वैषयिकमिदं परामिह तदपि न परत्न सापेक्षम्‌ । 
सति वहिरर्थपि घतः किल केषाश्िदरुखादिददेतुत्वात्‌ ॥५८१॥ 
अथे--यह वात ठीक है कि घर वनितादिके संयोगसे यह संसारी जीव सुख सम 
झने लगता है परन्तु उसका यह सुख केवल वैषयिक-विषयजन्य है। वास्तविक नहीं है| 
सो भी धर, सत्री आदि पदाथोकी अपेक्षा नही रखता है। कारण घर सत्री आदि बाह्य पदा- 
भोंके होने पर भी किन्ही पुरुषोंको सुखके बदले दुःख होता है, उनके लिये वही सामग्री 
दुःखका कारण होती दे। 
साराश--- 
इृद्सत्र तात्पय भवतु स कत्ताथ वा च मा भवत॒ | 
भोक्ता स्वस्थ परस्थ च यधाकथश्विचिदात्मकों जीव३ ॥५८४॥ 
अथ---यहां पर सारांश इतना ही है कि जीव अपना और परका यथा कर्थचित्‌ कर्ता 
हो अथवा भोक्ता हो अथवा मत हो परन्तु वह चिदात्मक-चेतन्य स्वरूप है। भावाथै--नीव 
स॒दा अपने भावोंका ही कर्ता भोक्ता है। परका नहीं। 
चौथा नवभास- 
अयमपि च नयाभासों भवति भिथो पोध्यबोधसस्वन्ध:। 
ज्ञान शेयगतं वा ज्ञानगतं ज्ञेयमेतदेव यथा ॥५<८५॥ 
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अर्य--परस्पर ज्ञान और ज्ञेयका जो बोध्यवोधरूप. सम्बन्ध है, उसके, कारण जानक्ो 
ज्ञेयगत-ज्षेयका धम मानना अथवा ज्ञेयकीं ज्ञानगत मानना यह भी नयाभास्त है | भावाई- 
ज्ञानका. स्वभाव है कि वह हरएक पदाथेको जाने परन्तु किसी पदार्थों मानता हुआ भी 
वह सदा, अपने ही स्वरूपमें स्थिर रहता है, वह पदाथमें, नहीं चछा जाता है'और न कह 
उसका, घर्मही,हो जाता है | तथा न.पपदार्थका कुछ अंश ही ज्ञानमें; आता है; नो कोई . 
इसके विरुद्ध मानते हैं वे-नयाभास मिथ्याज्ञानसे असित हैं | 
दृष्टोन्त-- 

चक्षू रूप पदयति रूपग॒त तन्न चछुरेव यथा । 

ज्ञान जेयसवेति च झेयगर्त वा न सवति तज्ज्ञानम ॥९८६॥ 

* अथे--.जिस प्रकार चक्षु रूपको देखता है, परन्तु वह रूपमें चला नहीं जाता है | 
अथवा रूपका वह धर्म नहीं हो जाता है उसी प्रकार ज्ञान श्ेयपदाथकों जानता हैः परन्तु 
वह ज्ञान 'ज्ञेयमें' नहीं नाता है अथवा उसका धर्म नहीं हो'जाता है| 

इत्यादिकाश वहवः सन्ति घथालक्षणा नयामासाः । 
तेषामयसुदेशों भवति विलक्ष्यो नयात्नयाभासः ॥५८०। 
अथे--कुछ नयाभासोंका ऊपर उल्लेख किया गया है, उनके सिवा और भी बहुतसे 
नयाभास्त हैं जो कि वेसे ही लक्षणोंवाले हैं। उन सब नयाभासोंका यह उद्देश्य-आशय 
नग्रसे विरुद्ध है। इसीलिये वे नयाभास कहे जाते हैं। भतवारय-नयोंका जो स्वरूप कहा गया 
है; उससे नयामासोंका स्वरूप विरुद्ध है | इसलिये नो समीचीन नय है. उसे नय कहते 
है औरमिथ्या. नयको नयामास कहते हैं | 
शड्ाकार-- 
नसु सर्वेतो नयास्ते कि नामानोथ वा कियन्तश्र | 
कथमिव भिथ्याथोस्ते कथम्िव ते सन्ति सम्यगुपदेदयाः ॥९८८॥ 
अथ--सम्पू्ण नयोके क्या २ नाम हैं और वे समस्त नय कितने-हैं; तथा कैसे वे 
मिथ्या अथेको विषय करनेवाले होजाते हैं और कैसे यथार्थ पदार्थों विषय करनेवाले होते 
हैं. अर्भातःकैसे वे, ठीक २ कहे जाते हैं और केसे, विरुद्ध कहे; नाते हैं! ४ 
उत्तर, ( नयबादके- भेद ) 
सत्य घावदनन्ताः सन्ति शुणा: वस्तुतो विशेषारूया। ।, 
तावन्तो नयवादा वचोविलासा विकल्पात्या।॥ ६८९ ॥ 
अपि निरपेक्षा: सिथ्यास्त एवं सापेक्षक्धा दया। सम्पक | 
अविनाभावत्वे सति सामान्यविशेषयोश्र सापेक्षात्‌ ॥१९०॥ 
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अथै--वबास्त॒वमें- जितने भी वस्तुके अनन्त विशेष गुण हैं उतने ही नयवाद हैं, 
तथा जितनी भी वचनविवक्षा है. वह सब नयवाद है... कारण विशेष गुणोका परिज्ञान, और 
वचनृविकह्प दोनों ही विकल्पात्मक हैं| विकत्पशञानको ही नय कहते हैं,, तथा नो निरपेक्ष 
नय हैं वे ही मिथ्या नय हैं। जो दूसरे नयफ़ी अपेक्षा रखते हैं वे नय यथा नय हैं 
क्योंकि सामान्य विशेषात्मक ही पदाथे है। इसलिये सामान्य विशेष दोनोंमें परस्पर अवि 
नाभाव होनेसे सापेक्षता है | भावधै--वस्तुमें नितने भी गुण हैं वे सब जिप्त समय 
विवक्षित किये जाते हैं उस, समय नय कहलाते हैं | इसलिये ज्ञानकी अपेक्षासे अनन्त नय 
हैं, क्योंकि जितना भी भेद्रूप विज्ञान है सब नयवाद है | वचन तो नयवाद सुसिद्ध है। 
यहांपर विशेष गुणोका उल्ेख्र इसलिये किया गया है कि शुदूपदार्थके निरूपणमें तदगुण ही 
नय कहा गया है। तदगुण विशेष ही हो सक्ता है तथा निरपेक्ष नयको _मिथ्या इसलिये 
कहा गया है कि नय, पदार्थके विवक्षित अशका ही विवेचन करता है, निरपेक्ष अवस्थामें 
वह विवेचन एकान्तरूप पडता है, परन्तु पदार्थ उतना ही नहीं है मितना कि वह विवेचित 
किया गया है | उप्तके अन्य भी अनंत धर्म हैं | इसलिये वह एकान्त विवेचन या ज्ञान 
मिथ्या है | यदि अन्य धमोकी अपेक्षा रखकर किप्ती नयका प्रयोग किया जाता है तो वह 
समीचीन प्रयोग है, क्योंकि वह सापेक्ष नय वस्तुके एक अशको तो कहता है परन्तु पदार्थको 
उप्त अंशरूप ही नहीं समझता है। इसलिये सापेक्ष नय सम्यक्ू नय है। निरपेक्ष नय 
मिथ्या नय हैं 
सापेक्षत्व निधमादाविनामावस्त्वनन्यधालिदः । 
अविनाभावोपि थथा थेन दिना जायते न तत्सिडि।॥ ५९श॥ 
अध---सामान्य विशेषमें परस्पर सापेक्षता इसलिये है कि उनमे नियमसे अविनाभाव 
है । उनका अविनामाव अन्यथा सिद्ध नहीं है अयोत और प्रकार नहीं बन क्ता है। अवि- 
नामाव.उसे कहते हैं कि मिसके विना जिम्तकी सिद्धि न हो। भावार्थ>सामान्यके विना 
विशेष।नहीं सिद होता है और विशेषके विना सामान्य नहीं सिछ होता है। अतएव इन 
दोनोंमें अविनाभाव है | परस्पर अविनामाव होनेके कारण ही दोनोंमें सापेक्षता दै | 
सयाक साम-- 
अस्त्युक्तों' यत्य सतो यज्नामा थो शुणो विशेषात्मा । 
तत्पयोयविशिष्टास्तन्नामानों नया यथास्तायात्‌ ॥ ५९२॥ 
अध--मिस्त द्ृत्यका मिस्र नामवाल विशेष शुण कहा जाता है, उस गुणकी पर्यो 
योंकी.विषय करनेवाछा अथवा उस-गुणकी विषय करनेवाा नय भी आगमके अनुसार 
उसी नामसे कहा नाता है। इसी प्रकार मितने भी गुण विवक्षित किये जाते हैं वे मिप्तर 
| १३ 
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नामवाले हैं उनको प्रतिपादन करनेवाले या जाननेबाले नय भी उन्हीं नामेसिकहे गातेहं। 
इृशन्त--- 
अस्तित्व नाम गुण+ स्थादिति साधारणः सतस्तस्प । 
तत्पधोयश्व नय। समासतोस्तित्वनय इति घा॥ ५९३॥ 
अथ--द्रव्यका एक सामान्य गुण अस्तित्व नामवाढा दै, उस अस्तित्वको विषय 
करनेवाढा नय भी संक्षेपे अस्तित्व नय कहलाता है। 
कतैत्व जीवगुणोरत्वण. वेभाविकोउथवा 'भावः। 
तत्पधीयविज्ञिष्ठः कर्तृत्वमथो' यथा नाम॥ ५९४ ॥ 
अशथे--नीवका कठृत्व गुण है, अथवा उसका वह वैमाविक भाव है, उप्त कर्दृत्व 
पर्योयकी विषय करनेवाछा नय भी कतृत्व नय कहलाता है। भावाये-कर्तृत्व गुणको 
विषय करनेवाला नय भी करृत्व नय कहा जाता है, और क्रोध कठेत्व, मान कतृत्व, ज्ञान 
कवेत्व आदि पर्यायोंको विषय करनेवाढा नय भी उसी नामसे कहा जाता है। 
अनया परिपाठ्या किल नयचक यावद्स्ति थोडव्यम्‌। 
एकैक धरम प्रति नयोपि चैफेक एवं भवति यतः ॥ ५९५ ॥ 
अर्थ--नितना भी नयचक्र है वह सब इसी परिपाटी (शैली)से जान लेना चाहिये, 
क्योंकि एक २ धर्मके प्रति नय भी एक २ है। इसलिये वस्तुमें मितने धर्म हैं नय भी 
उतने और उन्हीं नामोंवाले हैं। 
सोदाहरणो थावाज्नयों विशषणविशेष्यरूप) स्थात्‌ । 
व्यवहारापरनामा पर्यायार्थों नयो न द्रव्याथेः ॥ ५९१ ॥ 
अ---जितना भी उदाहरण सहित नय है और विशेषण विशेष्यकूप नय दे वह 
सब पर्योयाथिक नय है, उप्तीका दूसरा नाम व्यवहार नय है। उदाहरण पूर्वक विशेषण 
विशेष्यको विषय करनेवाढा नय द्व॒व्याथिक नय नहीं है। भावायै-जो कुछ भी भेद विव- 
क्षासे कहा जाता है वह सब व्यवहार अथवा पर्याय नय है। 
प्रश्न--< 
नन्ु॒ चोक्तलक्षण इति यदि न व्रव्याथिकों नयो नियमात्‌। 
को सौ द्रव्याधिक इति पृष्ठास्तचिन्हमाहुराचायो!॥ ९९७॥ 
अगै-यदि उपर्युक्त रक्षणवाल्या द्वव्याथिक नय नहीं है तो फिर द्रव्यार्थिक नय 
कौन है ! इसम्रकार किसीने आचार्यसे न किया, प्ररनानुसार अब आचार्य द्रव्यार्थिक नयका 
लक्षण कहते हैं। 
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द्रव्याथिक नयका स्वरूप। 
व्यवहार? प्रतिषेष्यस्तत्य प्रतिषिधकश परमा्थः । 
व्यवहारप्रतिषेध। स एव निश्चयनयस्य वाच्यः स्थात्‌ ॥५९4॥ 
अगै--व्यवहार प्रतिषेष्य दे अर्थात्‌ निषेघ करने योग्य है, उसका निषेध करनेवाढा 
निश्चय है | इसलिये व्यवहारका निषेध ही निश्चय नयका वाच्य-अथे है। भावाथे-नो 
कुछ भी व्यवहार नयसे कहा जाता है वह सव हेय-छोडने योग्य है। कारण जो कुछ 
व्यवहार नय कहता है वह पदार्थका स्वरूप नहीं है, पदाथे अमिन्न-अखण्ड-अवक्तव्यरूप 
: है| व्यवहार नय उसका भेद बतलाता ऐ | पदार्थ अनन्त गुणात्मक है, व्यवहार नय उसे 
किप्ती विवक्षित गुणसे विवेचित करता है। पदाथ सामान्य विशेषात्मक है, व्यवहार नय उसे 
अशरूपसे अहण करता है, इसलिये जो कुछ भी व्यवहार नयका विषय है वह सब निषेध 
करने योग्य है वह निषेध ही निश्चय नयका विषय है | जेसे-व्यवहार नय गुणगुणीमें भेद 
बतलाता है निश्चय नय कहता है कि 'ऐसा नहीं है!। व्यवहार नयमें नो कुछ विषय पडता 
है उसका निषेध करना ही निश्चय नयका वाच्याथे है | 
हृष्टान्त---_ 
व्यवहारः स यथा स्पात्सदूद्वव्य ज्ञानवांश जीवो वा । 
नेत्पेतावन्माश्रो भवाति स निश्यनथों मयाधिपातिः ॥५९९॥ 
अथे---व्यवहार नय विवेचन करता है अथवा जानता है कि द्रव्य सत्रूप है, नि- 

श्रेय नय वतलाता है कि नहीं | व्यवहार नय वतलाता है कि जीव ज्ञानवान्‌ हैं, निश्चय 
नय बतलाता है कि नहीं | इस प्रकार न-निषेधकों विषय करनेवाल्ा ही निश्चय नय है, 
और वही सब न॒योंका शिरोमणि है । भावार्थ-व्यवहार नयने द्वव्यको सत्स्वकूप बतलाया 
है, परन्तु निश्चय नय इसका निषेष करता है कि नहीं, अर्थात्‌ पदार्थ ऐसा नहीं है। का- 
रण-सतनाम अस्तित्व गुणका है, पदार्थ केवल अस्तित्व गुण स्वरूप तो नहीं है किन्तु अ- 
नन्त गुणात्मक है इसलिये पदार्थकों सदात्मक बतलाना ठीक नहीं है। इसीलिये निश्चय 
नय उसका निषेध करता है | इसी प्रकार जीवको ज्ञानवान कहना यह भी व्यवहार नयका 
विषय है | निश्चय नय इसका निषेध करता है कि नहीं, अथीत्‌ जीव ऐसा नहीं है, क्योकि 
जीव अनन्तगुणोका अखण्ड पिण्ड है, इसलिये वे अनन्तगुण अभिन्न प्रदेशी हैं। अमिन्नतामें 
गुण गुणीका भेद करना ही मिथ्या है इसलिये निश्चय नय उसका निषेध करता है। नि- 
श्रेय नय व्यवहारके समान किस्ती पदार्थका विवेचन नहीं करता है किन्तु नो कुछ व्यवहार 
नयसे विवेचन किया जाता है अथवा भेदरूप जाना जाता है उसका निषेध करता है। यदि 
बह भी किस्ती विषयका विवेचन करे.तो वह भी मिथ्या ठहरेगा | कारण-नितना भी विवे- 
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चन है वह सब अशरूप है इसलिये वह मिथ्या है | अतएव निश्रय नय कुछ न कक 
केवक निषेध करता है | शद्ढा हो सक्ती है कि जब निश्रय नय केवल निषेध ही करता है 
तो फिर इसने कहा क्या! इसका विषय क्‍या समझा जाय! उत्तर-न-निषेध ही इसका वि 
, बये हैं इसः निर्षेषसे यही ध्वनि' निकलती है किं पंदार्थ अंव्कव्य स्वछूपे है। पंस्तु उसकी 
अवक्तन्यताका मर्तिपांदन करना भी वक्तव्य ही' है'] इसंडिये प्रेतिपादन मात्रका निषेध 
' करना ही उसकी 'अंवर्कव्यंताका सूचक है | जरतएंव निश्चय नंय नंयाधिपति है। 
शझ्ाकारुननन- 
नेनु चोक्ते लक्षणमिह नयोस्ति सवॉपि किठ विकल्पात्मा। 

तेदि्हि विकलिपार्साचात्‌ कथमस्य नयत्वंमिदमिति चैंत्‌ ॥६००॥ 
..._ अपे--बह बात पहले कही जा झुकी है कि सभी नय विकेस्पात्मक हीं होते हैं। 
_ नयका लक्षण ही विकल्प है। फिर इस द्रव्याथिक नय-निश्रय नेयमे विकेस्प तो कुछ पडता 
हीं नहीं है। क्‍योंकि उक्त नय फेवर निषेधात्मक है। इसलिये विकर्प्रका अभाव होनेसे हम 

नयको नयपना ही कैसे आवेगा! अर्थात्‌ इस नयमें नयंका लक्षण ही नहीं नाता है । 

द्रव्याथिक नय भी विकत्पात्क हे-- 
तन्न यतोस्ति नयत्व नेति यथा लक्षितस्थ पक्षत््वात्‌। 
पंक्षय्राही च नयः पक्षस्प विकल्पसात्रत्वात्‌ ॥ ६०१ ॥ 

अर्थ शंका ठीक नहीं है। क्योंकि द्रव्याथिक नयमें मी न ( निषेधात्मक ) 
है अथोत्‌ निषेध है। यह निषेध ही उसका एक पक्ष है और पक्षका आहक ही नय होता 
है तथा पक्ष ही विकर्पात्मक होता है। माव,थे-नंयका लक्षण विकृह्प बतराया गया है। 
द्रत्याथिक नयमें निषेधरूप विकहप पेडता ही है, अथवा किंपती एक पक्षके अहण केरनेवाे 
जनिको अथवा उसके वार्चक वावंयको भी नय कहते हैं। द्रव्याथिक-निश्चय नयमें निषेष 
रूप पक्षका ही महंण होता है। जिस पेंकार व्यवहार नय किसी धेमेका अतिपादन करनेसे 
उकर्पात्मक है' उसी पकार व्येवहार नयके विषयमूत * पदार्थका निषेध' करने रूपका अति 
शादत करनेसे निश्चय नय भी विकष्पात्मक ही है | इसलिये नयका लक्षण निश्चय ' तयमें 


सुंघटित हीं है। 
तथा+-०- 


प्रंतिषेष्यों विधिरूुपों भंव॑ति विकल्प स्वर, विंकल्पत्वात्‌ । 
, अतिषेधकों विकल्पों भवति तथा स; स्वयं निषेधार्त्मी।३०२९॥ 


अं्-.निस प्रकार मरतिषेग्ग विविरुय है जौर स्वये विकरेपकृप होनेसे विक्ालिक 


. अंध्याय। ] सुबोधनी टीका.  [ह९! 

है। उप्ती पुकार मरतिपेषक' भी निंषेघात्मक विकेल्परूंप है । भावि--गेसे प्रतिषेष्यमें वि 
घिरूंप पक्ष होनेसे वह विकेंश्पोत्मक है बैसे प्रतिषेधंकम निर्षेषरूप पक्ष 'होनेसे वह भी 
विकेस्पात्मक है 





दष्टान्त--- 
तल्लक्षणमपि च धथा स्पादुपयोगो विकल्प एवेति। 
अधानुपेयोग। किले घाचक हह निर्चिकेल्पे्थ ॥ ९०३ ॥ 
'अध्थाक्रातिपरिणमर्न ज्ञानस्थ स्थात्‌ किलोपयोगग इति । 
नार्थाकृतिपरिणमन तस्थ स्पार्दनुपघोग एवं यथा -॥३०४॥ 
'मेति निषेधात्मा यो नाछुपयोंगः सवोधपक्षत्वात्‌ । 
अर्थाफारेण विदा नेतिविषिधादबोधशन्पत्वात्‌ ॥ १०५ ॥ 
अश्--पतिषेषक भी विकस्पात्मक है इस बातको ही इन इलोकों हारा स्पष्ट" किया 
जाता है। पदार्थका उपयोग ही तो विकल्प कहा जाता-है, तथा पंदाथका अनुपयोग निबि- 
कर्प कहा जाता है, तथा शानका परदार्थाकार परिणमन होना ही उपयोग कहलाता है, 
उसका अथौकार परिणमन न होना अनुपयोग कहलाता है| जब उपयोग अनुपयोगकी ऐसी 
व्यवस्था है तब ह्रव्याथिक नयमें न" इत्याकारक जो निषेधात्मक बोध है -वह भी निषेध 
ज्ञानकृप पक्षसे विशिष्ट होनेसे अनुपयोग नहीं कहा जा सक्ता है। किन्तु: उपयोग ही -है, 
क्योंकि उपयोग उप्तीको कहते हैं कि जिप्त ज्ञानमें पदाथोकार परिणमन हो | यहां पर भी 
अथौकार परिणमनके बिना “न! इत्याकारक निषेघात्मक ज्ञान नहीं हो सक्ता है। परन्तु द॒व्या- 
थिंक नयमे निषेषरूप बोध होता है| इसलिये निषेघाकार परिणमन होनेसे द्र॒व्या्िक नय 
भी उपयोगात्मक है ओर उपयोगको ही विकरप कहते हैं| 
भावाथ--किस्ती पदाथेको ज्ञान विषय करे इसीका नाम उपयोग है।' यही 
उपयोग विकद्पात्मक बोध कहां जाता है। निस्र प्रकार व्यवहार न॑यके' 'विषयंभूत 
पंदाथोकों विषय करनेसे वह नय उपयोगात्मक होनेसे विकर्पोत्मक है, उसी प्रकार उस 
* भयके विषयभूत पदाथोका निषेध करने रूप पदाथेकों विषय करनेसे द्वव्यथिक नय भी उप- 
थोगांत्मक होनेसे विकह्पात्मेंक है | व्यवहार भयमे विधि विषय पड़ा है;- यहां पर निषेघ 
“विषय पडा है| विषय बोधसे व्यवहरंकें समान वह भी खली नहीं'है। इसलिये द्वव्यथिक 
नयमें नयका लक्षण सुघटित ही है | 
इंश्टान्त---- 
“ज्ीषों ज्ञानगुणः स्पाइथालोक विना मयो नासो। 
नेति नियेषात्मस्वादर्थालोदे विमा मयो नासी ॥३०६-॥ 


९८९] पं ॑ अमाध्योवी) गे पश्माध्यायी। [ प्रभन 
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अर्भ--निप्त प्रकार जीव ज्ञान गुणवाला है, यह नय (व्यवहार) अर्थीलोकके बिना 
, अथोत्‌ पदार्थों विषय करनेके विना नहीं होता है, उप्ती प्रकाए ऐसा नहीं है, यह गय 
(निश्रय) भी निषेधको विषय करनेसे अर्थोद्ोकके विना नहीं होता है। विषय बोधसे दोनों 
ही सहित हैं। 
सष्टी करण--- 


स यथा शक्तिविशेष समीक्ष्य पक्षश्विदात्मको जीवः। 
न तथेत्यपि पक्षः स्पादभिन्नदेशादिक समीध्य पुनः ॥ १०७॥ 
अथ--भीवकी विशेष शक्तिको देख कर (विचार कर) यह कहना या समझना हि 
जीव चिदात्मक दे निस्त प्रकार यह पक्ष है, उसी प्रकार नीवको अभिन्न प्रदेशी समझ का 
यह कहदनों या समझना कि वैसा नहीं है, यह भी तो पक्ष है। पक्षग्राहिता उभयत्र समान 
है, क्योंकि-- 
अर्थालोकविकल्पः स्थादुमयत्राविशेषतोपि यतः । 
न तथेत्यस्य नयत्वं स्पादिह पक्षस्थ लक्षकत्वाच ॥ ६९०८॥ 
अर्थ--अ्थका प्रकाश-पदार्थ विषयितारूप विकर्प दोनों ही जगह समान हैं। 


इसडिये वैसा नहीं है, इत्याकारक निषेघको विषय करनेसे द्रव्याथिक नयमें नयपना है.ही। « 


'कारण उसने एक निषेध पक्षका अवरम्बन किया है| 
एकाड्रप्रदणादिति पक्षस्थ स्पादिहांशधमंत्वम्‌ । । 
न तथेति द्रव्याधिकनयोस्ति मूल यथा नयत्वर्प ॥ ९०९ ॥ 
अथ--पक्ष उसीको कहते हैं जो एक अगको ग्रहण करता है। इसढिये न तया' 
इस पक्षमें भी अश घर्मता है ही। अतएव 'न तथा' को विषय करनेवाला द्वव्याथिक नय एक 
अंशको विषय करनेसे ,पक्षात्मक है। 
एकाडुत्वभसिरं न नेति निश्चयनयरप तस्थ पुनः । 


वस्तुनि शक्तिविशेषो घथा तथा तद्विशेषशक्तित्वात्‌ ॥११०. 


अप--न, इस निषेधको विषय करनेवाले निश्चयनयमें एकाइता असिद्ध रहीं है, 
किन्तु सिड ही है। जिस प्रकार वस्तुमें विशेष शक्ति होती है, उसी प्रकार उसमें सामान्य 
शक्ति भी होती दे। ु 

भावाप--पदारथ सामान्य विशेषात्मक है, वही प्रमाणका विषय है, तभां सामान्य 
दरष्पामिकनयका विषय है, विशेषांश पर्यायायिकनयका विषय है । इसलिये विशेषके निषे 
रूप सामान्‍्यांशकी विषय करनेवाले निश्चयनय-द्वव्याथिकनयमें एकाइता सिड ही है | 


अध्याय | ] सुबोधिनी टीका | [ १८३ 








शह्लाकार--- 
ननु व्‌ व्यवहारनयः सोदाइरणो यथा तथायमपि | 
भवतु तदा को दोषों ज्ञानाविकल्पाविशेषतों न्यायात्‌ ॥६११॥ 
स यथा व्यवहारनयः सदनेके स्थाच्चिदात्मकों जीव: | 
- तद्तिरनयः स्वपक्ष वदतु सदेक चिदात्मवत्वितिचेत्‌ ॥६१२॥ 
अर्थ--निप्त प्रकार व्यवहारनय उदाहरण सहित होता है, उप प्रकार 
निश्चयनय भी उदाहरण सहित माना जाय तो क्‍या दोष आता है! क्योंकि जैस्ता 
ज्ञान विकश्प उदाहरण रहित ज्ञानमें है, वेसा ही ज्ञान विकल्प उदाहरण सहित ज्ञान विक- 
स्पमें है | इस न्यायसे निश्चय नयको सोदाहरण ही मानना ठीक है। उदाहरण सहित 
निश्चय नयकी कहनेसे व्यवहार नयसे केसे भेद होगा, १ वह इस प्रकार होगा-नैसे व्यवहार 
नय सतको अनेक बतलाता है, मीवको चिदात्मक वतलाता है | निश्चय नय केवर अपने 
पक्षका ही विवेचन करे, मेसे सत्‌ एक है, जीव चित ही है। ऐसा कहनेसे निश्चय नय 
उदाहरण सहित भी होजाता है, तथा व्यवहार नयसे भिन्न भी होजाता है ! 
उत्तरुब्न्न* 
न यतः सडूरदोषों 'भवति तथा सर्वेशल्पदोषश्र । 
स यथा लक्षणमेदाल्लंधविभागोस्त्यनन्यधासिड) ॥ ६१३ ॥ 
अर्थ--ईंकाकारकी उपयुक्त शंका ठीक नहीं है | ऐसी शेकामे संकर दोष और 
सर्वशून्य दोष जाता है । क्योंकि ढक्षणके भेदसे रक्ष्यक्रा भेद अवश्यंभावी है। भावार्--- 
सतको एक कहने पर भी सत्‌ रक्ष्य और उप्तका 'एक' लक्षण सिछ होता है। इसी प्रकार 
जीवकी चित्त्वूप कहने पर भी जीव लक्ष्य और उसका चित्‌ लक्षण प्रिछ होता है | ऐस्ा 
रुत्य लक्षणरूप भेद व्यवहारनयका ही विषय होसक्ता है, निश्चयका नहीं, यदि निश्चयका 
भी भेद, विषय माना जाय तो संकरता और सर्वशून्यता भी स्वयं प्रिड है। 
लक्षणमेकस्थ सतो यथाकथन्िियथा दिधाकरणम। 
व्यवहारस्प तथा स्पात्तदितरथा निम्भधस्थ पुन। ॥ ३१४ ॥ 
अर्भ--व्यवद्दार नयका रुक्षण यह है कि एक ही सतका निस किसी प्रकार 
ट्वेघीमाव करना, अर्थीत्‌ सतमें भेद बतलाना व्यवहार नयका लक्षण है, ठीक इससे उल्टा 
निश्चय नयका लक्षण दे, अथौत्‌ सतमें अमेद बतछाना निश्चय नयका लक्षण है। 
निश्चय नयको सोदाहरण माननेमें दोष---- 
अधथ चेत्सदेकमिति वा चिंदेव जीवोथ निश्चयों चदृति। 
व्यवहारान्तरमांवों भवाति सदेकस्प तद्द्विघापत्तेः ॥ ६९१५॥ 


१८४: ] , ' पचध्यायी। [ प्रयम. 


आता नम 
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अर्थ---यदि शंकाकारके कथनानुस्तार सतको एक माना जाय अथवा चित्‌ ही मीव 
माना जाय और इनको निश्चय नयका उदाहरण कहा जाय तो व्यवहार नयसे निश्रय नपें 
कुछ' भी भेद नहीं रहेगा, क्योंकि ये दोनों ही उदाहरण व्यवहार नयके ही अन्तगेत-(गर्ित) 
हो जाते हैं। सतको एक कहनेसे भी सतमें भेद ही सिद होता-दै, अथवा मीवकों चित्व- 
रूप कहलेसे भी 'नीवमें भेद ही'सिड होता है | किस प्रकार ! सोःनीचे कहते हैं-- 
एवं'सदुदाहरणें' सल्लध्ष्य लक्षण तदेंकमिति | 
लक्षणलक्ष्याति भागों 'भमवत्ति व्यवहारतः स नानन्‍्यत्रः ॥९१६॥, 
अथवा चिदेव जीचो यदुदा ट्वियतेप्यभेद्युद्िमता । 
उक्तववृन्नापि तथा व्यवहारनयों न परमाथे। ॥ ११७ ॥ 
अर्थ--शकाकारने निश्चय नयका उदाहरण यह बतलाया है कि सत्‌ एक' है,. इसमें 
आचार दोष दिखते हैं-» सत्‌ एक' है, यहां पर तत तो रक्ष्य छहरता है. और उप्तका एक 
यह लक्षण ठहरता है।। इस'प्रकारका लक्षण लक्ष्यका भेद व्यवहार नयमें ही होता है निश्चय, 
नयमें नहीं होता । मि्त प्रकार सत्‌ः और एकमें लक्षण रक्ष्यका भेद होता है; उस्ती प्रकार 
जीव और चित्में भी होता दै। जीव लक्ष्य और चित्‌ उसका लक्षण सिद्ध होता है | शंका- 
कारने य्ञपि इन उदाहरणोंकों अमेद बुड्धिसे बतलाया है, परन्तु विचार करने पर उदाहरण 
मात्र ही मेदननक पड़ता दै। इसलिये यह व्यवहार नयका ही विषय है, निश्चयक्षा नहीं । 
क्ग्रोंकि जिंतना/मी भेद व्यवहार है,' सब व्यवहार- ही है | 
एवं सुसिड्सकरदोषे सति सर्वशून्यदोषः स्थाव। 
निरपेक्षस्थ नयत्वा'मावात्तहक्षणायमाचत्वात्‌ ॥ ९१८॥ ' 
अरथ--हइस प्रकार दोनों ही नयोंमें संकरता आती है| संकरता आनेसे सर्वेशून्य 
दोष आता है; जो निरपेक्ष है' उसमें' नयपना ही नहीं आता, क्योंकि निरपेक्षता नयक्ा 
लक्षण ही नहीं है। भावाथ-निश्चय नयको भी सोदाहरण माननेसे व्यवहारसे' उसमें कुछ' 
भेद नहीं रहेगा दोनों एक रुपमें 'आजायंगे।ऐसी अवस्थामें प्रमाण भी आत्मलाम न कर सकेगा 
इसलिये निश्चय नयकों उदाहरण सहित मानना ठीक नहीं है। 
शक्षाकार---- 

,... ननु केवर्लसदेवः हि यदि वा।जीवो विशेषनिरपेक्षः ।, 
भवति'च तदुदाहरणं/मेदा भावात्तदा हि को. दोषः॥ प१९॥- 
अपि चैवे प्रतिनियतं व्यवहारस्थावकाश एवं यथा। 
सदनेक॑ च सदेक॑ जीवश्रिद्द्रव्यमात्मवानिति चेत्‌ ॥ ९९० ॥ 

. अबेः-यर्दि सतको एकःकहनेसे और जीवको चित्‌ रूप कहनेसे भी व्यवहार नयका 


अध्याय | ] घुत्ोधनी टीका | [१८९ 


ही विषय आजाता दे तो निश्चय नयका उदाहरण केवल सत्‌ ही कहना चाहिये, अथवा 
जीव ही कहना चाहिये | सतका एकत्व विशेष और जीवका चित्‌ विशेष नहीं कहना चाहिये। 
सन्मात्र कहनेसे अथवा जीव मात्र कहनेसे फिर कोई दोष नहीं रहता है| सन्‍्मात्र और जीव 
मात्र कहनेसे भेद बुद्धि भी नहीं रहती है। व्यवहार नयका अवकाश तो भेदमें ही प्रति 
नियत है जैसे यह कहना कि सत्‌ एक है, सत्‌ अनेक है, जीव चिद्द्वव्य दे, नीव आत्मवाद 
है, यह भेदजञान ही व्यवहार नयका रुक्षण है | निश्चय बयमें केवल सत्‌ अथवा जीव ही 
उदाहरण मान छेने चाहिये ! 





उचर्‌-- 
न यतः सदि्ति विकतपो जीव; काल्पनिक इति विकल्पश्व । 
तत्तडमेविशिष्ठस्तदानुपचर्यते स घथा ॥ ६२१ ॥ 
अथे--शकाकारका उपयुक्त कपन भी ठीक नहीं है, क्योंकि सत्‌ यह विकल्प और 
जीव यह विकर्प दोनों ही काह्पनिक हैं | भिन्न २ धमोसे विशिष्ट होनेसे उन धर्म वाले 
उपचारसे कहे जाते हैं, अभोत्‌ निस धर्मकी विवक्षा रखखी जाती है उस्ती धमंसे विशिष्ट 
वस्तु कही माती है | वह धर्मका उपचार इस प्रकार होता ह--- 
जीव; प्राणादिमतः संज्ञा करण यदेतदेवेति । 
जीवनगुणसापेक्षो जीवः प्राणादिमानिहास्व्यर्थात्‌ ॥ ६१२९२ ॥ 
अय्द--नो प्राणोंको धारण करनेवाढा है उस्तीको जीव इस नामसे कहा नाता है, 
जथवा जो नीवन गुणकी अपेक्षा रखनेवाला है उसे ही जीव कहते हैं | इसलिये जीव मात्र 
कहनेसे भी प्राण विशिष्ट और जीवत्वगुण विशिष्टका ही बोध होता है | इसी प्रकार-- 
यदि वा सदिति सत्सतः स्थात्संज्ञा सत्तागुणस्थ सापेक्षात्‌ । 
लब्ध तदनुक्तमपि सद्भावात्‌ सदिति वा शुणों द्रव्यम ॥ १२३ ॥ 
अथे--अथवा सत्‌ यह नाम सत्तागुणकी अपेक्षा रखमेवाले (अस्तित्व गुण विशिष्ट) 
सत्‌ पदा्का है | इसलिये सत्‌ इतना कहनेसे ही विना कहे हुए भी अस्तित्व गुण अथवा 
अस्तित्व गुण विशिष्ट द्व्यका वोध होता है| भावाथ--यचपि सतमें यह विकर्प नहीं 
उठाया गया है कि वह द्रव्य है, अथवा गुण है तथापि वह विकल्प बिना कहे हुए भी 
सत्‌ कहनेसे ही उठ माता है, और जितना विकष्पात्मक-मेदविज्ञान है _ सब व्यवहार 
नयका विषय है | ह 
यदि च विदेषणशन्ध विशेष्यमार्ज सुनिश्वयस्पायं। । 
द्रव्य झुगो न थ इति वा व्यवशारछोपदोषः स्थाद॥६२७४॥ 
पृ० देई़ं 





ए् अँधी:८यक्तिविशेशशरहितार्निशेष्कही-केवहानिश्रय नियत निषफा साधा जि कै 
बर्/ऑराणएकी की व्कपीबर्कार्रर्धि नहीं? छत । कि व्यक्राक्षाओी 
लीक हो भक्त +ह एक्ा्वलर्दोप बैक उठी 7 ।तार ज़ीर तगग० ईक्ि जाम 
मिए 9. फरि# 5 ज्रक़ान० क्ाक उल्लतक्त--/ फिए फ़ि मी कीए का हक छोड़ 
शाग्गाड इश्णक्वशधीसद पी वह णपवैकी हूवी एउक जा गिर है की 
ह मी फक्षदाव्यवहस्निय्सत्थ निषधित्तकस्तकरम्धि।गिर्ईरढार्े 

ध--इसलिये यह निश्रय करना चाहिये कि नितना भी अहआ पर शहई 


* उतना सब व्यवहार न॒य है। उस व्यवहारका निर्वेधक ही निश्चय नय है 
हगजफाए हीए कागज रह 2248 42208 ह्फ फ 


नल चे व्यय री मव॑ति थे निर्शेभनयां विकल्पात्मा । 


रोड 
पर 
व्यवहार नय. क्यों 84 तथा । कप सु 


करनेवाठा है ! भावाये--नंत् पर मे ताला पु कि प्चीी 
निषेषक उममें कैसा, !/ 77 क्र पढ़ोंक ।कडफीगाणशे /प्गी5 


॥ 8979 ॥ क़रफरकाह्निएीजड फीट फिंगड़ाणृह्राशीर 


ग्ार कक थी कु 55 

छा जीच 2 पनीर पक हि रक्त हि ॥80 

मे आप तह आह 
अर मरितन पलनिवाश शनिकों हीलिवेकल कहते हैं । धेह मविकत्वे 2अर्तिषेष्यका हेतु 
नहहिं न उहड्ा बा धंगपविती है ।भि्िविस व्यवहार कंग्रक निंधिेक काएण 
पिफावितिक/ो करतीं “है पि्वस्ित्मक किघ सिगूसिश्य म्रफेंगीएडे क्िठुःउसकच्ययपार्थ 
बोचमहै, प्छवीकियहीर मत ग्रिध्याकिीहसी लिफेजहासिम्रेफ़॒करतशीग्र हित इसीजतोि 
नेक लक्ककिरतेक | क्रिः गिलः-+--ागा४ | है एव हि क्ा्कक छाहीरी एएए जाकर 
# 59 ियवहीर! पर्छि सिय्यी एपपितभिथ्यी परेशकेश पते 7०० 
प़ड़गल हत्तिवैश्वलीयायिहपभिध्याधईस्तदिटशिश्षतााइरंट 7 

अर्थ---व्यवहार नय मिथ्या है क्योंकि वह स्वयं ही मिथ्या उपदेश ईता है| हूधी 
लिये वह पर्तिषेथ्य/निरधाकान ओग्क हेंग्यर लिती व्यव्नर नरक विविय पृर/टं देनेवाल- 

इलतता भी शक्षिविकिवेशलतात एफ गढ़ एफ. कर गण ऐव्ड 


४5 वह 





_मप।)  कोोहीजक। [३४९ ] सका । 


$ ज्ाग8 क्ानिक के ऊँ जाम० किडह के फामण निकल पी डक्ाफ के ही कि यड क्ाणृः ऋ ऊँ कडि--2/& 
एमी मिपय्रमपिशतापेक्ाहइसति।स लत नि्जतसोजकि साप्र ज््क्फ जि 
अविकल्पवद्तिवागिव स्थादतु भवेकगस्पर्की पा य४उहिप्रेक्षि। 
यदि इऱकेसफिसजडरव: का्यकीरिस्फीत[वएफ़ड 
॥89 ##स्तॉलसगिकयाल यो नीआ दे एस्लदेस्यल फ्री पत्र १ 
अथे--निश्रग्रजत यथार विधिक अततिपादर्रा कर नेश लि हिएडकफियेशतह_ सम्यक्हूप 
है। यवपि/निश्चयमंयाती किकल्यातमकी 7 मटर पिक्ा सटितसएपर्क्तीत होता है | 
पशपिबहा' इत्ीक्रर्वाचर्नि कहात्माता हैं।तो की जहाबिच्णमोजरूही-मिस्त मतीत 
हॉताहिए निमश्मकामर्बत का कर्न्य है यह बीत “भाजवरमरि हिएे कार अर्थतर डिभ्रफ्ाः नुप़े 
विवयका वी पा अत वे प्ही जीनागमाताओँ ठवनफिवक॒विहीगहिस्जातरी मो किक 
हे विशधन किया तही[अछसवेग्मदरूफ फहोनैसेध्यिदृदारीजियका ही विषय+हों नाता 
है। इसडिये वंपर्ससेल्ले|्वहएन! मिमेधरपाहीः वत््नफहे ॥ामर्वाणराक् विश्वय॒त नौैक़े 
विषयपर अ्रद्यान करनेवाला सम्यग्द्िं हैऔरे कहीं क्ूमकारी है । इसलिये निश्चयनय ही 
उपादेय-प्राह्म हैं?! सत्र मिलेल्नो भववाक हैं।सभी लिग्राह्मनकाक्कहैएफ 6 


277402083 हारने 43854 3022 हे मत बाय 
अथ किमभूतायत्व द्रव्याज़कीइथ वा सुणाभावः। 
उमफनिजफ्रे परी डिक तमिसत्पास्यमावसा दिलिउज्ेत ॥९११॥ 
॥ “$-/ पर्थू हो व्यंधहार नये थी हों ठेकी ही कि गुण 
पगवशीकरर हित 
एज सके मे यही हम पू6 है शवकिशपफलाएकित 
अमूतार्यपना है, द्रव्याआब है अभ्रवा गुणाभाव है, आथवा दोनोंका अभाव क आरती ईच 
दोनेकि योग ( मेल काजल 20000 ५६ सपर्वयवदुदधत्यम्‌” यह 
४४४७६ महुछवाफकी फिसला हप्रगय.मिथ्या 








मान रापउअभतत कल्प जाती: व तो सदा से फ 
ने हि, तयोगाभावो,हय्नवहयहः उप: चधापाभुवात। ]प है 
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* अर्थ--ठीक है, न गुणका अभाव है, न द्रव्यका अभाव है, न दोनोंका थमाव है, 
और न उन दोनोंके योगका अमाव है, तो भी व्यवहार नय मिथ्या ही है। क्यों मिध्या 
है! उसीको सष्ट करते हैं- 

इृद्मन्न निदान किल गुणवरद्द्वव्य थदुक्तमिह सुत्ने । 
भस्ति गुणोस्ति द्रव्य तथोगात्तादिह लब्धमित्यथोत्‌ ॥६११७॥ 
तदसन्न गुणोस्ति यतो न द्रव्य नोमय न तयोगः । 
केवलमद्गैतं सद्भधवतु गुणो वा तदेव सदृद्रष्यम्‌ ॥ ३१५॥ 
अध--व्यवहारनय मिथ्या है, इसमें यह कारण है कि जो सूत्रमें ' गुणवद््धत्यम्‌! 
कहा गया है, उसका यह अर्थ निकलता है कि एक कोई गुण पदार्थ है एक द्रव्य पदार्थ है, 
उन दोनेकि योगसे द्वव्य सिद् होता है। परन्तु ऐसा कथन ही मिथ्या है। क्योंकि न कोई 
भुण है, न द्रव्य है, न दोनों हैं, और न उत्तका योग ही है, किन्तु केवल जंद्वेत सत्‌ है, 
वही सत्‌ गुण कहलाओ अथवा वहीं सत्‌ द्रव्य कहराओ | कुछ कहलाओ | 
व्यवह्र्नय मिथ्या है-- 
तस्मान्यायागत इति व्यवहार: ४ 4523 ताथे। । 
केवलसनुभवितारस्तस्थ च॒ मिथ्यादशो प॥६१६॥ 
अथ--इसलिये यह बात न्यायसे प्राप्त हो चुकी कि व्यवहारनय अमूताय है। नो 
लोग कैब उसी व्यवहारनयका अनुभव करते रहते हैं वे नष्ट हो चुके हैं, तथा वे मिथ्या- 


दृष्टि हैं । । 
धकाकार॑तन 


नजु चैवे चेन्नियमादाद्रणीयो नयो हि परमाथेः । 
किमकिशित्कारित्वादज्यवहारेण तथायिधेन घतः ॥ ६१७ ॥ 
अभ--यदि व्यवहारनय मिथ्या ही है तो केवल निश्चयनय ही आदरणीय होना 
चाहिये | व्यवहारनय मिथ्या है इसलिये कुछ भी करनेमें असमर्थ हे, फिर उसे सर्वथा कहना 


ही नहीं चाहिये ! 
उत्तर-वखु पिचाराथथ व्यवद्वारनय भी आवश्यक है-- 
मैच यतो बलादिह विप्रतिपत्तों च संशयापत्तो । 
बस्तुविचारे यदि वा प्रमाणछुभयावलस्बि तज्ज्ञानम्‌ ॥९३८॥ 
अभे--ऊपरकी शंका ठीक नहीं है, कारण किप्ती विषयमें विवाद होने पर अधवा 
किसी विषयमें संदेह होनेपर अथवा व्तुके विचार करनेमें व्यवहारनयका अवरखग 
बत्पूर्षक ( अवश्य ही ) छेना पढ़ता है। नो ज्ञान निश्चयतय जौर व्यवहारनय दोनोंका 
झवएम्बंन करता है वही ज्ञान ममाणशान समझा जाता है। 


अध्याय | ] : झुबोधिनी टीका | [ ६१६ 
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प्रमाणता ही नहीं आ सक्ती है। बिना व्यवहारनयका अवलूम्बन किये 
पदार्थ विचार ही नहीं हो सक्ताहै, यह शंका फिर भी की जा सक्ती 
है कि जब व्यवहारनय मिथ्या है तो उसके द्वारा किया हुआ व्तु विचार 
भी मिथ्या ही होगा यद्यपि किप्ती अेशमें यह शंका ठीक हो सक्ती है, परन्तु बात यह है 
कि वस्तुका विचार विना व्यवहारके हो नही सक्ता, बिना विवेचन किये यह केसे माना 
जाप्तक्ता है कि वस्तु अनन्त गुणात्मक है, परिणामी है, इसलिये व्यवहार द्वारा वस्तुको नाव 
कर ख्झकी यथाथताका बोध हो नाता है | दूसरे शब्दोंमे यों कहना चाहिये कि यह आत्मा 
व्यवहारपूर्वक ही निश्चयनय पर आरूढ़ होता दे, विवेचना वस्तुकी यथायता नहीं है, 
किन्तु विवेचनाके द्वारा ही यथार्थताका बोध होता है इसलिये व्यवहार नय भी आदरणीय है | 
तस्मादाशअ्रथणीयः फेषाश्रित्‌ स नयः प्रसड़त्वात्‌। 
अपि सविकल्पानामिव न यो निविकल्पबोधवतास ॥६१९॥ 
अर्थ--इसलिये प्रसंगवश किन्हीं २ को व्यवह्दर नय भी आश्रयणीय ( आश्रय 
करने योग्य ) है। वह सविकश्पक वोधवालोके लिये ही आश्रय करने योग्य है। सबिकर्पक 
वोधवालफे समान निर्विकल्पक वोधवालोंके लिये वह नय हितकारी नहीं है। भावाये--- 
सविकल्पकबोध पूर्वक जो निविकल्पक बोधको पा छुके हैं, फिर उन्हें व्यवहारनयकी शरण 
नहीं छेनी पडती है निश्चय नयकी प्राप्तिके लिये ही व्यवहारका आश्रय लेना आवश्यक है | 
शक्भाकारत--+ 
नलु च समीहितसिद्धि। किल चैकस्मान्नयात्कथं न स्थात्‌। 
विप्रतिपत्तिनिरासो वस्तुविचारश्र निश्चयादिति चेत्‌ ॥३४०॥ 
अथे---अपने अभीष्टकी सिद्धि एक ही नय ( निश्चय ) से क्‍यों नही हो नाती है, 
विवादका परिहार और वस्तुका विचार भी निश्चयसे ही हो भायगा इसलिये केवर निश्चयनय 
ही मान लो ! 


उच्चर्‌न-न 
भेद घतोस्ति सेदो5निवेचनीयो नयः स परमार्थ! । 
तस्मात्तीथस्थितथे श्रेयान्‌ कश्चित्‌ स वावदूकोपि ॥ ६४१ ॥ 
अथ--ऊपर जो शंका की गई है वह टीढ नहीं है क्योंकि दोनों नयोंगें भेद है । 
निश्चय नय अनिर्वेचनीय है, उसके द्वारा पदाथैका विषेचन नहीं किया जा पत्ता, इसलिये 
घमं जथवा दरशनकी स्थितिके लिये अथोत्‌ वस्तु स्वभावको जाननेके लिये कोई बोलनेवोला 
भी वय-व्यवहार नय हितकारी है | 








20 गा | 


] [गाए 
है हो लिए 
भाव हो पर णि्ठि हा 

किक 


2, गे 
42227 | ए कामाणुर फ़ान० छा की $ क्रग़ार 
7, ज्र्प्क्ी मे | गर्व पद कि है ६ 03 कफ कर 
$ ड्विर किक ब पाठ 
की परके।त: 788 कल ्ि 
उ मु बल है अर छल छठे निम्नय 
॥2 2788: गा छ पी गदर फफफताए5कनाऊ न रा 


गर& ४ एक प्रज्ञा दी क़िकी ज़गमाए स्छीए३--श# 






काज्कमिर 


ः 4] 
“++ मंतर नह रत 
एणाड़ न गए कि 
720 । भग्नि है। 


प्रिणत्‌ है. | जिस | त मा 
हब 0 ४ ' 
है । परन्तु अग्निरूप सिछ करनेके लिये पहले/छृशादिका व्यवहार होना भी ' 
ठीक यही दशन्ीगागिश्रगक्रमेउतविक/शिमलिने2 जि फजपाजवकु-[ विषय ग्क - 
विकपासफ के कि डीीफोंफ पहल ही मनु 
4 #िभरंगेकत गकियतीमििकपो गे खिए पाता फैव्यपलुक़द्अलाहपिप् 
किलकतयकपतिपक़ वैदिक कै नाल सी ले ढाका ने तीश को डिश 
ऋऋलि/ गप्ात्विकन्तिगकरगेफिलका छतातक छपी लत फाआ छह ए 


झुद्द द्रव्य समझना चाहिये। | & गरिककड़ी फफ उठलाउनफ हि 


..ब्याय। ] संबोधिनीडीका। र १6॥ 


जुशगी अररित्रि ान्ज़्कगिठ ही 2 प्रदकलक्तराप्छीर किरीमम्शासान कम 
एगिगि 5 मझु अकीपरसमिर्यःकर्थ सतिक्रयमंपाव्लवी शिकललकी ए5 फ 
अविशेषादपि स यथा व्यवहारनफकक्‍लकरे/काआरिकरंक़ है 
अथी---नो व्यवहारनयका अवरम्बर्न कैलनिवाला है, वह जिम प्रकार सामान्यरीतिसे 
.. मिध्याइष्टें कहती किएजी ।पिश्यर्सकी सगहलेककितेकी ही चिह सफियाइष्टि क्यों 
. है जी अअरशलिधकीलपतलत करविशियों मरिंमशिष्टिएकही *लर्गी ही हो. ठीक परंतु 
निश्चयनयावन्बीसिी पी मिम्मा कक गया कलश स्योत्ताए 5 ऐेनीपफड़ली 
._॥ ०७३ ॥ ज्राऊ लामीक्षष्लठाएढीसड़रामफ़ा._ तरफ उकक्रामिएड्ीए 
गिगाए कीलीह्वपकिन्तविविक्िषक मैचातिप्स हितती गुलसिफिेहफतवार्ए 
किक £ उक्त निश्रेय्तवपक्षादपर/खाह्मालभूतिमहिला स्यात मशछणत 
._फाड्र कलम क्कसीक दैउपर्ती निफ्ानबसिसभीएविशेय! कोई पक पिछ (सुझाव इसिलिकेपन 
गुरकन्ट्ागहदेंग धोश्य हैपतव कहसीहर ।कनर्तका' सहाफाकोइसही जता स्लान 
बह विश्व लात्माहुमूतिक्री मि्िमाडिप्नोकि निश्रकियसेंती बहुत सुर जो मिन्नादैतारी 
जाहईणिक सन्नकशकि-पिश णिर आल शिघ ४६ हब ३व 8०) क्ज़ीः 
की कर शिक्ष संयवक्शगभक्प्ादे किये जू हृजानर 
कमा ऊइलुक्सुआादाक सर्विकल्पत्वा ताल मूक नीगछ कीक काम 
छरिछ है फाझबीवि मधोत्थारवनिपरसिभवर सके नार्चलवीए शिएिक फुल 
££ कक: निश्रव नंयवितम्नीकीी मिम्माश्कहए गंगा हि शिलविकिएे कक मामा 
पापगवीशेकरसंकराअर्य यहाए किओ हो प्रकरकेिर्कक्र गिगि हैंगहन्हे पुक्रर्हे्टि 
बवलः तह हे गफल्तुत विती के मपिके पशकी भ्रहफ नही करती कि चह तबीपक्षके रिहिताहै१ 
है। इस गायारूप सूतसे यह वात सिद्ध हो चुकी कि सेजीडशि/िशशयतिक्ार मीएीक 
लम्बन ह हक किन मास हो भी १.२२००५:५ 8 
बतलाया ४ ओर जितना” अनुलाया है गती कि. क्री अ 
गया हा यथा-“ धादि वी आया विकल्पीरि 


ज्ञानात्मक होनेसे' भी निम्न ने मिव्या सिर होता है, तथा शिमुमवर्ग भी हि अत लाती 
है कि जितने भी सग्र है समीप मय है असल कया 
मी किक हि तिक क्र तीखा निए5 एढ़ए #कि हीए जला छि5---णिड़ 

गिक्रठा5 क्रमछ पक ह 7 पक गत कि खस-मी 8 फ़ाल्2 एऋगी कर उठ किक 


फ़कंक एस सतिसविकल्पे फ़वतिस्कानिश्ययत्रकी जिम्रेशीत्सा । ज़वाति;सानिश्ययन्रा त्धा। 
न विकरल्पोग्क निषेधोन्मतिए/चिदत्मालमधतिनान प्र ८४ 
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252+६२५/९२५३९?४३४:६/१६३%: 


अथै--वह स्वात्मानुमूतिकी महिमा इसप्रकार है कि सविकश्पज्ञान होनेपर विश्व 
नय उस विकत्पका निषेध करता है| परन्तु जहां पर न तो विकर्प ही है और न निषेध 
- ही है वहां पर चिदात्मानुभूति मात्र दै। 
दृशन्त-- 
इष्ठान्तोपि व महिषध्यानाविष्टो यथा हि कोपि नरः। 
महिषोयमहं तस्थोपासक हति नथावलम्वी स्थात्‌॥ १४९॥ 
चिरमचिर वा यावत्‌ स एव देवात्‌ स्वयं हि महिषात्मा। 

महिपस्वैकस्थ यथा. भवनाव्‌ महिषानुभूतिमाज्र स्पात्‌॥१५९॥ 
अब---स्वात्मानुभूतिके विषयर्में दृष्टान्त भी है, मैसे-कोई पुरुष महिषके ध्यान 
आएुद है। ध्यान करते हुए वह यह समझता है कि यह महिप (मैंसा) है और में उ्तकी 
उपासना (सेवा-ध्यान) करनेवाला हूं। इसप्रकारके विकत्पको ढिये हुए नव तक उसका शा 
है | तब तक वह नयका अवरम्बन करनेवाला है| बहुत काल तक अथवा नल्दी ही ध्यान करते २ 
मिस समय वह देव वश्ञ # स्वयं महिपरूप वन जाता है तो उस समय-वह केवल एक 
महिषका ही अनुभव करता है, वही महिषानुभूति है। भावार्थ-महिषका ध्यान करनेवाढ 
जब तक यह विकल्प करता है कि यह महिष है मैं उस्तका उपासक हे तब तक तो वह किक. 
स्पात्मक नयके अधीन है, परन्तु ध्यान करते २ निस्त समय उसके ज्ञानसे यह हुक. 
विकर्प दूर हो नाता है केवल महिष रूप अपने आपको अनुभवन करने ढगता है उप्त 
समय उसके महिषालुभूति होती है। इस प्रकारकी अलुभूतिमें फिर उपास्य उपापक्ा भेद 
नहीं रहता है. आत्मा जिसे पहले ध्येय बना कर ख्य्य ध्याता बनता है, अनुभूतिके समय 

ध्याता ध्येयका विकश्प नहीं रहता है किंतु ध्याता स्वयं ध्येयकूप होकर तन्मव हो नाताह 
इसीढिये स्वानुभूतिकी अपार महिमा है|. ।$ 

द््‌ 


तर 
' स्वात्मध्यानाविष्टस्तथेह कश्चिन्नरोपि किल यावत्‌ 
अयमहमात्सा स्वयामिति स्थामठुभविताहमरपनयपक्षः ॥ है३ै॥ 
' सचिरमाचिरं वा देैवात्‌ स एवं यदि निर्विकल्पश्व स्थात्‌ । 
स्वयमात्मेत्यतुमवनात्‌ स्थादियमात्मानुभूतिरिह तावत्‌ ॥ १५९ | 
अर्थ---उस्ती प्रकार यदि कोई पुरुष अपने आत्माके ध्याव करनेमें आएड़ है, ध्यान 
करते हुए वह विकह्प उठाता है कि मैं यह आत्मा हूं और मैं ही खवयें उसका अहम 


अर पल जनपास लक 6 नानक जान गज कइतद व सरतामकाु 0 
# देववशका आशय यह नहीं है कि वह वास्तवर्मे महिषकी पर्यायकी घारण करलेता 
हो, किन्तु यह है कि पुष्योदयवश यदि ध्यानकी एकाग्रता हो जाय तो। 


| 


घुबोधिनी टीका । [ १६३६ 
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हरनेवाढा हूँ, जवतक उसके ऐसा विकश्पात्मक बोध है तव तक उसके नय पक्ष है। बहुत 
कारक तक अथवा जल्दी हो दैववश वही आत्मा यदि निर्विकरप होजाय, अर्थात्‌ मैं उपा- 
पक हूं और मै ही स्वयं उपास्य हूं, इस उपास्य उपासक विकल्पकों दूर कर खर्य आत्मा 
निन आत्मामें तन्मय होनाय तो उप्त समय वह आत्मा स्वात्मानुमवन करने रूग जाता है| 
नो स्वात्मानुमवन है वही स्वात्मानुमूति कहराती है। थावार्थ--कविवर दौढतरामनीने 
छहढाढामें इसीका आशय लिया है। वे कहते हैं कि 'जहां ध्यान ध्याता ध्येयको न विकद्प 
बच भेद न जहां आदि! अर्थात्‌ निप्त आत्मानुभूतिमें ध्यान क्या है, ध्याता कौन है, ध्येय 
कौन दै यह विकह्प ही नहीं उठता है, और न जिसमें वचनका ही विकर्प दै। निश्चय 
सयमें भी विकहप है इसी लिये सम्बग्दष्टि-स्वात्मानुभूतिनिमग्ग उस्ते भी छोड़ देता है, 
इसीलिये 'गयपक्ख परिहीणो' अर्थात्‌ सम्यग्ष्टि दोनों नय पक्षोंसे रहित है. ऐसा कहा गया 
है| जहां विकल्पातीत, वचनातीत आत्माकी निर्विकत्प अवस्था दै वही स्ात्मानुभूति विज्ञान 
है। वह निश्चयनयसे भी बहुत ऊपर है, बहुत सूक्म दे, उतत अौकिक आननन्‍्दमें निमगन 
महात्माओं द्वारा ही उसका कुछ विवेचन होतक्ता है, उस्त आनन्दसे बंचित पुरुष उस्तका 
यथा स्वरूप नहीं कह सक्ते हैं | निसने मिश्रीको चस लिया है वही कुछ उप्का खाद 
किन्हीं शब्दोमें कह सक्ता है । जिसने मिश्रीको सुना मात्र है वह विचारा उसका स्वाद क्या 
बतला पक्ता है, इसी लिये खवात्मामूतिको गुरूपदेश्य कहा गया है | 
सा्ंश-- 
तस्मादृष्यवहार इच प्रकूतो नात्मातुभूतिहेतुः स्थातू । 
अयमहमस्य सवारी सदवदह्यम्भाविनों विहृूल्पत्वात्‌ ॥९५शा 

अर्थ--दइंसलिये व्यवहारनयके समान निश्रयनय भी भआत्मानुभूतिका कारण नहीं है। 

क्योंकि उसमें भी यह आत्म! है, में इसका स्वामी हूं, ऐसा सत्‌ पदार्थमें अवश्यंभावी विकल्प 

उठता ही है | 





शड्ाकार-- 
ननु केवलमिह निश्नथनयपक्षों थदि विवक्षितों भवति। 
व्यवहारात्तिरपेक्षों भवति तदात्मानुभूतिहेतु) स। ॥ ६५४ ॥ 
अथे--यदि यहांपर व्यवहार नयसे निरपेक्ष केवल निश्चयनयका पक्ष ही विवक्षित 
किया जाय तो वह आत्मानुभूतिका कारण होगा ! 
उत्तृरुनूनन- 
नेवमसंभवद्ोपायतो न कश्चित्नपों हि निरपेक्षः । 
सति च विधो प्रतिषेध। प्रतिषेषे सति विधे! प्रसिडत्वात्‌ ॥६$५०॥ 
पू० ९५ ह 
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अध--ऊपर जो शंका की गईं है वह ठीक नहीं है कारण वैसा माननेगें असम 
दोष आता है। कोई भी नय निरपेक्ष नहीं हुआ करता है, न हो पत्ता है | क्योंकि विधिके 
होनेपर प्रतिषेधका होना भी अवश्यंभावी है, और प्रतिषेषके द्ोनेपर विधिका होना भी 
प्रसिड है| भावार्थ--नय वस्तुके एक अशको विषय करता है, इसलिये वह एक-विवक्षित 
अशक्ा विवेचन करता हुआ दूसरे अेशकी अपेक्षा अवश्य रखता है | अन्यथा गिरे 
अवस्थामें उसे मय ही नहीं कह सक्ते। विधिकी विवक्षामें प्रतिषेधकी सापेक्षता और प्रतिषेषकी 
विवक्षामें विधिकी सापेक्षताका होना आवश्यक है| इसलिये व्यवहार और निश्चयनयरमें पर 
सापेक्षता ही है। 
झकाकार--- 
मनु व व्यवहासर्नथों भवति यथाइनेक एवं सांशत्वात | 
अपि निश्चयों नध। किल तदद्नेको5थ चैककरित्वति चेत्‌।९९९ 
आध---निप्त प्रकार अनेक भेश सहित होनेसे व्यवह्रनय अनेक ही है, उस्तीप्रका 
व्यवहारनयके समान निश्चयनय भी एक एक मिलाकर नियमसे अनेक है ऐसा मात्रा लाय तो | 
उत्तर«- 
मैदे धतोस्त्यनेकों मैकः प्रथमोप्यनन्तपर्मत्वात्‌ | 
मे लथेति लक्षणत्वाद्स्त्येकों निश्चयों दि नानेकः ॥प५७॥ 
अर्थ--उपर्ुक्त कहना ठीक नहीं है, कारण व्यवहारनय तो अनन्तधर्मात्मक होनेसे 
अनेक है, वह एक नहीं है । परन्तु निश्चनय अनेक नहीं दैं, क्योंकि उसका ढक्षण न तथा! 
है अथीत्‌ जो छुछ व्यवहारनय कहता दै उसका निषेष करना, कि (पदा्) वैसा नहीं है। 
यही निश्चयनयक्षा लक्षण है, इसलिये कितने ही धर्मोके विवेचन क्यों न किग्े गाय सवोका 
निवेध करना मात्र ही निश्रयनयका एक कार्य है अतएव वह एक ही दे। 
इष्ठान्त-- 
सेदष्टि! कनकरत्व ताश्रोपाधेनिंदत्तितों यादक,। 
अपर तद्परमिह वा रुक्‍्मोपाधेरनिदत्तितस्ताइक्‌ ॥९५८ी/ 
अप--निश्रयनय क्यों एक है इस विषयमें सोनेका के है प सोना तावेंकी 
निवृत्तिसे जैसा है, वेसा ही चांदीकी उपाधिकी निह्ृ! रा 
हर उपाधियोंकी निवृत्तिसे भी वैसा ही सोना है, अथीत्‌ स़ोनेमें जो तावी, पीतर; 
चौंदी, कालिमा आदि उपाधिय है वे अनेक हैं परन्तु उनका अभाव होना अनेक नहींहे 
दिसी उधाषिका अभाव क्यों न हो वह एक जब ही रहेगा | हरप्क उपाधिकी 


सोना सदा सोना ही रहेगा। 


पुबोधिनी ठौका । [१९५ 


निश्यनयकी अनेछ कहनेवाले ठीक नहीं हैं-- - 
एतेन इताप्ते ये स्वात्मप्रज्ञापराधत्त केचित्‌। 
अप्पेकनिश्चवनयमनेकमसिति सेवयन्ति चथा ॥३५९॥ 
अये--इस कथनसे वे पुरुष खण्डित किये गये जो कि अपने ज्ञानके दोषसे एक 
निश्चय नयको अनेक समझते हैं | कोई कोई अज्ञानी निश्चय नयके इसप्रकार भेद कहते हैं 
शुरदृन्याथिक इति स्थादेक। शुद्धनिश्रयों मास । 
अपरो5द्ुहद॒व्यार्थिक इति तदशुदनिश्षयो नाझ् ॥१६०॥ 
अथ--एक शुद्ध द्व्याथिक नय है, उसीका नाम शुद्ध निश्चय नय है। दूसरा ज- 
शुद्द्धव्या्थिक नय है उसका नाम जशुद्ध निश्रय नय है। ऐसे निश्चय नयके दो भेद है। 
इत्यॉंदिकांश वहवो 'मेदा निश्चयमयस्य यस्य पत्ते । 
सहि मिथ्यादशटित्वात्‌ सर्वज्ञाज्ञनमानितो नियमाद्र ॥३६१॥ 
अथ---और भी बहुतसे भेद निश्चय नयके जिंसके मतमें हैं वह मिथ्यादृष्टि है । 
इसीलिये वह नियमसे सर्वशुकी आज्ञाका उलब्ुन करता है, अर्थात्‌ निश्चय नयके शुद्ध. अ- 
शुद्ध आदि भेद कुछ भी नहीं हैं ऐसा मैन सिद्धान्त है, वह केवल निषेधात्मक एक है। 
जो उसके भेद करता है वह सर्वशकी आज्ञाका उलब्ठन करता है। अतणव वह मिथ्यादृष्टि है |# 
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इृद्मन्न तु तात्पयेमधिगन्तव्यं॑ चिदादि यबस्तु। 
व्यवह्ारनिश्रयाभ्यासविरुड यथात्मशुध्यर्थम्‌॥ ६९९२ ॥ 


# पश्चाध्यायीकारका निरूपण स्वसमयकी अपेक्षासें है इठी लिये दूसरोने जोल शुद्ध द्वव्या- 
पिंक अश्युद्ध दव्यार्यिक भेद किये हैं उनकों इन्होंने व्यवहारनथमें ही गर्भित किया है। आलाफ-« 
पद्धतिकारने क्रोघादि भावोंकी आत्माके भाव अशुद्ध द्रव्याथिक नयसे बतलाये हैं, तथा 
आत्माके दर्शन शानादि गुण हैं यह मेदसापेक्ष कल्यता भी उक्त अन्यकारने अशुद् द्वव्याविक 
नये बतलाई है, अथवा भीमन्लेमिचद्ध ठद्धान्त चक्रवर्तीने द्वृब्यसग्रहर्भ राग्रादि भावोंका करती 
जीवको अशुद्ध निश्चयंनयत्े कहा है। पद्धाष्यायीकारने क्रेधादि भावोंकों अनुपचरित-भसशत 
व्यवहारनय तथा उपचरित-असकूत व्यवहास्वयंसे बतलाया है, तथा जीवड़े शनद्शनादि 
गुण हैं यह कथन सदूभूत ब्यवह्वारसयसे किया है। यह इतना बड़ा भेद केवछ अपेक्षाका 
भेद है | पंचाष्यायीकारने स्वसमयद्ती अपेक्षात्रे निर्षण किया है। स्वतमयक्षी अपेक्षण्रें जीवके 
क्रोधादि भाव कहना वास्तवर्म मिथ्या है। चृष्महाश्से विचार करनवालोंकों सभीक्षे कथन एक 
ई प्रतीत इंति हैं। क्योंकि सबोक्रा कयन अपेझा भेदते दे । नय विभाग ही अपेक्षा पर निर्र 
है। जे कपन एक इंडेते सिथ्या प्रतीत दोता है वद्दी वूसरी इडिसे ठोक समझा जात है। 
इसंहिये दिना नय विमागके उम्रझ्ले जैन धमकी ययायत्राक्र बेव हो हो नहीं सक्ता | 
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अधथे--यहां पर इतना ही तात्पय है कि जीवादिक जो पदार्थ हैं वे आत्मशुद्धिक 
लिये तभी उपयुक्त होसक्ते हें जब कि वे व्यवहार और निश्चय नयके द्वारा अविरुद् रीतिसे 
जाने गाते हैं। 
अपि निश्चयस्थ नियत हेतुः सामान्यमात्रमिद्द वस्तु। 
(ऋलसात्मसिडधिः स्थात्‌ कमेकलंकावसुक्तबोधात्मा ॥ ६६३ ॥ 
अथ--निश्रय नयका कारण नियमसे सामान्य मात्र वस्तु है। फल आत्माकी सिडिः 
है। निश्चय नयसे वस्तु बोध करने पर कर्म कलुंकसे रहित शानवाला आत्मा हो जाता है। 
प्रमाणका स्वरूप कहनेकी. ग्रतिश-- 
उक्तो व्यवहारनयस्तद्नु नयो निम्नयः प्रथक्‌ पृथरू। 
युगपदूदय च मिलछित प्रमाणमिति लक्षण वर्ष ॥ ९९४ ॥ 
अर्थ--व्यवहार नयका स्वरूप कहा गया, उप्तके पीछे निश्चय नयका भी स्वरूप 
कहा गया | दोनों ही नय मिन्न २ स्वरुपवाले हैं। नव एक साथ दोनों नय मिल जाते हैं 


तमी बह प्रमाणका स्वरूप कहलाता है। उसी प्रमाणका लक्षण कहा जाता है। 
प्रमाणका स्वरूप-- 


विधिपूर्व! प्रतिषेधः प्रतिषेधपुरस्सरों विधिस्त्वनयों! । 
मैत्री प्रमाणामिति वा स्वपराकारावगाहि यज्ज्ञानम्‌ ॥६९५॥ 
अपै--विधिपूर्वक प्रतिषेध होता है । प्रतिषेध पूर्वक विधि होती है। विधि जौर 
प्रतिषेध इन दोनोंकी जो मैत्री है वही प्रमाण कहलाता है अथवा स्व॒परको जाननेवार 
जो ज्ञान है वही प्रमाण कहछाता है। 
स्पष्टीकरण- 
अथमर्थोर्थविकल्पो ज्ञान किल छक्ष्ण स्वतस्तस्प | 
एकविकल्पो नयसादुभयविकृल्पः प्रमाणभिति बोध ॥९६९॥ 
अर्थ---ऊपर जो कहा गया है उसका खुलासा इस प्रकार है| अथौकार-पदाथोकार 
परिणमन फरनेका नाम ही अर्थ विकर्प है, यही ज्ञावका ठक्षण है | वह ज्ञान जब एक 
विकल्प होता है अर्थात्‌ एक अशको विषय करता है तब वह नवाधीन-नयात्मक ज्ञान क- 
हराता है, और वही ज्ञान जव उभय विकश्य होता है अर्थोतर पदार्थके दोनों अंशोंको 
विषय करता है तब वह प्रमाणछप ज्ञान कहलाता है। यावाये-पदार्थमे सामान्य और 
विशेष ऐसी दो प्रकार की प्रीति होती है | यह वो है, ऐसी अनु त प्रतीतिको 
'पामान्य म्रतीति कहते हैं, तथा ।शेष ०२ पर्यायामक अतततको विशेष मतीति 
कटे हैं | प्ामान्य विशेष भरतीति पदा्वगे तनी होती है जब कि वह सामान्य 
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विशेषात्मक हो । इसलिये सिद् होता है कि पदार्थ उभयात्मक है । (सामान्यविशेषात्मा 
-तद॒थों विषय") ऐसा सूत्र भी है, अथौत्‌ पदार्थके सामान्य अशको विषय करनेवाल्ा द्वव्या- 
भिक नय है| उसके विशेषांशको विषय करनेवाला पर्यायाथिक नय है। दोनों अंशोको 
युगपत्‌ (एक साथ) विषय करनेवाला प्रमाण शान है। उमवात्मक पदार्थ ही प्रमाणका 
विषय है । 





शझ्काका२र-..- 
ननु चारत्येकविऋल्पोप्पचिरुडोभमयविकल्प एवास्ति । 
कथमिव तदेकसमये विरुदइ़मावदयोविकल्प: स्थात्‌ ॥९९७॥ 
अधथ चेद्स्ति विकल्पों ऋ्रेण थुगपद्दा वलादाच्यः । 
अथ चेत्‌ ऋेण नय हति सभवाति न नियमात्पममाणमितिदोष$ ॥९६<॥ 
युगपचेद्थ न सिथो विरोधिनोयोगपर्न स्थात्‌ । 
दृष्टिविरुडत्वादपि प्रकाशतमसोद्देयोरिति चेत्‌ ॥ ६६९॥ 
अर्थ--एक विकरप भी अविरुदड् उमय (दो) विकश्पवारा हो सक्ता है | जथीत्‌ 
अविरोधी कई धर्म एक साथ रह सक्ते हैं। परन्तु एक समयमें विरुद्ध दो भाषोंका विकल्प 
किस प्रकार होपतक्ता है ! यदि एक साथ विरुद्ध दो पिकरप होसक्ते है तो ऋमसे हो छक्त 
हैं या एक्‌ साथ उन दोनोका हट पूर्वक प्रयोग किया नास्क्ता है !.यदि . कहा ज्ञाय.कि 
विरोधी दो धर्म ऋमसे होसक्ते हैं तो वे ऋमसे होनेवाले धर्म तय. ही कहे जायेंगे, प्रमाण वे 
_नियमसे नहीं कहें जासक्ते, यह. एक बड़ा दोष उपस्थित होगा | यदि कहा जाय कि बे दोनों 
धर्म एक साथ होसक्ते है तो यह बात बनती नहीं, कारण विरोधी धर्म एक साथ दो रह 
नहीं सक्ते | दो विरोधी धम एक साथ रहें इस विषय प्रत्यक्ष म्रमाणसे विरोध आता है। 
हि नम ओर अन्धकार दोनों ही विरोधी है| वे क्या एक साथ रहते हुए कभी किसीने 
|“ विरेधी चरम भो एक साथ रू बे हं-- 
न थतो युक्तिविशेषाद्यगपद्दृत्तिविरोधिनामस्ति | 
लद्सदनेकेषामिह भावामावध्ववाधवाणातर । ९७० ॥ है 
अथ-..-ऊपर की हुईं शद्ठा ठीक नहीं है, कारण युक्ति विशेषसे विरोधी धर्मोक़ी भी 
एक साथ वृत्ति रह सक्ती है। सत्‌ असत्‌, भाव अमाव, नित्य अनित्य, भेद अभेद, एक 
अनेक आदि अनेक धर्मोकी एक पदामे एक साथ वृत्ति रहती है। भावार्थ--यद्भपि स्थूछ 
हृष्टिसे सर अत्तत आदि धर्म विरोधी मतीत होते हैं, परन्तु सूक्ष्म दष्टिसे सापेक्ष ' विचार 
करनेपर जो विरोधी धर्म हैं वे मी अषिरोधी प्रतीत होने लमते हैं। अथवा यदि मे फिरोधी 
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भी बने रहें तो भी पदार्थंका यह स्वभाव है कि वह परस्पर विरुड धरमोकों भी एक समयमें 
धारण करे, इसका कारण द्रव्य और पर्याय है। द्वव्यदष्टिसे पदार्थ सदा सत्‌ रूप है, मावक्ृप 
है, नित्य दे, अभिन्न है, एक है, परन्तु वही पदार्थ पर्यायडष्टिसे असत्‌ है, अभावर्प है, 
अनित्य है, भिन्न है, अनेक है। अन्धान्तरमें कहा भी है-समुदेति विरय मच्छति 
भावों नियमेन पर्ययनयेन, नोदेति नो विनश्यति द्वव्यनयालिद्वितो नित्यम, अथौत्‌ 
पदार्थ पर्यायद्ष्टिसे उत्पन्न भी होता है तथा नष्ट भी होता रहता है, परन्तु 
द्रव्य इप्टिसे न उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है। स्वामी समन्तमभद्गाचार्यने 
भी कहा है--“सत्सामान्यातु संर्वेक्य एथगद्र्यादिभेदतः। भेदाभेदविवाक्षायामसाघारणहेतुवत्‌”॥ 
अथीत्‌ निम्त प्रकार असाधारण हेतु पक्षधर्मादि भेदोंकी अपेक्षासे अनेक है और हेतु सामान्य- 
की अपेक्षासे वही देतु एक है | उस्ती प्रकार पदार्थ भी द्र॒व्यमेदकी अपेक्षासे मिन्न है-अनेक 
है, परन्तु वही पदाथे सत्‌ सामान्यकी अपेक्षासे अभिन्न-एक है | इसलिये पदार्थ कषेचित्‌ 
भेदामेद विवक्षासे एक अनेक भिन्न अभिन्न आदि धर्मोचाठा एक ही समयमें ठहरता है | 
विना अपेक्षादष्टिसे उन्हीं दो धर्मोमें विरोध दीखता है, अपेक्षादष्टिका परिशञान करनेसे 
उन्हींमें अविरोध दीखने लगता दै। 


अथमर्थों जीवादी प्रकृतपरामशपूर्यओ ज्ञानम । 
यदि वा सदभिज्ञानं यथा हि सोय बलाददयामाश ॥९७६॥ 
अथै--ऊपर जो कुछ कहा गया दे उप्तकाः यह अर्थ दे कि जीवादि पदा्थोमें व्यंव 
हार और निश्चयके विचारपूवेक नो शांन है वही प्रमाण ज्ञान है। अथवा पदाथमें नो 
पत्यभिज्ञान है.बह प्रमाण 'ज्ञान है मैसे-यहं वंही है, हसप्रकारका शान एक वंस्तुंकी साथीन्य 
' विशेष! दोनों: जवस्थाओंकी एकसमयमें ग्रहण करता है। 
हैप्वान्तिन 
सोच जीवविशेषों यः सामान्येन सद्ति वस्तुमपः । 
संस्कारस्प वदादिह सामान्यविशेषज 'भवेज्ञानम ॥९७२॥ 
अर्थद---वही यह जीव विशेष है जो सामान्यतासे सन्मान्न-वस्तुरूप था। उत्त 
' सत्मदाभमें संस्कारके वशसे सामान्यविशेषात्मक ज्ञान हो नाता है। भावाय-सामोन्य दष्टिसे 
वस्तु सन्मान्न प्रतीत होती है । विशेष दष्टिसे वही विशेष पदायेरूप प्रतीत होती दै | नो 
। जीव पदाथ सम्मात्र प्रतीत होता दै | वही जीवकूप (विशेष) भी प्रतीत होता हैं। नित्त 
समय सन्मात्र और जीवरूप विशेषका बोध पु साथ' होता दै वही: सामान्म विशेषफों विषय 
, करनेवाहा प्रमाण ज्ञात्त है। 
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अस्व्पुपपोगि ज्ञानं सामान्यविदशेषयोः सम सम्यक्‌। 
* आदशोस्थानीयात्‌ तस्थ पतिविम्बमात्रतो5न्यस्थ ॥१७श॥। 
अथे--एक साथ सामान्यविशेषका उपयोगात्मक ज्ञान भले प्रकार हो सक्ता है। 
जैसे-दर्पणसे उसमें पडनेवाढ प्रतिविम्ब यद्यपि (कथ्थचित्‌) भिन्न है। तथापि उस्त प्रति- 
बिम्बका और दर्पणका एक साथ बोध होता है। भावाधे--नो अनेक प्रक्रारका चित्र शान 
होता है. वह भी अनेकोका युगपत्‌ ही होता है इसलिये युगपत्‌ सामान्य विशेषका उपयोगी 
शान द्वोता है यह सर्व सम्मत देै।._ 
शाकाक़ा[र्‌-न 


ननु चैये नययुरम व्यस्त नय एव न प्रमाण स्थातू। 
तदिह समस्त योगात्‌ प्रमाणमिति केवर्ल ने नथः ॥ ११७४ ॥ 
अंध--दोनों ही नय जब भिन्न २ प्रयुक्त किये जाते हैं तब तो वे नय ही हैं, 
प्रमाण नहीं हैं और वे ही दोनों नय जब मिलाकर एक साथ प्रयोगमें लाये जाते हैं तब 
वह क्रेवकछ प्रमाण कहलाता है, नय नहीं कहलाता है? भावाय-या तो तथ्रकी सिद्धि होगी 
या प्रमाणकी सिद्धि होगी। नय प्रमाण दोनोंक़ी सिद्धि नहीं होसकी है? 
प्रमाण नर्येत्ति मिन्न है-« ु 
तन्न यतो नथयोगादातिरिक्तरसान्तर प्रभाणामिद्म | 
लक्षणविषयोदाहतिदेतुफलाख्यादि भेदभिन्नत्वात्‌ ॥ १७५॥ 
अरथ--..ऊपर जो शैका की गई है वह ठीक नहीं है, क्योंकि नयोंके योगसे प्रमाण 
मिन्र ही वस्तु है, प्रमाणका लक्षण, विषय, उदाहरण हेतु, फल, नाम, भेद, आदि खरूप 
नयोंसे जुदा ही दे। उस्तीको नीचे स्पष्ट करते हैं। 
तत्रोक्त लक्षणमिह सपेस्वग्राहरक॑ प्रमाणमिति। 
विषयो वस्तुसमस्ते निरंशदेशादिभूरुदाहरणम्‌ ॥९७६३ ॥ 
अर्थ--प्माणका रक्षण सम्पृर्णपदार्थको भहण करना। प्रमाणका विषय-समस्त वस्तु 
निरंशदेशादिक एथ्वी उसका उदाहरण है। 


तथा-« 
इेतुस्तरवबुभुत्सो! संदिग्धस्थाधवा च बालस्थ। 
साथेमनेक द्रव्यं इसामलकवद्वेतुकामन्य ॥ १७७ ॥ 
अथ---तत्त्के जाननेकी इच्छा रखनेवाला नो कोई संदिग्ध पुरुष अथवा भूख पुरुष 
है उसकी एक साथ जनेक द्वव्यको हाथमेंरकक्‍्खे हुए आमलेके समान जाननेकी इच्छाका 
होना ही प्रमाणका कारण है| 


# यह इंलोकका अभे भाग छपी हुई प्रति नहीं है क्रिन्दु लिखी हुईसे लिया गय है। 
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तवथा[--- 
फलमस्पानुभवः स्पात्समक्षमिव सर्वेवस्तुजातस्प । 
आखरूषा प्रमाणमिति किल भेदः प्रत्यक्षमथ परोक्ष व ॥६७८॥ 
अर्थ--प्रम्पूण वस्तुमात्रका प्रत्यक्षे समान अनुभव छोनों ही प्रमाणका फल है। 
प्रमाणफा नाम प्रमाण है | प्रत्यक्ष और परोक्ष उसके दो भेद हैं। भावाथे--उपर्युक्त कथनसे 
प्रमाण और नयमें अन्तर सिद्ध होगया | प्रमाण वस्तुके एव धर्मोक़ों विषय करता है। नय 
बस्तुके एक देशकी विषय करता है | इसी बातको सर्वार्थेप्रिद्धिकारने कहा है कि “ सकदा- 
देशः प्रमाणाधीनम्‌, विकलादेशों नयाधीनम्‌” इसी प्रकार प्रमाणका लक्षण जुदा है। एक 
गुणके द्वारा समस्त वस्तुके कथनको प्रमाण कहते हैं, प्रमाणसे जाने हुए पदार्थके परिणाम 
विशेषफे कथनकी नय कहते हैं | म्रमाणका फल समस्त पस्तुबोध है | नयका फल वस्तुका 
एकदेश बोध है | शब्द भेद भी है। प्रमाण और नय ये दो नाम भी जुदे २ हैं। प्रमाणके 
प्रत्यक्ष परोक्ष जादि भेद हैं | नयके द्रव्य, पर्याय आदि भेद हैं | इसढिये प्रमाण और नय - 
दोनोंका ही स्वरूप जुदा २ है। उनमेंसे किप्ती एकका छोप करना सर्व छोपके प्रस॑गंका 
हेतु है । नयके अभावमें प्रमाण व्यवस्था नहीं वन पक्ती है, और प्रमाणके अभावमें .नय 
व्यवस्था भी नहीं बन सक्ती है| 
प्रमाण नयमें विषय भेदसे भेद है- 
ज्ञानविशेषों नय इति ज्ञानविशेषः प्रभाणमिति नियमात्‌ | 
उमयोरन्तर्भेदी विषयविशेषान्न वस्तुतो भेदः ॥ १७९ ॥ 
अपे--नय भी श्ञानविशेष है, और प्रमाण भी ज्ञानविशेष है। दोनोंमें विषय 
विशेषकी अपेक्षासे ही भेद है, वास्तवमें ज्ञानकी अपेक्षासे दोनोंमें कुछ भी भेद नहीं है । 
भावाथ-नय और प्रमाण दोनों ही ज्ञानात्मक हैं परन्तु दोनोंका विषय जुदा२ है 
इसी लिये उनमें भेद है | अब विषयमेदुकों ही प्रकट किया जाता है- 
स॒ यथा विषयविद्षों द्रव्येकांशों नयस्थ योन्यतमः 
सोप्यपरस्तद्पर इद्द निखिले विषयः प्रमाणजातस्य ॥६८०॥ 
अर्थ--प्रमाण और नयमें विषयमेद इस ग्रकार है--द्वव्यके अनन्त गुणमिंसे कोई 
सा विवक्षित अेश नयका विषय है। वह अंश तथा और भी सब जंश अर्थोत्‌ अनन्त 
गुणात्मक समस्त ही वस्तु प्रमाणका विषय है । 
आशंका ओर परिदार-- 
यदनेकनयसमहे संग्रहकरणादनकेधमत्वभ्‌ । 
तत्खसद्पि न सद्व यतस्तद्नेकर्त्व विर्ड्धंमयम ॥ १८१ ॥ 


न 


छध्याय | ] सुबोधिनी ठीका | [१०१ 


यदनेकांशग्राहकमिह प्रप्मा्ण द प्रत्यवीकतया । 
प्रत्युत मैजी मावादिति नयमेदादद! प्रभिन्ने स्थात्‌ ॥ दै4२ ॥ 

अर्थ--कोई ऐसी आशंका करते हैं कि नव॒वस्तुके एक अशको विषय करनेवाला 
नय है तो अनेक नयोंका समूह होनेपर उससे ही अनेक धर्मता प्रमाणमें आनायगी, अथोत्‌ 
प्रमाण स्व॒तन्त्र कोई ज्ञान विशेष न माना जाव, अनेक नयोके समूहकों ही प्रमाण कहा जाय 
तो क्या हानि है ! आचाये उत्तर देते हैं कि यह आशंका किसी प्रकार ठीक सी मादस 
पड़ती है तो भी ठीक नहीं है। क्योंकि अनेक नयोंके संग्रहसे जो अनेक धर्मोका संभह 
होगा वह विरुद्ध होगा | कारण नय सभी एक दृस्तरेसे प्रतिपक्ष ध्मोका विवेचन करते हैं | 
प्रमाण नो अनेक अंशोंका म्हण करता है सो वह विरुद्द रीतिसे नहीं करता है| किन्तु 
परस्पर मैत्रीभाव पूवेक ही उन धर्मोको ग्रहण करता है | इसलिये नयमेदसे प्रमाण मिन्न हीं 
है। भावाय--प्रत्येक नय एक२ धर्मको विरुद्ध रीतिसे ग्रहण करता है, परन्तु प्रमाण 
वस्तुके सर्वाशोंको अविरुद्तासे ग्रहण करता है। इसका कारण यहू दे कि सब अंशोंको 
विषय करनेवाला एक ही ज्ञान हे | भिन्न २ ज्ञान ही प्रत्येक अशको विवक्षतासे ग्रहण कर 
सक्ते हैं। जेसे एक ज्ञान रूपको ही जानता है, दूसरा रसको मानता है, तीपरा गन्धको जानता 
है, चौथा स्पशको जानता दै। ये चारों ही ज्ञान परस्पर विरुद्ध हैं क्योकि विरुद्ध विषयोंको 
विषय करते हैं, परन्तु रूप, रस, गन्ध स्परी, चारोंका समुदायात्मक नो एक ज्ञान होगा वह 
अविरुद्ध ही होगा। यही दृष्टान्त प्रमाण नयमें सुघटित करकेना चाहिये। तथा पदार्थका 
नित्यांश उसके अनित्यांशका विरोधी है, उसी प्रकार अनित्यांश उसके नित्यांशका विरोधी 
है परन्तु दोनों मिलकर ही पदा्थस्वरूपके साथक हैं। इसका कारण यही है कि प्रत्येक 
पक्षका स्वतन्त्र ज्ञान छ्वितीय पक्षका विरोधी है परन्तु उमय पक्षका समुदायात्मक ज्ञान परस्पर 
विरुद्ध होता हुआ भी अविरुद्ध है। 





शकाकार--- 

नव युगपदुच्यसान नययुग्स तत्यथार्ति बासतीति। 

एको मद) कथमयथमेकांशग्राइको मयो नान्‍्यत्‌ ॥ ऐ८३ ॥ 

अपि घाएस्ति मे चास्तीति सममेकोक्त्या प्रभाणनाज्ा; स्पात्‌ 

अथ च ऋमेण घदि वा स्वत्य रिपु। स्वयमहो स्वनाशाथ ॥ ६८४॥ 

अथवा5इच्तव्यक्षयों चक्‍तुमशक्यात्सस स चेड्भडुद । 

पूर्वापरवाधाया। छुतः प्रमाणात्यभाणामिद सिड्येत्‌ ॥ ६८५॥ 

इृद्रपि दकतुपयुक्त वक्ता नय एव न प्रमागसिदहद । 

खूलाविनाशाय यतोज्वक्तरि किल चेद्वाच्यतादोप। ॥ ६८६ ॥ 
पृ० २६ 
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अथे- स्यात्‌ भस्ति नास्ति' यह एक साथ कहा हुआ नययुग्म एक भड्ठ कहलाता है| यह भंग 
एक अशका ग्रहण करनेवाला नय कैसे कहा जा सक्ता है, इसमें 'अस्ति नास्ति' ऐसे दो अश आलुकेहैं 
इसलिये यह प्रमाण क्यों नहीं कहा नाताहै ! दूसरी वात यह मी है कि 'अर्ति नास्ति/ ये एक साथ कहे 
जातेहें तो फिर प्रमाणका नाश ही हो जायगा | कारण अस्ति नास्तिको एक साथ कहनेवाल 
एक भंग ही है उसीसे कार्य चछ जाता है फिर प्रभाणका छोप ही समझना चाहिये, अथवा . 
यदि यह कहा जाय कि अस्ति नास्ति ऋमसे होते हैं तो यह कहना अपने नाशके लिये खयय 
अपना शत्रु है। कारण ्रमसे होनेवाछा भंग दूसरा ही हैं, अथवा यदि यह कहा जाय 
कि अस्ति नास्ति एक साथ कहा नहीं मा सक्ता इसलिये वह अवक्तव्यमय भंग है तो ऐसा 
माननेमें पूर्वापर बाधा आती है | किप्त प्रमाणसे क्रिप्त प्रभाणकी सिद्धि हो सक्ती है! अथौत्‌ 
यदि एक साथ कथन अवक्तव्य है तो प्रमाणकी सिद्धि करनेवाला कोईं प्रमाण नहीं रहेगा 
क्योंकि प्रमाण तो अवक्तव्य हो नायगा। यदि यह कहा माय कि बोलनेवाढा नय ही होता 
है, प्रमाण नहीं, तो ऐसा कथन भी मूलका विधात करनेवाला है क्योंकि प्रमाणकों अवक्तां 
( नहीं बोलनेवाढा ) मान लेने पर अवाच्यताका दोष आता है ! 
उत्तरु->-« 
ने यतः प्रमाण संगध्वंसादभंगबोधवपु) । 
अद्भगत्मको नय इति यावानिह तदंच्ाधमेत्वात्‌ ॥१८७॥ 
अथे--ऊपर की हुईं शंका ठीक नहीं है। क्योंकि प्रमाण मंगज्ञानमय नहीं है किन्तु 
अमंगज्ञानमय है, भंगशानमय नय होता है, कारण नितना भी नय विभाग है सभी वस्तुके 
अशधर्मकी विषय करता है। इसलिये--- 
» स यधास्ति च नास्तीति च ऋमेण युगपच्च वानयोभेड्र। । 
अपि वा<वक्तव्यभिदे नथो विकल्पानतिक्नम्नादेव ॥६८८॥ 
अथ-स्थात अस्ति स्यात्‌ नास्ति! इनका ऋमसे होनेवाला अथवा युगपत्‌ होनेवाला भेग, 
मंग ही है, अथवा अवक्तव्यरूप भी भंग ही है। इन सब भंगोंमें विकस्पका उछवघन नहीं है इसलिये ये 
सभी मेग नय रूप हैं। भावाथ-स्थादर्ति स्थान्ञास्ति ये दोनों क्मसे भिन्‍न २ कहे नायें तो 
पहला दूसरा मेग होता है यदि इन दोनोंका ऋ्मसे एक साथ प्रयोग किया नाय तो तीछरा 
भंग ्थादस्ति नास्ति' होता है। यदि इन दोनोंका अक्रमसे एक साथ प्रयोग किया जाव 
तो 'अवक्तव्य' चौथा भंग होता है | इसलिये ये सव नयके ही भेद हैं और वे सब से- 
7 | पूछ पुस्तक समयोस्ति, ऐसा पाठ है, उसका अथे आजमा है ऐसा होता हैं परत 
वह अय यहां पर पूर्वापर सम्बन्ध न होनेषे ठोक नहीं जँचता इसलिये संशोधित पुस्तककी 
उपयुक्त स ययात्ति” पाठ लिखा गया है। | 
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शात्मक हैं | प्रमाणह॒प-अनेक धर्मोत्मक नहीं कहे नासक्ते हैं| इसी वातकों पुनः स्पष्ट 
किया जाता है- 
तत्नास्ति च नाप्ति सम संगस्पास्यैक्धर्सता नियरभात्‌ । 
न पुनः प्रभाणमिव किल विदड्घर्मद्षयाधिरूवत्वम्‌ ॥९८९॥ 
अध--उन मंगोंमे स्थादस्ति नास्ति यह एक साथ बोछा हुआ भेग नियमसे एक 
धर्मवाला है। वह प्रमाणके समान नहीं कहा जा सक्ता क्योंकि प्रमाण एक ही समयमे दो 
विरुद्ध धर्मोका मैत्रीमावसे प्रतिपादन करता है | उस प्रकार यह मंग विरुद्ध दो धर्मोका 
प्रतिपादन नही करता दे किन्तु पहले दूसरे भंगकी मिली हुई तीसरी ही अवस्थाका प्रति- 
पोदन करता है इसलिये वह ज्ञान भी अगरूप ही है। 
अयमर्थश्नार्थवशादथ च विवक्षावज्ञात्तद्‌शत्वम्‌ । 
युगपदिद कथ्पमान ऋभमाज्ज्ञेय तथापि तत्स यथा ॥ ६९०॥ 
अर्थ---ऊपर कहे हुए कथनका यह आशय है कि प्रयोननवश अथवा विवशक्षावश 
युगपत्‌ क्रमसे कहा हुआ नो भंग है वह अशरूप दे इसलिये वह नय ही है | 
अस्ति स्वरूपसिजेनोस्ति च पररूपसिड्यमादाच्च । 
अपरस्पोभयरूपादितस्ततः कथितमस्ति बास्तीति ॥ ६९१ ॥ 
अथ--वस्तुमें निमरूपकी अपेक्षासे अस्तित्व है, यह प्रथम भंग है | उसमें पर 
रूपकी अपेसासे नास्तित्व है, यह हित्तीय भंग है | तथा स्वरूपकी अपेक्षासे अस्तित्व 
पररूंपकी अपेक्षासे नास्तित्व ऐसा तृततीय भंग उमयरूपकी अपेक्षाप्ते अस्ति नास्ति रूप 
कहा गया है। अर्थात्‌ (१) स्थादस्ति (२) स्थान्नास्ति (३) स्थादस्तिनास्ति | ये तीन भेग 
स्वरूप, पररूप, स्वरूप पररूपकी, अपेक्षासे ऋमसे जान छेमे चाहिये | प्रमाणका स्वरूप 
इन भंगोंसे जुदा ही है--- 
उक्त प्रमाणदनमास्ति स योय॑ हि नास्तिसानर्थ। । 
'मवतीदसुदाहरणं मे कथश्रिद्ने प्रमाणतोउन्यञ्ञ ॥ ९९२ ॥ 
अथ--प्रमाणका नो स्वरूप कहा गया है वह नयोंसे झुदा हो है वह इस प्रकार 
है--भो पदार्थ अस्तिरूप है वही पदार्थ नास्तिरूप है | तृतीय मंगमे स्वरूपसे अस्तित्व 
और पररूपसे नास्तित्व ऋमसे कहा जाता है प्रमाणमें दोनों धर्मोक्ा प्रतिपादन समकाहमें 
प्रत्यभिज्ञानकूपसे कहा जाता है | जो अस्ति रूप है वही नास्ति रूप है, यह उदाहरण 
प्रमाणको छोड़कर अन्यन्र किसी प्रकार भी नहीं मिल सक्ता है, अर्थात्‌ नयो द्वारा ऐसा 


विवेचन कं किया जा पक्ता | नयोंसे शुगपत्‌ ऐसा विवेचन क्यों नही हो प्क्ता ! उसे ही 
स्॒ठ करते है-- 
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तंद्भिज्ञा्न हि यथा कछुमदादधात्‌ सम नयस्‍्य धतः । 
अपि तुर्यो नयमंगश्तत्त्तावक्तव्यतां झ्ित्तस्तस्मात्‌ ॥ १९३ ॥ 
अथे--उसका कारण यह है कि नय एक साथ दो धर्मोका प्रतिपादन करनेमें अस- 
मथ है। इसलिये एक साथ दो धर्मोके कहनेकी विवक्षामें अवक्तव्यः नामक चौथा भंग 
होता है। यह भंग भी एक अशात्मक है। जो नहीं बोछा जा सके उसे अवक्तव्य कहते हैं 
एक समयमें एक ही धर्मका विवेचन हो स्क्ता है, दो का नहीं | 
परच्तु-- 
म पुनवेरुमशक्थ घुगपडलेद्य प्रभाणस्य । 
ऋमभवर्त्ती फेवलमिह मय; प्रमाण न तहदिह यस्मात्‌॥ १९४॥ 
अथे--परल्तु प्रमाणके विषयभूत दो घर्मं एक साथ कहे नहीं मा सक्ते ऐसा नहीं 
है, किन्तु एक साथ दोनों धर्म कहे माते हैं | क्रमवर्ती केवल नय है, नयके समान प्रमाण 
क्रमवरत्ती नहीं है, अथीत्‌ प्रमाण चतुर्थ नयके समान अवक्तव्य भी नहीं है और तृतीय नयके 
समान वह ऋरमसे भी दो धर्मोका प्रतिपादन नहीं करता है, किन्तु दोनों धर्मोका समकाढ 
ही प्रिपादन करता है| इसलिये नय युग्मसे प्रमाण भिन्न ही है । 
यर्किल पुनः प्रमाण ककुमल वस्तुआतलिदह घावत्‌। 
सद्सद्नेकैकमथो नित्पानित्यादिकं च थुगपद्ति ॥ ९९५ ॥ 
अधथे--वह प्रमाण निश्रयसे वस्तु मात्रका प्रतिपादन करनेमें समर्थ है, अथवा सत 
अप्नत्‌ एक अनेक, नित्य अनित्य, इत्यादि अनेक धर्मोका युगपत्‌ प्रतिपादन करनेमें प्रमाण 
ही समय है | 


प्रभाणके भेद-- 
अथ तद॒द्षिया प्रमाणं ज्ञान प्रत्यक्षमथ परोक्षश्र । 
अशहाय॑ प्रत्यक्ष भचति परोक्ष सहायसापिक्षम्‌ ॥ ९९६॥ 
अथै--प्रमाणझूप ज्ञानके दो भेद हैं, (१) प्रत्यक्ष (२) परोक्ष | जो ज्ञान किप्तीकी 
सहायंताकी अपेक्षा नहीं रखता वह अत्यक्ष है, और जो ज्ञान दूसरोंकी सहायताकी अपेक्षा 
रखता है वह परोक्ष है। भावाथ-जो ज्ञान बिना इन्द्रिय, मन आछोक आदि सहायताके 
केवल आत्मासे होता है वह प्रत्यक्ष है, और नो ज्ञान इन्द्रियादिकी सहायतासे होता है 


वह परोक्ष है| दि 
प्रध्यक्षक्त भंदे-व 


प्रत्यक्ष द्िविध तत्सक्लप्रत्यक्षमक्ष्य ज्ञानम । 
क्षापोपंदमिकमपर देशमरत्यक्षमक्षय क्षय व ॥९७॥॥ 
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अप--प्रत्यक्ष दो प्रकारका है (१) सकल प्रत्यक्ष (९) विकल प्रत्यक्ष | नो अक्षय- 
अविनागी ज्ञान है वह सकढ प्रत्यक्ष है| दूसरा विकल प्रत्यक्ष अर्थात्‌ देश प्रत्यक्ष क्मेकि 
क्षयोपशमसे होता है। देश प्रत्यक्ष कमोके क्षयसे नहीं होता है, तथा यह विनाशी भी है। 


सकल प्रत्यक्षकां स्वरुप 
अयसमर्थों यज्ज्ञानं समस्तकसक्षयोद्धव॑साक्षातत्‌ | 
प्रत्यक्ष क्षायिक्नमिद्सक्षा्तीत खुखे तदक्षायिकम्‌ ॥ ६९८ ॥ 
अथे--स्प्ट अभे यह है कि जो ज्ञान समस्त कर्मेके क्षयसे प्रकट होता है तथा जो 
साल्षातू-आत्म मात्र सापेक्ष होता है वह सकल प्रत्यक्ष ज्ञान कहलाता है| वह प्रत्यक्ष ज्ञान 
क्षायिक है, इन्द्रियोसे रहित है, आत्मीक सुख खरूप है, तथा अविनश्वर है। भावाथ-आवरण 
और इन्द्रियों सहित नो ज्ञान होता है वह पूण नहीं होसक्ता, कारण मितने अशमें उस 
शानके साथ आवरण छंगे हुए हैं उतने अशमें वह ज्ञान छिपा हुआ ही रहेगा। मेसा कि 
हम छोगोंका ज्ञान आवरण विशिष्ट है इसलिये वह स्व॒व्प है | इसी प्रकार इन्द्रियो सहित 
ज्ञान भी पूर्ण नहीं होप्तक्ता है। क्योंकि इन्द्रिय और मनसे जो ज्ञान होता है वह द्वव्य,क्षे- 
ञ्र, काल, भावकी मयोदाको लिये हुए होता हे, साथ ही वह क्रमसे होता है, इसलिये जो इन्द्रि- 
योंसे रहित तथा आवरणसे रहित ज्ञान है वही पूर्ण ज्ञान है| बह ज्ञान फिर कमी नष्ट भी 
नहीं होपक़ा है और उसी परिपूर्ण ज्ञान-केवछ ज्ञानके साथ अनन्त अक्षातीत आत्मीक 
सुख गुण भी प्रकट होनाता है। 
दश प्रत्यक्षका स्वरूप--- 
देशप्रत्यक्षमिहाप्यवाधिसनःपर्यथ च यउ्ज्ञानस । 
देश नोहइब्द्रियमन उत्त्थात्‌ प्रत्यक्षमितरानिरपक्षात्‌ ॥ ६९९॥ 
अथ---अवधिज्ञान, मनःपर्यवज्ञान ये दो ज्ञान देश प्रत्यक्ष कहलाते हैं। देश प्रत्यक्ष इन्हें 

क्यों कहते हैं | देश तो इसलिये कहते हैं कि ये मनसे उत्पन्न होते हैं | प्रत्यक्ष इसलिये कहलाते 
हैं कि ये इतर इन्द्रियोंकी सहायतासे निरपेक्ष हैं | भावाथं---अवधि और मनःपर्यथ ये दो 
ज्ञान सपरणनादि इन्द्रियोंसे उत्पन्न नहीं होते हैं, केवल मनसे* उत्पन्न होते है इसलिये ये देश 
प्रत्यक्ष कहलाते हैं। 

# गोमइसारके / इदिबणोइदियजोगाई्दि पेव्रिखत्तु उजुमदी होदि गिसेक्खिय बिउलमदी 
ओईि वा झ्ेदि णियमेग ”” इस गाथके अनुसार ऋजुप्ति मनेः्पर्यय इन्द्रिय नोइन्द्रियकी सहा- 
बताते होता दे परन्तु विपुल्मति मनःपर्यय और अवधिज्ञान दोनों ही इन्द्रिय मनकी सहायताते 
नई होते हैं | ऋजुमति ईहामतिशानपूर्वक ( परम्परा ) होता है । इसलिये उसमें इन्द्रिय 
सनकी सापेक्षता समझी गई है | पद्माध्यायीकारने अवधि मन;पर्यय दोनों ही मनकी सापेक्षता 


बतलाई है । यह सब सापेक्षता वाहमपेक्षासे है, साक्षात्‌ तो आत्ममात्र धपेश्ष ही दोनों हैं | 
तथापि चिन्तनीय ६ । 
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परोक्षका स्वरूप--- 
आशिनिवोधिकवोधो विषयविषधिस्निकपेजत्तस्पात्‌ । 
'भवति परोक्ष नियमादूपि च मतिप्रस्सरे शरुते ज्ञानम्‌॥9००॥ 

अथे--आभिनिवोधिक वोध अर्थात्‌ मतिज्ञान पदार्थ और इन्द्रियोंके सम्निकर्षसे 
होता है इसलिये वह नियमसे परोक्ष है, और मतिज्ञानपूर्वक श्रुतज्ञान होता है, वह भी 
परोक्ष है । भाव/भ-स्थूल वर्तेमान योग्य क्षेत्रमें हरे हुए पदार्थों अभिमुख कहते हैं, और 
जो विषय जिस इन्द्रियका नियत है उसे नियमित कहते हैं । इन्द्रियोंके द्वारा नो ज्ञान 
होता है वह स्थूछ पदार्थका होता है, सूक्ष परमाणु आादिका नहीं होता है। साथ ही 
योग्य देशमें (जितनी निकटता या दूरता आवश्यक है) सामने स्थित पदार्थका ज्ञान होता 
है | और चक्षुका रूप विषय नियत है, रसनाका रस नियत है ऐसे ही पांचों इन्द्रियोंका 
नियत विषय है | इनके सिवा मो मनके द्वारा बोध होतादे वह सव मतिज्ञान कहलाता है | 
अभिमुख नियमित बोधको ही आभिनिवोधिक बोध कहा गया है। यह नाम इन्द्रियोंकरी 
मुख्यतासे कहा गया है। मतिज्ञान परोक्ष है श्रुतज्ञान मतिज्ञानपूर्वक होता 
है. तथा मनकी अपेक्षा मुख्यतासे रखता है इसलिये वह भी परोक्ष है। 
इतना विशेष है कि नो मतिज्ञानकी विषय विषयीके सन्निकर्ष सम्बन्धसे उत्पन्न बतलाया गया है 
उसका आशय यह है कि स्पशन, रन, प्राण, श्रोत्र ये चार इन्द्रियां तो पदा्थका सम्बन्ध कर 
बोध करती हैं, परन्तु चक्षु और मन ये दो इन्द्रियां पदार्थकों दूरसे ही जानती हैं | नतो इनके 
पास पदार्थ ही आता है और न ये ही पदार्थके पास पहुँचती हैं | मनसे हजारों क्रोशोंमें 
ठहरे हुए पदाथोका बोध होता है । इसलिये वह तो पदार्थका विना सम्बन्ध किये ही ज्ञान 
करता है यह निर्णीत है । चल्लु भी यदि सम्बन्धसे पदार्थका बोध करता तो नेत्रमें लगे हुए 
अंननका बोध स्पष्ट होता, परन्तु चक्षुसे अति निकट्का पदार्थ नहीं देखा जाता है। पुस्तक 
को यदि चक्लुके अति निकट रख दिया जाय तो चल्लु उसे नहीं देखता है | दूसरी वात 
यह भी दे कि नेत्रको खोलते ही सामनेके वृक्ष चन्द्रमा आदि सोको वह एक साथ ही 
देख छेता है, यदि वह पदार्थोका सम्बन्ध करके ही उनका बोध करता तो जैसे स्पशन 
इन्द्रिय नैसा २ स्पशी करती है बैसा २ ही क्रमसे बोध करती है उसी प्रकार चक्षु भी पहले 
पासके पदा्थोक्रों देखता, पीछे दूरवर्तती पदा्भोकों क्रमसे जानता | एक साथ स्वोका बोध 
सम्बन्ध माननेसे कदापि नहीं बन सक्ता है | तीसरी वात यह है कि यदि पदाथके सम्बन्धसे 
» ही चक्लु पदा्थोका बोध करता तो एक बड़े मोटे काचकै भीतर रखे हुए पदा्थोको चल 
नहीं देख सक्ता, परन्तु कितना ही मोटा कांच क्यों न हो उसके भीतरके पदार्थोका चक् 
बोध कर छेता है | यदि इसके विपक्षमें यह कहा जाय कि शब्द निमप्त म्रकार मित्तिका 
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प्रतिबन्ध रहते हुए भी दूसरी ओर ठहरे हुए मनुप्यके कानमें चला जाता है उसी श्रकारें 
चक्षु भी कांचके भीतर अपनी किरणें डाल देता दे। परन्तु सूक्ष्म विचार करनेपर यह 
विपक्ष कथन खण्डित हो जाता है| शव्द विना खुला हुआ भदेश पाये 
बाहर जाता ही नहीं हैं। मकानके भीतर रहकर हम भित्तिका प्रतिबन्ध समझते 
हैं परन्तु उसमे शब्दके बाहर निकलनेके वहुतसे मार्ग खुले रहते हैं. जैसे- 
किवाडोंकी दरोरें, खिडकियोकी संदें झरोखे आदि | यदि सव्वेथा बन्द प्रदेश हो तो शब्द 
भी वाहर नही नाता है| पानीमें डूब जानेपर यदि वाहरसे कोई मनुष्य कितना ही जोरसे 
क्यों न चिलावे परन्तु पानीमे डूबा हुआ मनुप्य उसका शब्द नहीं सुनता है यह अनुभव 
की हुईं बात है | यदि जब्द प्रतिवन्ध रहनेपर भी बाहर चछा जाय तो मित्तिके भीतर 
धीरे २ वात करनेपर क्यो नहीं दूसरी ओर सुनाई पड़ती है | इसका कारण यही है वह 
शब्द वर्गणा वहीपर दीवालसे टकराकर रह जाती हैं | इसलिये चक्षु पदार्थेसे सम्बन्ध नहीं 
करता है किन्तु दूरसे ही उसे मानता है। मन भी ऐसा ही है | इन दोनोके साथ संबंधका 
अथ योग्य देश प्राप्त करना चाहिये। # 
चारों ही शान परोक्ष है-- 
छद्यस्थावस्थायामावरणेन्द्रियतहा यसा पेक्षम्‌ । 
यावज्ज्ञानचतुछयमर्थात्‌ सर्वे परोक्षमिववाच्यम्‌ ॥ ७०१ ॥ 
अथै--छप्मस्थ-अल्पज्ञ अवस्थामे जितने भी ज्ञान है-मति, श्रुत, अवधि, मनःपर्यय 
चारों ही आवरण और इन्द्रियोकी सहायताकी अपेक्षा रखते हैं। इसलिये इन चारों ही 
ज्ञानोंकों परोक्षेके समान ही कहना चाहिये | अथीत्‌ मतिश्रुत तो परोक्ष कहे ही गये हैं 
परन्तु कै मनःपर्येय. सी इन्द्रिय आवरणकी अपेक्षा रखते हैं इसलिये वे भी परोक्ष 
तुल्य | 
अर अवधिमन!पर्ययविद्द्वेर्त प्रत्पक्षमेकदेशत्वातू । 
केवरूमिद्सुपचारादथ च विवक्षावज्ञान्न चान्वर्धात्‌॥ ७०२॥ 
अथे--अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान ये दो ज्ञान एक देश प्रत्यक्ष कहे गये हैं, 
परन्तु इनमें यह प्रत्यक्षता विवक्षावश केवल डपचारसे ही घटती है। वास्तवमे ये प्रत्यक्ष नही है। 
तन्नोपचारहेतुर्यथा मतिज्ञानमक्षजं नियमात्‌ | 
अथ तत्पूवे श्रुतमपि न त्थावधिचित्तपर्यय ज्ञानम्‌ ॥ ७०३॥ 
# नैयायिक तथा वेशेषिक दर्शनवाऊे चुकी प्राप्यकारी अथात्‌ पदार्थोके पाल जाने- 
वार बतलाते हैं परन्तु ऐसा उनका मानना उपयुक्त युक्तियोंठे स्वंधा बाधित है | चक्षुको 


प्राप्यकारी माननेंम ओर भी अनेक दोष आते है जिनका विस्तृत वर्णन प्रमेयकमलछ सार्त॑ण्ड- 
में किया गया है| 
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अथे--उपचारका कारण भी यह है कि मिस्त प्रकार मतिज्ञान नियमसे इन्दरिव- 
जन्य ज्ञान है, और उत्त मतिज्ञानपूर्वक श्रुतज्ञान भी इन्द्रियनन्य है | उस प्रदार अवधि 
और मनः पर्येय ज्ञान इन्द्रियनन्य नहीं है इसीलिये अवधि और मनःपर्यय उपचारसे प्रत्यक्ष 
कहे जाते हैं | 
यत्स्थादवर्भहिहावायानतिधारणापरायत्तम । 
आशद्य ज्ञान दममिह यथा तथा नेव चान्तिम छेतम॥ ७०४ ॥ 
अथै--अवग्रह, ईहा, अवाय धारणाके पराधीन निम्त प्रकार आदिके दो ज्ञान होते 
हैं उत्त प्रकार अन्तके दो नहीं होते । 
द्रस्थानधोनिह समक्षप्रिव वेत्ति हेलया यस्मात्‌ । 
केवलमेव मन।सादवधिसन; पर्येयद्षय ज्ञानसू॥ ७०५॥ 
अर्थ--अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान केवल मनकी सहायतासे दूरवर्तती पदा्ोकों 
कौतुकके समान प्रत्यक्ष जान छेते हैं | 
मतिश्रुत मी मुझ्य प्रलक्षके समान प्रत्मक्ष हैं-- 
अपि किंवाभिनिषोधिकबोधदैत तदादिमि यावत्‌ । 
स्वात्मानुभूतिससये प्रत्यक्ष तत्समक्षम्तिव नान्यत्‌॥ ७०६ ॥ 
अथे--विशेष बात यह है कि मतिज्ञान और श्रुतज्ञान ये आदिकि दो ज्ञान भी 
खात्मानुभूतिके समय प्रत्यक्ष ज्ञाकेक समान प्रत्यक्ष हो जाते हैं, और समयमें नहीं | 
भावाथं--केवल स्वात्मानुभवके समय मो ज्ञान होता है वह यच्पि मतिज्ञान हे तो भी वह 
बैसा ही प्रत्यक्ष है जैसा कि आत्ममात्र सापेक्ष ज्ञान अत्यक्ष होता है | किन्तु-- 
तादिह बैतमिद्‌ चित्स्पर्शादीन्दरियविषयपरिग्रहणे । 
व्योम्ाद्यवगसकाले मवति परोक्ष न समक्षमिह नियमात्‌॥७०। 
अरथ--वे ही मतिज्ञान श्रुतज्ञान नब॒स्पर्भादि इन्द्रियोंके विषयोका (मानसिक) 
बोध करने लगते हैं तब वे नियमसे परोक्ष हैं, प्रत्यक्ष नहीं | 
शड्काकार--- 
मनु चाद्ये हि परोक्ष कथामेव खजे कृतः सझुद्देशः । 
अपि तहल्लक्षणयोगात्‌ परोक्षमिवर सम्मवत्पेतत्‌ ॥9०८॥ 
अथे-- आधे परोक्षर! इस सूत्रमें मतिज्ञान श्रुतज्ञानको परोक्ष वतराया गया है, 
तथा परोक्षका लक्षण भी इन दोनोंमें सुघटित होता है. इसलिये ये दोनों शान परोक्ष हैं| 
फिर उन्हें स्वानुभूतिके समय प्रत्यक्ष क्यों वतराया जाता है ! भावार्ध-आगम प्रमाणते 
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भी दोनों ज्ञान परोक्ष हैं तथा इन्द्रिय ओर मनकी सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण भी 
मतिश्रुत परोक्ष हैं फिर ग्रन्थकार स्वात्मानुभूति कालमे निरपेक्ष ज्ञानके समान उन्हें प्रत्यक्ष 
कैसे वतलाते हैं ! 
उच्तरल्लन 
सत्य वस्तुविचारः स्थादतिशयवर्जितो5विसंवादात्‌ । 
साधारणरूपतया भवनि परोक्ष तथा प्रतिज्ञाया। ॥७०९॥ 
- हुई सम्परदष्टेः किल मिथ्यात्वोद्धविनादजा शक्ति: | 
_ काचिद्निवेचनीया स्वात्मप्रत्यक्षमेतद्स्ति यथा ॥ ७१० ॥ 


,» अथे--ठीक है, परन्तु पस्तुका विचार अतिशय रहित होता है, उसमें कोई विवाद 
नहीं रहता। यद्यपि यह बात ठीक है और ऐसी ही सृत्तकारकी प्रतिज्ञा दे कि साधारणरूपसे 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान परोक्ष हैं, परन्तु सम्यग्दष्टिके मिथ्यात्व कर्मोदयके नाश होनेसे 
कोई ऐसी अनिर्षंचनीय शक्ति प्रकट होनाती है कि मिस्तके द्वारा नियमसे स्वात्म प्रत्यक्ष होने 
ढगता है। भावायेः-यथ्पि सामान्य रीतिसे मति श्रुत परोक्ष हैं तथापि दरशनमोहनीयके 
नाश या उपशम या क्षयोपशम होनेसे सम्यग्दष्टिके स्वात्मानुभवरूप मतिज्ञान विशेष उत्पन्न 
होनाता है वही प्रत्यक्ष है, परन्तु स्वात्मानुभवकों छोड कर इतर पढाथोके ग्रहण काहमें उक्त 
ज्ञान परोक्ष ही है। इसका कारण--- 

तद्भिज्ञान हि यथा शुरुस्वात्मालुभूतिसमयेस्मिन्‌ । 
स्पशनरसनघाणं चल: श्रोच्न च नोपयोगि समतम्‌ ॥ ७११ ॥ 


अथे--इसका कारण यह है कि इस शुद्ध स्वात्मानुभवके समयमें स्पर्शन, रसन, 
प्राण, चक्षु और श्रोत्र ये पाचों इन्द्रियां उपयोगात्मक नहीं मानी गई हैं| अर्थात्‌ शुद- 
आत्मानुभवके समय इन्द्रियनन्य श्ञान नही होता है, किन्तु-- 


केवलमुपथोंगि मनस्तत्र च भवतीह तन्मनो द्वेधा । 
दृब्यमनों भावमनो नोहन्द्रियनाम किल स्वार्थात्‌ ॥ ७१२॥ 
अथे--कैवछ मन ही उस समय उपयुक्त होता है। वह मन दो प्रकार है। ( १ ) 
ब्रव्यमन (२) भावमन | मनका ही उप्के अर्थानुसार दूसरा नाम नो इन्द्रिय है। भावा् 
सिप्त प्रकार इन्द्रियां बम स्थित हैं और नियत विषयको जानती हैं उस प्रकार मन बाह्य 
स्थित नहीं है तथा नियत विषयक भी नहीं जानता है | इसलिये वह इषत्‌ (कम) इन्द्रिय 
होनेसे नोइन्द्रिय फहलाता है | 
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द्वतवसेनूलन.> 
दृष्यसनों हत्कमले घनाड्शुलासंख्यभागमाज्न यत्‌ | 
अखधिदृषि च सावभनसः स्वार्थथहणे सहायतामेति ॥ ७१३॥ 
अगे--द्वत्यमन हृदय कमरमें होता है, वह घनाडगुलके असंख्यात मात्र भाग प्रमाण 
होता है | यच्रपि वह अचेतव-मड़ है तथापि भाव मन जिस समय पदाथोकों विषय करता 
है उस समय द्वव्यमन उसकी सहायता करता है। भावाब-पुद्ुलकी मिन पंच वर्गणाओंसे 
जीवका सम्बन्ध है उनमें एक मनोवर्गणा भी है | उसी मनोबर्गंणाका छुदय स्थानमें कमल- 
वत्‌ दृव्य मन दगता है | उसी द्वव्य मनमें आत्माका हेयोपसेयरूप विशेष ज्ञान-भाव मन 
उत्पन्न होता है। निस्त प्रकार रूपका वोध आत्मा चक्षु ६रा ही करता है उसी प्रद्नर 
आत्माके विचारोंकी उत्पत्तिका स्थान द्ृव्यमन है | 
_ मावमन-- 
साचमन। परिणामों भवति तदात्मीपयोगमाज वा | 
लब्ध्युपधोगविदि्ट स्वावरणस्प क्षयाक्रमाच्च स्पात्‌ ॥0७१४॥ 
अथे--भावमन आत्माका ज्ञानात्मक परिणाम विशेष है| वह अपने प्रतिपक्षी-आव- 
रण कमके क्षय होनेसे छव्धि और उपयोग सहित क्रमसे होता है। भावाथे--कर्मोके क्षयो- 
पशमसे जो आत्मामे विशुद्धि-निर्मठता होती है उसे रूव्धि कहते हैं, तथा पदाथोकी ओर 
उन्मुख ( रुजू ) होकर उनके जाननेकी उपयोग कहते हैं | विना छव्धिरूप ज्ञानके उपयो- 
गात्मक बोध नही हो सक्ता है, परन्तु लब्धिके रहते हुए उपयोगात्मक बोध हो या नही, 
नियम नहीं है । मबसे नो बोध होता है वह युगपत्‌ नहीं होता है किन्तु ऋगमसे होता है | 
र्शेनरखबच्राणं चछु। ओजे च पश्चकं पावत्‌ । 
खूतग्राइकमेक दत्तोछ्ूत्तस्थ पेदरक च सना ॥0१५॥ 
अर्थ--सपर्शन, रसना, प्राण, चक्षु और श्रोत्र ये जितनी भी पाजों इच्दरियां है 
सभी एक मूर्त पदार्थों अहणकरनेवाली हैं | परन्तु मन मूर्त और अमूर्त दोनोको माननेवाल है। 
तस्थादिदशनव् श्वात्मचरहणे छिछोंपयोगि सनः। ह॒ 
किन्तु विशिष्टद्शार्था भवतीह मन; स्वयं ज्ञानन ॥७१९॥ 
अश्--इसलिये वह वात निदोंष रीतिसे सिद्ध होचुकी कि स्वात्माके अहण कहने 
नियमसे मन ही उपयोगी है | किन्तु इतना विशेष है कि वह मन विशेष अवस्थामें अर्थोत्‌ 
. अमूर्त पदार्थके अहण करते समय स्वयं भी अमूते ज्ञानरूप हो जाता है। भावाये-पहले 
कहा गया है कि स्वात्मानुभूति यच्पि मतिज्ञान स्वरूप है अथवा तत्यूवेक श्रुव ज्ञान खरूप 
भी है | तथापि वह निरपेक्ष ज्ञानके समान प्रत्यक्ष शञान रूप है। इसी वातकी यहां ए 
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स्पष्ट कर दिया गया है कि यय्पि मतिश्रुत परोक्ष होते हैं तथापि वे इन्द्रिय और मनसे होते 
हैं, मन अमूर्तका भी जाननेवाला है | नि्॑त समय वह केवल अमूत्त पदार्थवो ही जान रहा 
है अर्थात्‌ केवल स्वात्माका ही ग्रहण कर रहा है उस समय वह मन रूप शान भी अमूत्त 
ही है | इसीलिये वह अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष है | इन्द्रियां मूर्त पदार्थवा ही अहण करती हैं 
इसलिये स्वात्म प्र्कक्षमे उनका उपयोग ही नहीं है । इसीको पुनः स्पष्ट करते हैः- 
नासिडमेतदुच्के तद्न्द्रियानिन्द्रियोहुव सुम्रातू । 
स्पान्मतिज्ञाने थत्तत्पूषे किल भवेच्छृतज्ञानम्‌ ॥ ७१७ ॥ 
अयमर्थों भावसनों ज्ञानविशिएं रपये हि लद्झूतेस्‌ । 
तेनात्मद्शनामिह प्रत्यक्षयतीब्रिय कर्थ न स्पात्‌ ॥ ७१८ ॥ 
अगर--यह बात असिद्ध भी नहीं है, सूत्रद्दारा यह वतलाया जा चुका है कि मतिज्ञान 
तथा उस मतिज्ञान पूर्वक श्रुतज्ञान दोनों ही इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न होते हैं | इतना विशेष 
है कि भावमन विशेष (अमूत) ज्ञान विशिष्ट जब होता है तत्र वह स्वयं अमूर्त खरूप होजाता 
है | उस्त अमूर्त---मनरूप ज्ञानद्वारा आत्माका प्रत्यक्ष होता है इसलिये वह प्रत्यक्ष अती- 
निद्रय क्यो न हो ! अर्थात्‌ केवल स्वात्माको जाननेवाला नो मानसिक ज्ञान हे वह अवश्य 
! अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष है| 
' अपि चात्मसंसिडये नियत हेलू मतिश्ुती ज्ञाने । 
प्रान्त्यद्षयं विना स्पान्मोक्नों न स्थाहते सतिल्रेतम ॥ ०७१९ ॥ 
अथ---तथा आत्माकी भले प्रकार म्िद्िके छिये मतिश्रुत ये दो ही ज्ञान नियत 
कारण हैं | कारण इसका यह है कि अवधि और मन।पर्यय ज्ञानोंके विना तो मोक्ष होनाता 
हैं परन्तु मतिश्रुतके विना कंदापि नहीं होता। भावार्थ--यह नियम नहीं है कि सब 
. ज्ञानोंके होनेपर ही केवलज्ञान उत्पन्न हो | किप्तीके अवधि मुनःपर्यय नहीं भी होते हैं तो 
भी उसके केवलत्ञान होनाता है | परन्तु मतिश्रुत तो प्राणीमात्रके नियमसे होते हैं | इस- 
लिये सुमति सुश्रुत ये दो ही आत्माकी प्राप्तिमें मूल कारण है | अतएुव मिथ्यात्वके भनु- 
दयमे विशेष मतिज्ञानहारा स्वात्माका साक्षात्कार हो ही जाता है। 
शड़फकार-- 
नस जैनानामेतन्मत मलेज्वेव नापरेयां हि। 
विप्रतिपत्ती चहवः प्रभाणसिद्मन्यथा पदन्ति घत। ॥ ७३० ॥ 
वार्थ--म्पूर्ण म्तोंमें मैनियोंके मतमें ही प्रमाणकी ऐसी व्यवस्था है, दूसरोकि यहां . 
ऐसी नही है | यह विषय विवाद्ग्रस्‍्त है, क्योंकि बहुतसे मत प्रमाणका स्वरूप दूसरे ही 
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प्रकार कहते हैं। भावाथ--जैनियोंने उपयुक्त कथनानुसार ज्ञानको ही प्रमाण मानकर उसके 
प्रत्यक्ष परोक्ष दो भेद किये हैं परन्तु अन्य दशनवाले ऐसा नहीं मानते हैं ? 
कोई वेदक्ो ही प्रमाण मानते हैं-- 
बेदा) प्रभागमिति किल वद्न्ति वेदान्तिनो विदाभासा। । 
परमाद्पोरुषैया; सान्ति यथा व्योम ते स्वतः सिद्धा। ॥ ७२१ ॥ 
अर्थ--शानाभासी ( मिथ्याज्ञानी ) वेदान्त मतवाले कहते हैं कि वेद ही प्रमाण हैं | 
और वे पुरुषके बनाये हुए नहीं है, किन्तु आकाशके समान स्वतः सिद्ध हैं | अर्थात्‌ निम्त- 
प्रकार आकाश अनादिनिधन स्वयं सिद्ध है क्रिप्तीने उसे नहीं बनाया है उसी प्रकार वेद 
भी अनादिनिधन स्वयं सिद्ध हैं । 
कोई प्रभाकरणको प्रमाण मानते हैं--« 
अपरे प्रमानिदान प्रमाणमिच्छन्ति पण्डितम्पन्यथा; ! 
समयन्तिसम्यगनुमचसाधनमिह यत्यममाणमिति केचित्‌॥७२१॥ 
अथ---दूसरे मतवाले (नैयायिक) अपने आपको पण्डित मानते हुए प्रमाणका ख़रूप 
थह कहते हैं कि जो प्रमाका निदान हो वह प्रमाण है अथौत्‌ प्रमा नाम प्रमाणके फ़लका है। 
उस फलका जो साधकतम कारण है वही प्रमाण है ऐसा नेयायिक कहते हैं | दूसरे कोई 
ऐसा भी कहते हैं कि नो सम्यग्शानमें कारण पड़ता हो वही प्रमाण है | ऐसा अमाणका 
स्वरूप माननेवारोमें वेशेषिक बौद्ध आदि कई मतवाले आनाते हैं नो कि आढोक, पदाये, 
पन्निकर्षादिको प्रमाण मानते हैं । - 
इत्यादि वादिदन्देः प्रभाणमालध्यते यथाराचि तत्‌ । 
आप्ताभिमानदग्पैरलव्धमानैरतीर्दिय वस्तु ॥ ७२३ ॥ 
अर्व--जिन्होंने अतीन्द्रिय वस्तुके वरूपको नहीं पहचाना है, जो वृथा ही अपने 
आपको आप्तपनेके अमिमानसे जला रहे हैं ऐसे अनेक वादीगण प्रमाणका स्वरूप अपनी 
हच्छानुप्तार कहते हैं | 





वेदान्तादिवादियोंके माने हुए प्रमाणोंमे दृषण- 
प्रकृतमलक्षणमेतक्क्षणदोषैरपघिष्ठित॑ यस्मात्‌ । 
स्पादविचारितरम्य॑ विचार्यमाणं खपुब्पवत्सबेम॥ ७२४ ॥ 
अध्र--मिन प्रमाणोंका ऊपर उल्छेख किया गया है वे सब दूषित हैं, कारण नो 
प्रमाणका कक्षण होना चाहिये वह ठक्षण उनमे भाता ही नहीं है और जो कुछ उनका 
लक्षण किया गया है वह दोषोंसे विशिष्ट (सहित) है तथा भविचारित समय है | उन परम 
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प्रमाणेंके रक्षणोंपर विचार किया जाय तो वे आकाशके पुष्पोंके समान मारुस होते है। 
अथोत्‌ असिद्ध ठहरते हैं | क्यों ! सो आगे कहा गया है |--- 
शान ही प्रमाण है-- 
अर्थाद्यथा कथच्िज्ज्ञानादुन्यत्र न प्रमांणत्वम्‌ | 
करणादि बिना ज्ञानादचेतनं के प्रमाणयंति ॥ ७२५॥ 
अर्ध--अथीत किसी भी प्रकार ज्ञानको छोड़कर अन्य किसी जड़ पदार्थमें प्रमाणता” 
आ नही प्कती है| विना ज्ञानके अचेतन करण, सल्निकर्ष इन्द्रिय आदिको कौन प्रमाण 
समझेगा ? अथौत्‌ प्रमाणका फल प्रमा-अज्ञान निवृत्तिरूप है, उसका कारण भी जअज्ञानः 
निवृत्तिरूप होना आवश्यक है इसढिये प्रमाण भी अज्ञान निबृत्ति ज्ञानंस्वरूप होना चाहिये। 
जड़ पदाथे प्रमेय है थे प्रमाण नहीं हो सकते हैं, अपने आपको जाननेवाछा ही परका 
ज्ञाता हो सकता है जो स्वयं अज्ञानरूप है वह स्व-पर किप्तीको नहीं जना सफता है। 
इसलिये करण आदि जड़ है वे प्रमाण नहीं हो सकते, किन्तु ज्ञान ही प्रमाण है | 
तत्रान्तर्लीनत्वाउज्ञानसनाथ प्रमाणमिद्मिति चेत्‌ । 
ज्ञान प्रभाणमिति यत्पकृत न कथ॑ प्रतीयित ॥ ७२६ ॥ 
आअथु--यदि यह कहा जाय कि करण आदि वाह्म कारण हें उनमे भीतर जाननेवारा 
शान ही है इसलिये ज्ञान सहित करण आदि प्रमाण है, तो ऐसा कहनेसे वही बात सिद्ध 
हुईं कि जो प्रकृतमें हम (जैन) कह रहे हैं अर्थात्‌ ज्ञान ही प्रमाण है। यही बात सिंड: 
होगई | भावारथ-प्रमाणमें सहायक सामग्री प्रकाश योग्यदेश, इन्द्रियव्यापार, कारक प्रार्फेस्य, 
पदार्थ सान्तिध्य सन्रिकर्ष आदि कितने ही क्‍यों न होजाओ परन्तु पदा्थका बोध करनेवाला 
प्रमाण ज्ञान ही पडता है उसके विनां सभी कारण सामग्री निरथेक है । 
शकाकार--- 
ननु फलमभूतं ज्ञान तस्प तु करणं भवेत्परभाणमित्ति । 
ज्ञानस्थ कृताथेत्वात्‌ फलवत्त्वमासिडामिदामिति चेत्‌ ॥७२५। 
अथ--ज्ञानको प्रमाणका फल मानना चाहिये, उसके कारणको प्रमाण मानना चाहिये | 
थदि ज्ञानको ही प्रमाण मान लिया जाय तो ज्ञानका प्रयोजन तो हो चुका फिर फल क्या 
होगा ! फिर फू अप्रिद ही होगा | भावाय--शंकाकारका यह अमिप्राय है 
कि प्रमाण और प्रमाणका फल दोनों ही जुदे २ होने चाहिये और प्रमाण फल सहित हीं 
होना चाहिये | ऐसी अवस्थामें ज्ञानको प्रमाणका फकू और उस श्ञानके कारण (करण-जड़ो) 
को प्रमाण भानना ही ठीक है, यदि ऐसा नहीं माना जाय और ज्ञानकों ही प्रमाण माना 
ज्ञाय तो फिर प्रमाणका फल क्या ठहरेगा ! उसका अभाव ही हो जायगा! 
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उत्तर--- 
नेच धतः प्रमाण फ्छ॑ च फलवच तत्त्व ज्ञानमू। 
दृष्टियेथा प्रदीप। स्वयं प्रकाइय! प्रकाशकश्व स्थात्‌ ॥0२८॥ 
अथ--ऊपर की हुईं शेका ठीक नहीं है, क्योंकि प्रमाण, उसका फछ, उसका कारण 
सये ज्ञान ही है| निम्त प्रकार दीपक स्वयं अपना भी प्रकाश करता है और दूसरोंका भी 
प्रकाश करता है, अथवा दीपक स्वयं प्रकाश्य (निप्तका प्रकाश किया जाय) भी है और वही 
प्रकाशक है| माव/थ-दीपकके दृष्टान्तके समान प्रमाण भी ज्ञान ही है, प्रमाणका कारण भी 
ज्ञान ही है भौर प्रमाणका फ़ठ भी ज्ञान ही है। श्ञानसे मिन्न न कोई प्रमाण है और न 
उप्तका फल ही है | यहां पर यह शेका अमी खडी ही रहती है कि दोनोंकों ज्ञानकूप 
माननेसे दोनों एक ही हो जायंगे, अथवा फल शून्य प्रमाण और म्माणशुन्य फल हो 
जायगा, परन्तु विचार करनेपर यह अंका भी निर्मेल ठहरती है, नैन सिद्धान्तमें प्रमाण और 
' प्रमाणका फल सर्वथा भिन्न नहीं है। किन्तु कथश्वित्‌ भिन्न है, कथश्वित्‌ भेदमें श्ञानकी पूर्व 
पर्याय ग्रमाणरूप पडती है उसकी उत्तर पर्याय फलरूप पडती है | क्योंकि म्रमाणका फल 
अज्ञान निवृत्ति माना है तथा हेयोपादेय और उपेक्षा भी श्रमाणका फल है। जो प्रमाणहूप 
ज्ञान है वही ज्ञान अज्ञानसे निवृत्त होता है और उस्रीमे हेयोपादेय तथा उपेक्षा रूप बुद्धि 
होती है| इसलिये ज्ञान ही प्रमाण और ज्ञान ही फल सिद्ध हो चुका। स्ताथ ही प्रमाण 
और प्रमाणका फल दोनों एक हो जायेगे अथवा फल शून्य प्रमाण हो मायगा; इस शंकाका 
परिहार भी हो चुका। 
उक्त कदावचिदिन्द्रियमथ च तद्थेन सन्निकर्षयुतस्‌ | 
मवति कदाचिजज्ञान त्िविध करणं प्रमायाथ्थ ॥ ७२९॥ 
. पूरे पूषे करणं तत्र फल चोत्तरोत्तरं ज्ेयस्‌। 
न्यायात्सि हमिद चित्फ्ल च फलवच तत्त्व ज्ञानम | ७३० ॥ 
अथै--कभी इन्द्रियोंको प्रमाण कहा गया है, कभी इन्द्रिय और पदार्थके सब्रिकपैको 
प्रमाण कहा गया है, कभी ज्ञानकों ही प्रमाण कहा गया है| इस प्रकार तीन प्रकार पा 
. (प्रमाणका फल)का करण अथोत्‌ प्रमाणका परम प्ताधक कारण कहां गया है। ये तीनों ही 
आत्माकी अवस्थायें हैं| पहली इन्द्रियकूप अवस्था भी आत्मावस्था है, सन्निकृष विशिष्ट 
अवस्था भी आत्मावश्या है | तथा ज्ञानावस्था भी आत्मावस्था है, अर्थात्‌ तीनों ही ज्ञान रूप 
हैं। इन तीनोंमें पहला पहला करण पड़ता है और आगे आगेका फू पडता है। इसलिये 
यह बात न्यायसे सिद्ध हो छुकी कि ज्ञान ही फछ है और ज्ञान ही प्रमाण है| 


छुबोधिनी टीका । [ २११९५ 
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तत्नापि थदा करण ज्ञान फलसिडिरस्ति नाम तदा। 
आविभासावेन चितो हानोपादानशुद्धिसिडित्वात्‌ ॥ ७३१॥ 
अथे--उनमे भी जिस समय ज्ञान करण पड़ता है, उस समय अविनाभावसे 
आत्माकी हान उपादान रूपा बुछि उसका फल पडता है. अर्थात्‌ पूर्व ज्ञाव करण और उत्तर 
शान फल पडता है ओर यह वात असिद्ध भी नहीं है। 
नाप्येतद्प्रसिर साधनसाध्यह्यों! सह्डान्तात्‌ । 
न विना ज्ञानात््णगों झुजगादेवां स्रमाश्॒ुपादानम ॥ ७३२॥ 
अये--साधन भी ज्ञान पड़ता है और साध्य भी ज्ञान पडता है यह बात असिद 
नहीं है किन्तु दष्टान्तसे सुसिद है। यह वात प्रसिद् है कि ज्ञानके बिना सर्पादिका त्याग 
और मारा आदि इषट पदार्थोका ग्रहण नहीं होता है। 
भावाथ--अमाणका स्वरूप इस प्रकार है- हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाण 
ततो ज्ञानमेद तत्‌ ” हित नाम सुख और सुखके कारणोंका है, अहित नाम दुःख और 
दुःखेकि कारणोंका है । नो हितकी प्राप्ति और अहितका परिहार करानेमे समर्थ है वही 
प्रमाण होता है । ऐसा प्रमाण ज्ञान ही हो प्क्ता है | क्योंकि सुख और सुखके कारणोंका 
परिज्ञान तथा दुःख और दु खके कारणोंका परिज्ञान सिवा शानके जड़ पदाथोसे नहीं हो 
सक्ता है, ज्ञानमे ही यह सामर्थ्य है कि वह सर्पादि अनिष्ट पदाथोमें ग्रहण रूप बुद्धि कराने 
इसलिये प्रमाण ज्ञान ही हो प्क्ता है | तथा फल भी ज्ञान रूप ही होता है यह बात प्रायः 
सर्व सिछ है | कारण प्रमाणका फल अज्ञान निवृत्तिरूप होता है। ऐसा फरू ज्ञान ही हो 
सक्ता है, नइ नहीं । 
उच्ध प्रभाणलक्षणभिह घदनाएते छुदादिभिः स्वैरम । 
तहछ॒क्षणदोषत्बात्तत्सदे लक्षणामासम ॥ ७३३ ॥ 
अये--नो कुछ प्रमाणका ठक्षण कुवादियोने कहा है वह आहत ( मैन ) लक्षण 
नहीं है, किन्तु उन्होंने स्वेच्छा पूर्वक कहा है, उसमें लक्षणके दोष आते हैं इसलिये वह 
लक्षण नहीं किन्तु रक्षणाभास है | भावाय---अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असंभव ये तीन लक्षण 
के दोष हैं, नो लक्षण अपने रक्ष्यके एक देशमें न रहे ढसे अव्याप्ति दोष कहते हैं, जो 
लक्षण अपने लक्ष्यके सिवा अरुक्ष्यमें भी रहे उसे अव्याप्ति दोष कहते हैं जो लक्षण अपने 
लक्ष्ममें सर्वधा न रहे उसे असंभव दोष कहते हैं | इन तीन दोषोंसे रहित रक्षण 
ही रक्षण कहलाता है, अन्यथा वह लक्षणामास है | श्रमाणका जो लक्षण भन्यवादियोंने 
किया है वह इन दोपोंसे रहित नही है यही वात नीचे कही जाती एै-- 
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स. यथा चेत्प्रमाणं लक्ष्यं तक॒क्षण प्राकरणम्‌ । 
अव्याप्रिकों हि दोष; सदेशवरे चापि तदयोगात्‌ ॥ ७३४ ॥ 
अग्र---यदि प्रमाण ठक्ष्य है, उम्रका प्रमाकरण रक्षण है तो जव्याप्ति दोष आता है, 
क्योंकि ईश्वरमें उस्त लक्षणका सदा अभाव रहता है | भावार्थ--नेयायिक इश्रकों प्रमाण 
तो मानते हैं वे कहते हैं तन्मे प्रमाण शिव हति' अथौत्‌ वह ईरर मुझे प्रमाण है | एरन्‍तु 
वे उप्त ईश्वरकी प्रमाका करण नहीं मानते हैं किन्तु उसका उसे अधिकरण मानते हैं| 
उनके मतसे ईश्वर प्रमाण है तो भी उसमें प्रमाकरण रूप प्रमाणका लक्षण नहीं रहता | इस- 
लिये लक्ष्यके एक देश-ईश्वरमें प्रमाणका लक्षण न जानेसे अव्याप्ति दोष बना रहा | 
तया[- 

योगिज्ञानिपि तथा न स्पात्तछ॒क्षणं प्रभाकरणम्‌ | 

परमाण्वादिष्ठ नियमान्न स्पात्तत्सब्रिकषेश्व ॥७१५।॥ 

'अथे--इसी प्रकार जो छोग प्रमाकरण प्रमाणका लक्षण करते हैं उनके यहां योगि- 
योंके ज्ञानमें भी उक्त छक्षण नहीं जाता दै, क्योंकि उन्हीं लोगोंने योगियोंके ज्ञानकों दिव्य 
ज्ञान माना है वह सूक्ष्म और अमूतत पदा्थोका भी प्रत्यक्ष करता है ऐसा वे स्वीकार करते 
हैं परन्तु परमाणु आदि पदार्थोमें इन्द्रिय सल्रिकर्ष नियमसे नहीं हो सक्ता है। भावाथे-- 
: इन्द्रियतल्िकर्ष वर इन्द्रियव्यापार ही को वे प्रमाकरण वतलाते हैं, यह सबिकर्ष और 
व्यापार स्थूल मूते पदार्थोके साथ ही हो सक्ता है, सुक्म परमाणु तथा अमूत घर्माषर्म, और 
दृरवर्ती पदाथोका वह नहीं हो सक्ता है, इसलिये सन्निकर्ष अथवा इन्द्रियव्यापार-प्रमाकरणको 
प्रमाण माननेसे योगीजन सूक्ष्मादि पदा्ोंका प्रत्यक्ष नहीं कर सक्ते परन्तु वे करतेहें ऐसा वे मानते 
हैं इसलिये योगीननोमें उनके मतसे ही प्रमाकरण लक्षण नहीं जाता है यदि वे योगियोंको 
प्रमाका करण स्वयं नहीं मानते हैं तो उनके मतसे ही प्रमाणका रक्षण जन्याप्ति दोपसे 
दूषित हो गया । क्योंकि उन्होंने योगियोंके ज्ञानकों प्रमणु माना है | 

वेद भी प्रमाण नहीं है-- 
वेदाः प्रमाणमन्र तु हेतुः केवछमपोरुषेयत्वस । 
आगमगोचरताया हेतोरन्याशितादहेतुत्वम्‌ ॥ ७३९ ॥ 
अ--वेदको प्रमाण माननेवाले वेदान्ती तो केवल अपौरुषेय हेतु छाता उम्तमे 
प्रमाणता लाते हैं | दूसरा उनका हेतु आगम है, आगम प्रमाणझुप हेतु अन्योन्याश्रय दोष 
आनेसे अहेतु हो नाता है। भावाथ-वेदको अपौरुषेद माननेवाले उसकी अनाब्तिमे 
प्रवाह नित्यताका हेतु देते हैं, चह प्रवाह नित्यता क्‍या गहमान्रमें है या विशेष आलुपूर्वी 
रूप नो शब्द वेदमें उल्लिखित हैं उन्हींमें है ! यदि पूर्व पक्ष स्वीकार किया नाय तब तो 
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नितने भी शब्द हैं सभी वैदिक हो जांवगे, फिर वेद ही क्यों अपीरुषेय (पुरुषका नही बनाया 
हुआ) कहा नाता है ! यदि उत्तर पक्ष स्वीकार किया जाय तो प्रश्न होता है कि उत्त विशेष 
आनुपूर्वीरूप शब्दोंका अथ किप्तीका समझा हुआ है या नहीं ! यदि नहीं, तब तो विना 
ज्ञानके उन वेद वाक्योमे प्रमाणता नहीं आ सकती है, यदि किप्तीका समझा हुआ है तो उन 
वेद वाक्योंके अथैको समझानेवाठा-व्याख्याता सर्वज्ञ है था अल्पज्ञ ! यदि सर्वज्ञ है तो 
वेदके समान अंतीन्द्रिय पदाथोके जाननेवाले सर्वशुके वचन भी प्रमाणरूप क्यों न माने जायेँ, 
ऐसी अवस्थामें वेदमें सर्वज्ञ पुरुष कृत ही प्रमाणता आती है इसलिये उप्तकाअपौरुषेयत्व प्रमाण 
सूचक नहीं सिद्ध होता | यदि वेदका व्याख्याता अल्पज्ञ है तो उस वेदके कठिन२ वाक्योंका 
उलठा भी अथ कर सकता है, क्योंकि वाक्य स्वये तो यह कहते नहीं हैं कि हमारा अमुक अर्थ 
है, अमुक नहीं है, किन्तु पुरुषोद्दारा उनके जर्थोका बोध किया जाता है। यदि वे पुरुष जज्ञ 
और रागादि दोषोंसे विशिष्ट हैं तो वे अवश्य कुछका कुछ निरूपण कर सकते हैं | कदाचित्‌ 

यह कहा जाय कि उसके व्याख्याता अत्पज्ञ भी हों तो भी वेदोके अर्थकी व्याज्यान परम्परा 
बरावर ठीक चली आनेसे वे उनका यथार्थ निरूपण कर सकते हैं, ऐसा कहना भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि ठीक परम्परा चली आने पर भी अतीन्द्रिय पदार्थोमें अल्पशोकी संशय रहित 
प्रवृत्ति (व्याख्यानमें) नहीं हो सकती है, दूसरी बात यह है कि यदि वेदार्थ अनादिपरम्परासे 
ठीक चला आता है तो मीमांसकादि भावना, विधि, नियोगरूप भिन्न २ अर्थ प्रतिपत्तिको 
क्यो प्रमाण मानते हैं १ इसलिये वेदकी अनादि परम्परागत-अपौरुषेय मानना प्रमाण सिद्ध 
नहीं है। वेदको अनादि माननेमे ऐसा भी कहा जाता है कि जिस प्रकार वत्तेमान काहमें 
कोई वेदोंको वनानेवाछा नहीं है उप्त प्रकार भूतकार और मविष्यत्‌ कालमे भी कोई नहीं 
हो सकता हे । परन्तु यह कोई युक्ति नहीं है, विपक्षमें ऐसा भी कहा जा सकता है कि 
जैसे वर्समानमे श्रुतिका वनानेवाला कोई नहीं है वेसे भूत भविष्यत्‌ कालमें भी कोई नहीं 
हो सकता है, अथवा जेसे वर्तमानकालमें वेदोका कोई जानकार नहीं है वैसे उनका मान- 
कार भूत भविष्यत कालमे भी कोई नहीं हो सकता है इसी प्रकार ऐसा कहना भी कि 
वेदका अध्ययन वेदाध्यायन पूर्वक है वर्तमान अध्ययनके समान, मिथ्या ही है| कारण 
विपक्षमं मी कहा जा सकता दे कि भारतादिका अध्ययन भारताध्यायन पूर्वक 
है | वत्तमान अध्ययनके समान । इसलिये उपयुक्त कथनसे भी वेदमें अनादिता 
सिद्ट नहीं होती है।यदि यह कहा जाय कि बेदके करत्तोका स्मरण नहीं 
होता है इसलिये उस्तके कत्तोका अभाव कह दिया जाता है ऐसा कहना भी वाधित है क्योंकि 
ऐसी बहुतसी पुरानी वस्तुएं हैं मिनके कर्ताका स्मरण नहीं होता है, तो क्या वे भी अपौ- 
रुषेय मानी जायगी १ यदि नहीं तो वेद ही क्यों वैसा माना जाय ? तथा चेदके कर्त्ताका 
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स्मरण नहीं होता ऐसा सब वेदानुयायी मानते भी नहीं हैं। पिट्क्रय्में वेदके कर्ताका कुछ 
छोग स्मरण करते ही हैं। इसलिये वेद पुरुष छत नहीं दे यह बात किसी प्रकार नहीं बनती 
कुछ कालके लिये यदि वेदुको अपौरुषेय भी मान लिया जाय तो भी उसमें सर्वज्ुका अमाव 
होनेसे प्रमाणता नहीं आती है | सर्वज्ञ कक्ताके मानने पर धर्म चोदनेव प्रमाणम्‌, शर्थात्‌ 
धर्मके विपयमें वेद ही प्रमाण है यह बात नहीं चनेगी, क्योंक्रि सवेशका वचन भी प्रमाण 
मानना पड़ेगा, तथा सर्वन्ष उप्तका वक्ता मानने पर उस्त वेदमें पूर्वापर विरोध नहीं रह सकता 
है, परन्तु उसमे पूर्वापर विरोध है, हिसाका निषेध करता हुआ भी वह कहीं हिंसाका 
विधान करता है तथा एक ही वेदका एक अंग एक वेद [गयी नहीं मानता दे वह उसे 
अप्रमाण समझता हुआ उस्तीके दूसरे अशको वह प्रमाण म.ा है, मिसे वह प्रमाण मानता 
है. उसे ही तीप्तरा वेदानुयायी अप्रमाण मानता है। यदि वह मज्ञ वक्तासे प्रतिपादित 
द्ोता तो इस प्रकार पूर्वापर विरोध सर्वथा नहीं होसकता दे इसडिये वेदमें प्रमणता किसी 
प्रकार नहीं आती | 

बेदके विषयमें यह कहना कि उसके कर्ताका स्मरण नहीं होता इसलिये वह अनादि 
अपौरुषेय है, इस कथनके विपयमें पहली बात तो यह है कि नित्य वस्तुके विषयरमें 
ऐसा कहना ही व्यथ है, नित्य वस्तु नो होती है उसमें न तो उसके फर्ताका स्मरण 
ही होता है न अस्मरण ( स्मरणका न होना) ही होता है किन्तु वह अकर्मृक होती दै 
यदि यह कहा जाय कि वेदकी सम्प्रदाय ( वेदका वर्णक्रम, पाठक्रम, उदान्नादिक्रम ) का 
विच्छेद नहीं है इसीलिये यह कहा जाता है कि उसके कर्तताका स्मरण नहीं होता 
है तो यह फथन भी ठीक नहीं है, वहुतसे ऐसे वाक्य हैं मिनका विशेष प्रयो- 
जन न होनेके कारण उनके कत्तीका स्मरण नहीं रहा है, साथ ही थे अनवच्छित्त चढ़े 
आ रहे हैं मेसे-बटे २ वेश्रवणः वृक्ष वृक्षमें यक्ष (कुबेर) रहता है। तथा “चत्वरे २ 
ईश्वरः । पते पर्वते रामः सर्वत्र भधुसूदनः। साते भवतु सुप्रीता देवी गिरिनिवासिनी, विधारंस 
करिप्यामि पिडिमिवतु मे सदा ” अधीत्‌ घर २ में ईश्वर है, पर्वत पवतमें राम दे, सर्वत्र 
रुष्ण है, तेरे ऊपर पार्वती देवी मसन्न हों, में विधारंभ करूंगा, मेरी सदा सिद्धि हो, इत्यादि 
अनेक वावय अविस्छिल्न हैं, परन्तु उनको वेद वादियोंने भी अपौरुषेय नहीं माना है | 
दूसरी वात यह है कि बेदके कर्ताका अभाव किस प्रकार कद जा क्ता है पौराणिक लोग 
वेदका फर्त्ता बह्माको बतलाते हैं | वे कहते है ' कि वनेम्यो वेदास्तस्य विनिस्ृताः ! अर्थात्‌ 
बह्माके सु्ोंसे वेद निकले हैं । 'यो बेदांश्र प्रहिणोतति, इत्यादि वेदवाक्य ही वेदके कर्ताको 
सिद्ध करते हैं | सबसे बड़ी वात यह दे कि उसमें ऋषियोंके नाम भी जाये हैं| इसडिये 
या वो बेदवादी उन ऋषियोंको अनादिनिधन मानें या वेदकों अनांदि न मानें । दोनेमिंसे 
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एक वात ही बन प्क्ती है, दोनों नहीं। इस कथनसे यह वात भछीमांति पिछ है कि 
बेदोंकी प्रमाणताकी पोषक एक भी सदुक्ति नही है | इन सब बातोके सिवा वेद्विहित अथों 
पर यदि दृष्टि डाली जाय तो थे सब ऐसे ही असम्बद्ध जान पछते हैं कि नेसे दशद्वड्िमादि 
वाक्य अप्तम्बद्ध होते हैं। वेदोंका अथ पूवापर विरुद ओर असमझञप्त हैं, वेदोंकी अगप्रमाण- 
ताका विशेष निदरणन करनेके लिये प्रमेयकपछ मारतंण्ड और अछसहसीको देखनाचाहिये। 
एयमसनेऋविधं स्पादिह मिथ्यामतकद्स्पर् घादतल | 
अलुपादेयमसारं दडे। स्थादादवेदिमि। समयात्‌ ॥ ७३७॥ 
अरथ--इसम्रकार नितना भी अनेक विध प्रचलित मिथ्या मर्तोंका समूह है वह सब 
असर है, इसलिये वह शाख््रानुसतार स्थाह्मादवेदी-बृद्ध पुरुषों द्वारा ग्रहण करने योग्य नहीं है। 
निक्षेपोंके कहनेदी प्रतिशा-- 
उच्च प्रमाणलक्षणमलुभवगम्प यथागसज्ञामात्‌ । 
अघुना निशक्षिपपद संक्षेपाक्ृए्यते यधालक्ष्म ॥ ७३८॥ 
अथ--आगमज्ञानके अनुसार अनुभवमें आने योग्य प्रमाणका लक्षण कहा गया |अब ' 
संक्षेपसे निश्षेपोका स्वरूप उनके लक्षणानुसार कहा जाता है | 
शझ्षाकार- 
ननु निक्षेपो न नयो सच प्रभाण ८ चांशक तस्प । 
पृथशुद्देश्यत्वादपि प्रथांगिव रूध्य स्वलक्षणादितिचेत्‌ ॥ ७३९ ॥ 
अर्थ--निक्षेप न नय है, और न प्रमाण है, न उसका अंश है, नय प्रमाणसे निक्षेपका 
उद्देश्य ही जुदा हे | उद्देश्य जुदा होनेसे उसका लक्षण ही जुदा है, इसलिये लक्ष्य मी ख़तस्त्र 
होना चाहिये ! अर्थात्‌ निक्षेप नय प्रमाणसे जब जुदा है तो उनके समान इसका भी स्व॒तन्त्र 
ही उह्लेख करना चाहिये 
निक्षेपका स्वष्टय (उत्तर ) 
सत्य गुणसाक्षेपो सविपक्ष। ख व मथ। स्वपक्षपति: | 
य हह शुणाक्षेप: स्थादुपचरितः केवल स निश्षेपफ ॥ ७४० ॥ 
अर्थ--नय तो गोण और भुख्यकी अपेक्षा रखता है, इसीलिये वह विपक्ष सहित है। 
नय छद्ा अपने ( विवक्षित ) पक्षका खामी है अर्थात्‌ वह विधक्षित पक्ष पर आरूढ़ रहता है 
और दूसरे प्रतिपक्ष नयकी अपेक्षा भी रखता है, निक्षेपमें यह वात नहीं है, यहां पर तो गौण 
पदार्थमें सुख्यका आक्षेप क्रिया जाता है, इसलिये निक्षेप केवल उपचरित है| भू,दार्ग--नय 
और निशक्षेपका स्वरूप कहनेसे ही शंकाकारकी शेकाका परिहार होनाता है | उसे वडा भेद 
तो इनमे यह है कि नय तो ज्ञान विकृत्परूप है और तिश्षेप पदाशोमे व्यवद्वारके लिये किये 
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हुए संकेतोंका नाम है| वह संकेत कहीं पर तदुण होता है और कही पर अतहुण होता है। 
नय और निक्षेपमें विषय विषयी सम्बन्ध है, नय विषय करनेवाला ज्ञान है, और निक्षेप उ 
सका विषय मूत पदाथे है | इसलिये नयोंके कहनेसे ही निक्षेपोंका विवेचन स्वयं होनाता है, 
अतएव इनके सतन्त्र उछेखकी आवश्यकता नहीं है | फिर भी यह शेका होसक्ती है कि 
जब निश्षेप नयका ही विषय है तो फिर चार निश्षेपोका स्वतन्त्र विवेचन सूत्रों दरा गन्थ- 
कारोंने क्यों किया है ! इसके उत्तरमें इतना कहना ही पर्याप्त है कि केवक समझानेंके अ- 
मिप्रायसे निक्षेपोंका निरूपण किया गया है, अन्यथा विषय भूत पदाथोमें ही वे गर्मित है| 
दूसरे मिन्न भिन्न व्यवहार चलाना ही निश्षेपोंका प्रयोगन है इसलिये उस प्रयोजनको स्पष्ट 
करनेके लिये ग्न्थकारोने उनका निरूपण किया है| 
इस इलोकमें “गुणाक्षेप:” पद आया है, उप्तका अर्थ चारो निश्नेपोमें इसप्रकार घटित 
होता है---नाम गौण पदार्थमे अ्थात्‌ अतहुण पदार्थमें केवक व्यवहाराथ किया हुआ जाक्षेप। 
स्थापनामे-अतदुण पदार्थमें किया हुआ गुणोंका आश्षेप | द्रव्यमें-भावि अथवा मूत्र तदुणमें 
वत्तेमानवत्‌ किया हुआ गुणोंका आशक्षेप | भावमे-वत्तेमान तदुणमे किया हुआ वर्त्तमान गुणोंका 
आक्षेप | इसप्रकार गोणमें आक्षेप अथवा सुणोंका आश्रेष ही निश्षेप है | 
नाम, स्थापना, द्रव्य ये तीन निक्षेप दृव्याथिक नयके विषय हैं| मावनिक्षेप पयो- 
याधिक नयका विषय है | अन्तर्नयोंकी अपेक्षासे नाम निक्षेप समभिरूद़ नयका विषय है 
स्थापना और द्रव्य निक्षेप नेगम नयका विषय है| भाव निक्षेप ऋजुसूत्र तथा एवंमूत नयका 
विषय है | 
निक्षेप! स चतुधों नाम तत; स्थापंना ततो द्रव्यम्‌ । 
भमावस्तक॒क्षणमिह सवाति यथा लक्ष्यतेड्धुना चार्थात्‌।५४१॥ 
अथै--निक्षेप चार प्रकार है-(१) नाम निश्षेप, (२) स्थापना निक्षेप (३) द्रव्य 
निक्षेप (9) भाव निक्षेप | अब इन चारोंका लक्षण कहा जाता है। 
वस्तुन्धतद्ुणे खल॒ संज्ञाकरण जिनो यथा नाम । 
सो<5य तत्समरूपे तहुंडिः स्थापना थथा प्रतिमा ॥७४२॥ 
अर्थ--किस्ती वस्तुमें उप्तके नामके अनुसार गुण तो न हो, केवल व्यवहार चलानेके 
लिये उ्तका नाम रख देना नाम निक्षेप हैं | जैसे किसी पुरुषमे कमोके जीतनेका गुण सर्वथा 
नहीं है, वह मिथ्याइृष्टि है उम्तको बुढानेके लिये 'मिनः यह नाम रख दिया जाता है | 
किसी समान आकारवाले अथवा असमान आकाराले पदार्थमें गुण तो न हों, 
परन्तु उप्तमें गुणोंकी बुद्धि रखना और उसका यह वही है? ऐसा! व्यवहार करना स्थापना 
निश्षेप है। नैसे-पतिमा, नेसे पाश्ननाथकी प्रतिमाको मंदिरमें हम पूजते हैं, यद्षपि मतिमा पुरं- 
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घाकार है परन्तु है पाषाणकी। उस पाषाणकी प्रतिमामें उन पार्वनाथ भगवानके जीवकी जो 
कि अनन्तगुण घारी-अहन हैं (थे) स्थापना करना और व्यवहार करना कि यह प्रतिमा ही 
पाश्वैनाथ है स्थापना निशक्षेप है। भाषर्थ-उपयुक्त उदाहरण तदाकार स्थापनाका है। चावल 
आदि में जो पहले अरहन्तकी स्थापना की माती थी # वह अतदाकार स्थापना है। अथवा शत- 
रंजके मोहरोंमें जो घोड़े हाथी पवादे आदिकी स्थापना की जाती है वह अतदाकार स्थापना है। 

यद्यपि नाम और स्थापना दोनो ही अतदुण (गुण रहित) हैं, तथापि दोनोंमें अन्तर 
है। नाम यदि किप्तीका जिन रखा गया है तो उसे मनुष्य केवक उस नामसे बुलावेंगे। 
'जिन'की जो पूज्यता होती है, वह पूज्यता वहां पर नहीं है। परन्तु स्थापनामें निस्तकी स्था- 
पना की जाती है, उसका नेस्ता आदर सत्कार अथवा पूज्यता और शुण स्तवन होता दै वैसा 
ही उसकी स्थापनामे किया जाता है। नेत्ती जिन (अरहन्त) की पृज्यता मूल जिनमे है वेसी 
ही उनकी स्थापित मूत्तिमे भी है। वस यही अन्तर है। 


ऋजुनथनिरपेक्षतया, सापेक्ष माविनेगमादिनयेः । 
छञझ्मस्थोी जिनजीवो जिन इच सान्‍्यो यथाज्न तद्द्रष्यम्‌ ॥७४३१॥ 


अर्थ--ऋजुसूत्र नयकी अपेक्षा नहीं रखनेवाला किन्तु भाविनेगम आदि नयोंकी अपेक्षा 
रखनेवाला द्रव्य निक्षेप है | मेसे-छद्मस्थ निनके जीवको साक्षात्‌ जिनके समान समझना। भावार्थ- 
द्रव्य निक्षेप तहुण होता है, परन्तु पदार्थमें नो गुण आगे होनेवाले हैं अथवा पहले हो चुके हैं 
उन शुणोंवालछा उसे वत्तेमानमें कहना यही द्वव्यनिश्ेष है जैसे महावीर स्वामी सर्वज्ञ होनेपर 
जिन कहलाये थे, परल्तु उन्हें अल्पज्ञ अवस्थामें ही मिन कहना, यह भावि द्रव्य निश्षेप 
है. तथा महावीर स्वामीको मोक्ष गए हुए आम २४४४ वर्ष बीत गये परन्तु दिवालीके 
दिन यह कहना कि आज ही महावीर स्वामी मोक्ष गये हैं, भूत द्वव्यनिक्षेप है। द्वव्यनिक्षेप 
वत्तेमान गुणोंकी अपेक्षा नही रखता है, इसलिये वह ऋजुसूत्र नयका विषय नहीं है किन्तु 
भूत और भावि नेगम नयका विषय है| 
तत्पर्यायो भावों यथा जिन; सम्वशरणसंस्थितिकः । 
घातिचतुण्परादितो ज्ञानचतुश्ययुतो हि द्व्यवपु: ॥ ७४४ ॥ 
% यहांपर इतना ओर समझ छेना चाहिये कि हमलोग प्रतिदिन जो पूजाके पहिले 
आह्वान, स्थापन, सन्नेधिकरण करते हैं वह स्थायना स्थापनानिक्षेप नहीं है क्योंकि उसमें 'यह 
वही है? ऐसा सकत्प नहीं किया जाता वह तो पूजा वा आदरसत्कारका एक अग हे जो कि 


« पूजामें अवश्य करीव्य हैं यदि ये आहान आदि पूनाके उम्रय न किये जायें तो पूजामें उतने 
ही झंग १भ समझे जाते हैं | 








१११ '] 4377 नम टन मिल लिक ५ “६८3, ५ मकर मल हि 502. पञ्मोध्यायी | .. प्रयैग 


थ््च्ट््ट््िाडअअख््स्च्य्च्च्सय्य्स्य्च्च्य्थ्स््स्म्स्््््य्सस्स्स्स्म्स्स्स्स्स्प्प्स््रर 
अध--वर्मानमें जो पदार्थ जिस पयोग सहित हैं उसी पर्यायवाढा उसे कहना भाव 
निक्षेप है। जैसे समवशरणमें विराममान, चार धातियाकर्मोसे रहित, अनन्त दशेन, अनन्त शान, 
अनन्तसुख, अनन्तवीये, इस श्ञानचतुष्टय (अनन्त चतुष्टय) से विशिष्ट, परम औदारिक शरी- 
खाले अरहन्त-जिनको जिन कहना | भावार्थ--भावनिक्षेप, वर्तमान तहुणवाले पदार्थका 
वरेमानमें ही निरूपण करता है इसलिये वह ऋजुसूत्र नय और एवंमूत नयका विषय है | 
यदि शब्दकी वाच्य मात्र प्योयका निरूपण करता है तब तो वह एवंमूत नयका विषय है, 
और यदि पदार्थकी समस्त अर्थ पर्यायोंका वर्त्तमानमें निरूपण करता है तो वह ऋजु सूत्र 
नयका विषय है |# द्रव्यनिक्षेप और भाव निक्षेप दोनों ही तहुण हैं तथापि उनमें काल्भेदसे 
भेद है। 
दिल्लमान्रमन्न कथितं व्यासादपि तबतुष्ट्य यावत्‌। 
प्रत्येकयुदाहरणं ज्ञेथ जीवादिकेश चार्थेत्र ॥ ७४५ ॥ 
अधथै---यहांपर चारों निक्षेपोंका डिझ्मात्र (संक्षित) स्वरूप कहा गया है। इनका 
विल्लारसे कथन ओर प्रत्येकका उदाहरण जीवादि पदार्थ्में सुघटित जानना चाहिये । दूसरे 
ग्रन्थमें भी सोदाहरण चारों निश्षेपोंका उल्लेख इस प्रकार है--- 
णाम जिणा जिण णामा ठवणनिणा जिणिदपडिमाए | 
दृव्वनिणा जिणनीवा भावजिणा समवसरणत्था ॥ १ ॥ 
अर्थ--जमिन नाम रख देना नाम निन कहलाता है [ जिनेन्द्रकी अतिमा स्थापना 
लिन कहठाती है। जिनका जीव द्रत्यनिन कहलाता है और समवशरणमें विराजमान 
निनेन्द्र भगवान्‌ भाव जिन कहलाते हैं| 
प्रतिशा-- 
उक्त गुरूपदेशान्नयभिक्षेप्॑माणमिति तावत्‌। 
द्रव्यगुणपर्ययाणाझुपरि यथासंभव द्धास्यधुना ॥ ७३३॥ 
अथ--ुरु (पूर्वाचार्य) के उपदेशसे नय, निक्षेप और प्रमाणका स्वरूप मैंने कहा | 
अब उनको ब्रव्य गुण पर्यायोंके ऊपर वयायोग्य मैं ( अन्थकार ) घटाता हूँ | भावाथ--अब | 
के कुछ छोगोंसे ऐसी शका भी सुननेमें आती है।कि भावनिक्षेप, ऋजुपूत्र नय और एवंभूत . 
तय, इन तीनोंमें क्या अन्तर है, क्योके तीनों ही वत्तेमान पदार्थका निरूपण फरते हैं| ऐसे 
लोगोंकी शेकाका परिहार उपर्युक्त कयनसे भल्रीभाति शेजाता है हम छिख चुके हैं कि निमेप 
ओर नयोंमें तो विषयविषयीक्ा भेद है। ऋजुबूत अर्थनर है, श्वंसूत शब्दनव है अर्थात्‌ 
कऋजुसूत नय पदार्थक्री वर्तमान समस्त अर्थ प्रयायौको अहण करता है, और एवंगूत-बोढ़े हुए 
द्वाब्दकी वाच्य मात्र वर्तमान क्रिशकों रण करता है, इसलिये दोनोंमे महाद, अख्तर है। 
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अन्थकार नय प्रमाणको विक्षेपों पर घटाते हैं। पहले वे द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों 
नर्थोंका विषय बतलावेंगे पीछे प्रमाणका विषय बतलावेंगे | 
द्रव्याथथिक पयावार्थिक नयोंका विषय | 
तत्त्मनिरवंचनीय शुरूद्वव्याथिकरप भवति सतम्‌। 
गुणपययवद्द्॒व्य प्धोयार्थिकनपरय पक्षो5्यम्‌॥ ७४७ ॥ 


अथू--तत्त्व अनिवंचनीय है अर्थात्‌ वचनके अगोचर है | यह शुद्ध द्वव्याथिक नय 
का पक्ष है) तथा तत्त्व (द्रव्य) गुण पर्यायवाला है यह पर्यायाथिक नयका पक्ष है| भावार्थ- 
तत्त्वमें अभेदबुद्धिका होना द्रव्याथिक नय और उसमें भेदवुद्धिका होना पर्यायाथिक नय है। 
प्रमाणका विषय--- 
यदिदमनिवेचनीय गुणपर्यथवत्तदेव मास्त्यन्यत्‌ । 
शुणपय्ययवद्यदिद तदेच तत्त्व तथा प्रमाणसिति ॥ ७४८ ॥ 
अथ---नो तत्त्व अनिवेचनीय है वही गुण पर्यायवाला है, अन्य नहीं है तथा नो 
तत्व गुण पर्यायवाल्ा है, वही तत्त्व है, यही प्रमाणका विषय है। भावायें-वस्तु सामान्य 
विशेषात्मक है | वस्तुका सामान्यांश दृव्याथिकका विषय है। उप्तका विशेषांश पर्यायाथिकका 
विषय है, तथा सामान्य विशेषात्मक-उभयात्मक वस्तु प्रमाणका विषय है | प्रमाण एक ही 
समयमें अविरुद् रीतिसे दोनो धर्मोको विषय करता है। 
भेद अभेद पक्ष-- 
यदृद्वव्य॑ तन्न गणो शोषि गुणस्तन्न ब्रव्यामिति चार्धात्‌ 
पर्योथोपि यथा स्पादऋछनयपक्ष) स्वपक्षमातजत्वात्‌ ॥ ७४९ ॥ 
घदिद हव्यं स गुणों थोषि शुणों द्रृव्यमेतरेकाथोत । 
तदुभयपक्षे दक्षो विवक्षित। प्रभाणपक्षो5यम्‌ ॥ ७५० ॥ 


अथे--नो द्रव्य है, वह गुण नहीं है, नो गुण है वह द्वव्य नहीं है, तथा नो द्रव्य 
गुण है वह पर्याय नहीं है| यह ऋजुसूत्र नय ( परयोयाथिक ) का पक्ष है क्योंकि मेद पक्ष 
ही पर्योयाथिक नयका पक्ष है) तथा मो द्रव्य है वही गुण है, जो गुण है वही द्रव्य है। 
गुण द्वव्य दोनोंका एक ही अर्थ है। यह असेदपक्ष द्रव्याथिक नयका पक्ष है तथा भेद और 
अमेद इन दोनों पक्षोमे समर्थ विवक्षित प्रमाण पक्ष है | 
पृथशादानमशिष्ठ निक्षेपों बधविद्ेष हव थस्मात्‌ । 
तदुद्र्ण नियमाद्स्ति नथानां मिरूषणावसरे ॥७५श॥ 
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अर्थ--नय और प्रमाणके समान निक्षिपोंका स्वतन्त्र निरूपण करना व्यथ है, क्योंकि 
निक्षपोंका उदाहरण नयोंके विवेचनमें नियमसे किया गया है | 


एक अनेक पक्ष 
अस्ति द्रव्यं गुणोउथवा पर्यायस्तत्ञय मिथोष्नेकम्‌। 
व्यवदारैकविशिष्टो नयः स वाष्नेकर्सज्ञकों न्थायात्‌ ॥७०२॥ 
अथे--द्वव्य, अथवा शुण अथवा पर्याय, ये तीनों ही अनेक हैं | व्यवहार विशिष्ट 
यही नय अनेक संज्ञक कहलाता है, अथौत्‌ व्यवहार नाम पर्योयका है पर्याय विशिष्ट अनेक 
अनेक पर्यायाथिक नय कहलाता है | 
एक सदिति द्वव्यं गुणो5थवा पर्ययो5्थवा वासना । 
इतरद्यमन्यतरं लब्धमनुक्त स एकनयपक्ष। ॥७५श॥ 
अथे--द्वव्य अथवा गुण अथवा पर्याय ये तीनों ही एक नामसे सत्‌ कहे जाते हैं। 
अथोत्‌ तीनों ही अभिन्न एक सत्रूप हैं। एकके कहनेसे बाकीके दो का विना फहे हुए ही 
ग्रहण हो जाता है। यही एक नयका पक्ष है अथीत्‌ एक पर्यायाथिक नयका पक्ष है| 
न द्रव्य नापि गुणो नच पर्यायों निरंशदेशत्वात्‌। 
व्यक्त न विकल्पादपि शुरूद्वव्याथिकर्प मतमेतत्‌ ॥७५९॥ 
अथे--न द्रव्य है, न गुण है, न पर्यौय है और न विकल्पद्ारा ही प्रकट है किन्तु 
निरंश देशात्मक (तत्व) है | यह शुद्ध द्रव्याथिक नयका पक्ष है। 
द्रव्यगुणपर्ययास्पैयेंद्नेक साद्िभिद्यते हेतों। । 
तदमभग्रमनंशत्वादेक सदिति प्रमाणमतमेतत्‌ ॥७९५॥ 
अर्थ--कारण वश नो सत्‌ द्रव्यगुण प्योयोके ढारा अनेक रूप भिन्न किया जाता 
है वही सत्‌ अंश रहित होनेसे अभिन्न एक है | यह एक अनेकात्मक उभयरूप प्रभाणपक्ष है| 
अस्ति नास्ति पक्ष-« 
अपि चास्ति साम्तान्यमात्रादथवा विशेषमात्रत्वात्‌। 
अविवक्षितों विपक्षो घावदूनन्ध! स तावदस्ति नय। ॥७५६॥ 
अर्थ--वस्तु सामान्यमात्रसे है, अथवा विशेषमात्रसे है | जब तक विपक्षनय 
अविवक्षित (गौण) रहता है दबतक अनन्यरूपसे एक अस्ति नय ही प्रधान रहता है। 
नापध्ति च तदिह विशेषेः सामान्यस्पाविषक्षितायाँ वा। 
साम|न्यौरितरस्प च गौणत्वे साति 'भवति नास्ति नयः ॥0५9॥ 
अर्थ--वस्तु सामन्यकी अविवक्षामें विशेषज्वपसे नहीं है, अथवा 'विशेषकी 
अविवक्षामें सामान्यरूपसे नहीं है यहां पर नास्ति नय ही प्रधान रहता है। 
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द्रव्पार्थिकनयपक्षादास्ति न तत्त्व स्वरूपतोषि ततः । 
नच मास्ति परस्वरूपात्‌ सर्वेविकल्पातिग यतो वस्तु ॥ ७५८॥ 
अर्थ--हरव्यार्थिकनयकी अपेक्षासे वस्तु स्वरूपसे भी अस्तिरूप नहीं दे, क्योंकि 
सर्व विकश्पोंसे रहित ही चस्तुका स्वरूप है| 
यदिद्‌ नास्ति स्वरूपाभावादस्ति स्वरूपसद्भावात्‌! 
तद॒वाच्पात्ययरचितं वाच्य से प्रमांणपक्षरप ॥७५९॥ 
अग--..जो वस्तु त्वरूपामावसे नास्तिरूप है और जो स्वरूप सद्ऑभावसे अस्तिरूप 
है वही वस्तु विकल्पातीत (अवक्तन्य) है | यह सव प्रमाण पक्ष है, अथोत्‌ प्रयौयाधिक 
नयसे अस्तिहप और द्रव्याथिक नयते विकृल्पातीत तथा प्रमाणसे उमयात्मक वस्तु है। 
मित्वय भनित्व पक्ष-- 
उत्पयते विमदश्यति सदिति यथास्व प्रतिक्षणं घावत्‌। 
व्यवहार विशिष्टोड्ये निधतमनित्पों नयः प्रसिद्ध। स्थात्‌॥ ७६० ॥ 
अपरे---सत्‌-पदार्थ अपने आप प्रतिक्षण उत्पन्न होता है और विनष्ट होता है | यह 
प्रमिद्ध व्यवहार विश्विष्ट अनित्य नय अर्थात्‌ अनित्य व्यवहार (पर्यायार्थिक) नय है | 
नोत्ायते ८ नश्यति ध्रुवसिति सत्त्यादनन्यथाबत्ते) । 
व्यवहारन्तभूतों बथः स नित्पोप्यनन्यशरणः स्थात्‌ ॥७६१॥ 
अर्य--सत्‌ न तो उत्पन्न होता है और न नप्ट ही होता है, किन्तु अन्यथा भाव 
न द्ोनेसे वह नित्य है| यह अनय शरण (स्वपक्ष नियत) नित्य व्यवहार नय है। 
ने विनद्यति वस्तु यथा वस्तु तथा नेव जायते नियमात्‌ ।७६२ 
स्थितिमेति न केवछमिह भवति स निश्चयनयस्य पक्षस्ध | 
अथे--..निमप्रकार वस्तु नष्ट नहीं होता है, उस प्रकार वह नियमसे उत्पन्न भी 
नहीं होता है, तथा हुव भी नहीं दै। यह केवछ निश्रय नयका पक्ष है |भावाये-उत्पाद, 
व्यय, प्रीव्य तीनों ही एक समयमें होनेवाली सतकी पयोयें हैं | इसलिये इन पर्यायोक्ो पर्यी- 
याथिक नय विषय करता है, परन्तु निश्चय नय सर्वे विकल्पोंसे रहित वस्तुको विषय करता है। 
यदिद नास्ति विशेषेः सासान्यस्थाविवक्षया तद्दिस्‌ 
उन्मजत्सामान्पैरस्ति तदेतत्पम्माणमविशेषात्‌ ॥ ७३३ ॥ 
अथे--नो वस्तु सामान्यकी- अविवक्षामें विशेषोंसे नहीं है, वही वस्तु सामान्यकी 
विवक्षासे है, यही सामान्य रीतिसे प्रमाण पक्ष है। भावाध-विशेष नाम पर्यायका है, पयायें 


पू७ २६ 


२९२६ ] पश्चाध्यायी | [ प्रथम 
अनित्य होती हैं। इसलिये विशेषकी अपेक्षासे वस्तु अनित्य है, सामान्यकी अपेक्षा वह 
नित्य भी है | प्रमाणकी अपेक्षा वह नित्यानित्यात्मक है। 
आवब अभाव पदक्ष--- 
अभिनवभाव परिणतेयोय वस्तुन्थपूवेसमयोयः । 
इति यो चदति स कश्चित्‌ पर्योयार्थिकनयेष्वभावनय। ॥७९श॥ 
अर्थ---नवीन परिणाम धारण करनेसे वस्तुमें नवीन ही भाव होता है, ऐसा नो 
कोई कहता है वह पर्यायाथिक नयोंमें अभाव नय है | 
परिणममानेषि तथा भूतिमोवैर्विनद्यमानेपि ! 
नायमपूर्वों मावः पर्योयार्थिकविदिष्टभावनयः ॥9६५॥ 
अर्थ---वस्तुके परिणमन करनेपर भी तथा उसके पूर्व भावोंकेविनष्ट होनेपर भी वस्तुमे 
तवीन भाव नहीं होता दे किन्तु नैसेका पैसा ही रहता है, वह प्रयोयाधिक भाव नय है। 
शुरद्रव्यादेशादमभिनवमावों न सर्वेतो बस्तुनि । 
नाप्पनभिनवश्ध यतः स्थादभूतपूर्वों न खूतपूर्वो वा ॥७३६॥ 
अथे-शुद्ध द्रव्याथिक नयसे वस्तुमे सर्वथा नवीन भाव भी नहीं होता है, तथा 
प्राचीन भाव भी नहीं रहता है, क्‍योंकि वस्तु न तो अभूतपूर्व है और न भूतपूर्व है। 
अर्थात्‌ शुद्ध हरव्याथिक दृष्टिसे वस्तु न नवीन है और न पुरानी है किन्तु जैसी है वैसी ही है। 
अभिनवनावैयदिदं परिणममान प्रतिक्षण घावत । 
असदुत्पन्त नहि तत्सन्नट्ट वा न प्रभाणमतमेतत्‌ ॥७९७ 
अथ--जो सत्‌ प्रतिक्षण नवीन २ भावोंसे परिणमन करता है वह न तो अत 
उत्पन्न होता है ओर न सत्‌ विनष्ट ही होता है यही प्रमाण पक्ष है | 
इत्यादि यथासम्भवसुक्तामिवातुक्तमपि च नयचक्रम्‌। 
भोज्य यथागमादिह प्रस्पेकमनेकभावयुतम्‌ ॥9६6॥ 
थ--इत्यादि अनेक धर्मोको धारण करनेवाछा और भी नयस्तमूह मो यहां पर नहीं 
कहा गया है, उसे भी कहे हुए के तुल्य ही समझना चाहिये, तथा हर एक नयकी आगमके 
अनुसार यथायोग्य (जहां नेप्ती अपेक्षा हो) घटाना चाहिये । 













रे ५ 570 ह्व्प् 
२ 
र् 222 कम 


» नमः सिद्धेभ्य! | 


सुबोधिनी हिंदी भाषादीका सहित 


पव्चाच्यायी | 


७.+4०-३३ ७०९0-१० 
उत्तराद्ध वा दूसरा अध्याय- 


528 न 
सामान्य सदगुण द्रव्य पेय व्ययोत्यादन धोन्यकी, 
व्यवहार निश्चय नय कंबनकी अनेकांत प्रमाणकी । 
अतिविशर््याख्या हो चुकी पूर्वाद्धमें अब ध्यानसे, 
सम्यत्तवकी व्याख्या पढे भव हरो सम्यगूज्ञानसे ॥ 


सिद्ध विशेषवव्स्तु सत्सामान्य स्वतो यथा। 
नासिडो धातुसंज्ञोपि कश्चित्‌ पीतः सितो5्परः ॥१॥ 
अथे--जि्त प्रकार वस्तुका सामान्य धर्म स्वयं सिद्ध है उप्ती प्रकार वत्तुका विशेष 
धर्म भी स्वतः प्िद्ध है। मिप्तमें सामान्य धर्म पाया जाता है उस्ीमें विशेष धर्म भी पाया 
जाता है यह वात अपिद्ध नहीं हैं । मिप्त प्रकार किप्ती वत्तुकी “धातु” संज्ञा रबदी नाती है 
यह तो सामान्य है, चांदी भी धातु कहछाती है, सोना भी धातु कहलाता है इसडिये धातु 
शब्द तो सामान्य है परन्तु कोई धातु पीढ़ी है ओर कोई सफट है। यह पीले और 
सफेदका नो कयन है वह विशेषकी अपेक्षाप्ते है। 
भावाथे--संस्तारमें जितने पदार्थ हैं समीमें सामान्य धर्म भी पाया जाता है और 
विशेष धर्म भी पाया जाता है। वस्तुकी केवढ सामान्य पर्ममाढी मानना अथवा केवल 
विशेष भर्मबाली मानना यह मिथ्यात्व है। यदि सामान्य तथा विशेष दोनों रूपोंसे भी 
वघ्तुका स्वरूप माना जाय, परल्तु निरपेक्ष माना जाय, तो वह भी मिथ्या ही है। 
इसलिये परस्परमें एक दूसेरेकी अपेक्षा लिये हुए सामान्य _ विशेषात्मक उभयस्वरूप 
है। इसी बातकों प्रमाणका विषय बतछाते हुए स्वामी माणिक्यनंदि 
आचायेने भी कहा है कि “ जामान्यविशेषात्मा तृदर्थों विषयः ” इसका आशय 
यह है कि द्रव्य पर्याय स्वरूप उमयात्मक ( सामान्य विशेषात्मक ) ही वस्तु प्रमाणका विषय 
है. केवल द्रव्य रूप या केवल पर्याय रूप नयका विषय है ओर वह नय वस्तुके एक देशको 
विषय करता है। प्रमाण सम्पू् वस्तुको विषय करता है, इश्लिये वस्तुका पू्ण रूप द्रव्य 
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पर्यायात्मक है । इसी कारण दव्य इश्सि वस्तु सदा रहती है उसका कमी नाश नहीं होता 


३१] पश्चाध्यायी [ दूछां 
परत पयाय इश्टसि कतुका नाश हो नाता है क्योंकि.पर्याय सदा एकसी नहीं रहीं उत्तो. 


त्तर बदृहती रहती हैं। द्रव्यययोयक्री ओपक्षास्रे ही वस्तु कर्मचित्‌ नित्य और कर्क, 
अनित्य है | 
सामान्य विशेषमभे अंतर- 
यहुव्यापकमेवैतत्‌ सामान्य सदशत्वतः 
अरत्यल्पव्यापकों परतु विशेष! संहरशेतरः ॥ २॥ 

अथे--सामान्य बहुत कस्तुओंमें रहता है । क्योंकि अनेक वस्तुओमें रहनेवाएं समान 
धमकी ही सामान्य कहते हैं। विशेष बहुत वस्तुओंमें नहीं रहता, किंतु खाप्त व्तुओंमें 
जुदा मुद्दा रहता है। नो बहुत देशमें रहे उसे व्यापक कहते हैं और नो थोढ़े देशमें रहे उस 
व्याप्य कहते हैं । सामान्य व्यापक है. और विशेष व्याप्य है | 

भावाप--स्तमान्य दो प्रकारका है। एक तिरयेकू सामान्य, दूसरा ऊध्वता सामान्य। 
वस्तुओंके समान परिणाम (आकार) को ही तियंक्‌ साम्रान्य कहते है । मिश्त प्रकार काढी, 
पीढ़ी, नीही, सफेद, चितकवरी, सण्डी, मुण्डी आदि तभी तरहकी गोभोंमें सका एकता 
ही गोरूपी परिणमन है इसहिये समीको गो कहते हैं। वास्तवमें देखा नाग तो काढी गोका 
प्ररिणमन काहीमें ही है। पीढीका पीहीमें ही है । इस्तीतरह सभी गौओंका परिणमन जुदा 
जुदा है। परन्तु जुदा जुदा होनेपर भी समान है इसलिये उप्त समानताके कारण सब्रोंकों गो 
शब्दसे पुकारते हैं | श्सीका नाम गोत्व सामान्य है। समान परिणामको छोड़कर गोल जाति 
ओर कोई वस्तु नहीं है । हे 

पूत और उत्तर पर्यायमें रहनेवाले द्रव्यक्रो ऊध्वेता सामान्य कहते हैं । निम्त प्रकार 
कि एक मिद्टीके पढ़ेको फोड़ देनेसे उसके दो टर्कढ़े हो जाते हैं। फिर छोटे छोटे अनेक 
खड़े हो नाते हैं ” उन टुकडोंकी धूलि हो नाती है। झ्ली प्रकार भोर भी कई अकायायें 
हो नाती हैं फरन्‍्तु मिद्ी सब अवस्थाओमें पाई जाती है। 

इस इलोकमें “ सह्यात्वत' ” ऐसा नो सामान्यक्री व्यापकतामें हेतु, दिया है वह 
नैयायिक दर्शनों मानी हुई प्तामान्य जातिका निराकरण करता है। नेयायिकोने पतमान् 
जातिक़ी एक ख़त पदार्थ माना है उसे नित्य और व्यापक भी माना है, वे छोग सामा- 
न्यक्ो दो प्रकारसे मानते हैं। एक महातत्ता, दूसरी अवान्तर (अंतर) पतता। महाप्त्ता 
द्रव्य गुण कम तीनोंमें रहती है अवान्तर सत्ताये बहुतसी हैं। संत्तारमाके समी परम एक 
ही धट्व नाति है ओर वह नित्य है ऐसाः उनका ऐिक्ठांत है पस्तु यह ऐिड्धांत युक्त 
नहीं है। यदि सभी धरोमें एक ही घध्त्व नाति मानी जाय तो वह रस्सीकी तरह एकहपसे पत्र 
कैडेगी, ऐसी अकयामें नहां घट नहीं है वहां भी वह पाई गायगी और उप्के संेको 


अध्याय | ] पुवोधिनी टीका । [३ 


वर्कर कक कक कक कमल ानखसस््््््स्स्स््स्स्स्श्च्च्य्थ्य्श्ण्ल्ल्ण्ल्सज-न प्रयकमकशम्यहम्मकमा 


प्रस्से भिन्न पदाथ भी घट कहहाने लगेंगे इसी प्रकार उसके नित्य मानमेंमे घटका कभी 
नाश नहीं होना च.हिये। इसी तरह और भी अनेक दोष आते हैं इसलिये वस्तुके सह्श 
परिणमनको छोड़कर उससे मिन्न सामान्य नामक कोई स्वतंत्र पदाथ नहीं है। 
बिना व्यक्तिके सामान्यसे कोई प्रयोनन भी तो नहीं निऋछ्ता है। गोसे ही दूध दुह् 
जाता है । गोत्वसे दूध कोई नहीं दुह सकता है । इसी बातको - स्वामी विद्यानंदिने अष्ट- 
सहस्तीमें लिखा है कि “ न खलु सर्वात्मना सामान्य वाच्यं तत्मतिपत्तेरथक्रियां प्रत्यड्पयोगात्‌ 
नहि गोत्व॑ वाहदोहादी उपयुज्यते ” इसलिये स्व॒तन्त्र गोल जाति कोई चीज नहीं हैं। 
केपठ समान धमकी ही सामान्य समझना चाहिये । 
इसी प्रकार विशेष भी दो प्रकार है एक पर्याय दूसरा व्यतिरिक | एक दल्यमें ऋमसे 
होने वाहले परिणामोंकों पर्याय कहते हैं। निप्त प्रकार आत्मांमें कमी हप होता है कभी 
विपांद होता है कभी दुःख होता है, कभी छुख होता है। 
एक पढार्थक्री अपेक्षा दूसरे पदार्यमें नो विकक्षण परिणाम है उसे व्यतिरिक कहते 
हैं। निप्त प्रकार गोसे भित्त परिणाम भेत्तका होता है। पुस्तकसे भिन्न परिणाम चोकीका है, 
इसी लिये गोसे भेप्त जुदी है तथा पस्तकसे चोकी जुदी है 
मिप्त प्रकार # सामान्य स्वतन्त्र नहीं है । इसी प्रकार विशेष भी वस्तुके परिणमन 
विशेषको छोंड कर ओर कोई वस्तु नहीं है। नो छोग सर्वया विशेषकों ऋब्यसे भिन्न ही 
मानते हैं वे भी युक्ति और अनुभवसे शून्य हैं। 
विशेष द्रव्योका स्वरूप--- 
जीवाजीवविदेषोस्ति द्रव्याणां शब्दतोथेतः । 
चेतनालक्षणो जीवः स्पादजीवोप्पचेतनः ॥ ३ ॥ 
अथै--व्यके मूलमें दो भेद हैं जीव द्रव्य और अजीब दब्य । ये दोनों भेद शब्दकी 
अपेक्षासे भी है और अथंकी अपेक्षासे भी हैं। जीव ओर अजीव ये दो वाचकर रूप शब्द हैं। 
इनके वाच्य भी दो प्रकार हैं एक जीव ओर दूपरा अजीव । इस प्रकार शब्देकी अपेक्षासे 
दो भेद हैं। अकी अपेक्षासे भी दो भेद हैं । मि्तमे ज्ञान दरशनादिक गुण पायें जाय, वह 
जीव द्रव्य है और निम्तमें ज्ञान दशन आदिक गुण न पाये जांय वह अनीव द्ूत्य है। 
भावाथे--+' नित्तियमित्ता सक्ष तित्तियमिताण होंति परमत्था ” नितने शब्द- होते' 
हैं उतने ही उनके वाच्य रूप अर्थ भी होते हैं । नीव, अजीब ये दो शब्द हैं इसल्यि जीव 
» सामान्य और विशेषका विशेष कथन » अध्यसहली उसे ४ सत्सामान्याएँ सेवेक्य 


पा मेदतः । भेदामेदविवशक्षायामसाधारणदेतुवत्‌ ”” इस कारिकाकी व्याख्या विस्तास्से 
किया है | 
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अनीव रुप द्वव्य इनके अर्थ हैं| सामान्य रीतिसे दो ही द्रव्य हैं एक जीव और दस्त 
अजीव, परन्तु विशेष रीतिसे अनीबके ही पांच भेद हैं-पहुल धमे, अधर्म, आकाश और 
काल | इस प्रकार कुछ छह द्ून्य हैं | इनमें जीव द्रव्य तो ज्ञानद्शन बाह्य है वाकीके प्रव्य 
ज्ञान दशन रहित (जड़) हैं । इसीलिये जीवको छोड़कर सब अजीवमें ग्रहण कर 
लिये जाते हैं| 








जाव अजीबकी सिद्धि-- 
नासिडंसिड्दष्ठान्ताच्चेतनाइचेतनद्यम्‌ । 
जीवब्पुर्धदादिभ्यो विशिष्ट कथमन्यथा ॥ ४ ॥ 
अर्थध--नीव और अनीव अथवा चेतन ओर अचेतन ये दो पदार्थ हैं यह बात 
अपिद् नहीं है प्रसिद्ध इृष्ान्तते जीव और अनीब दोनोंकी सिद्धि हो (जाती है। यदि नीव 
भौर अनीव दोनोंको जुद जुदे न मानकर एक रूप ही मान लिया जाय तो जीते हुए शरीर- 
में और घट वख्र आदिक जड़ पदार्थोमें प्रत्यक्ष अन्तर दीखता है वह नहीं दीखना चाहिये 

: इस प्रत्यक्ष मेदसे हौ जीव ओर अनीवकी भिन्न भिन्न सिद्धि हो जाती है। 

:... भावाय--यद्रपि आत्मा अनन्त गुणात्मक अमूत्त पदार्थ है। इसहिये उस्तका प्रत्यक्ष 
हीं हो पत्ता है| तथापि अनादिकालसे मूर्त कर्मोका सम्बन्ध होनेसे संस्तारी आत्मा शरीरमें 
प्रनुमान प्रमाण और स्वानुभवसे जाना जाता है। प्रत्येक संसारी आत्मा जैसा शरीर पाता है... 
उसी प्रमाण रहता है। जिप्त शरीरमें आत्मा है वही शरीर जीवित शरीर कहछाता है। 
गीवित शरीरमें नो जो क्रियाये होती हैं वे ही क्रियाये आत्माकी सिद्!िमें प्रमाण हैं। किप्ती 
गृतके विषयमें प्रश्न कुरनपर ठीक ठीक उत्तर मिलनेसे तथा समझ पूर्वक काम करनेसे, चतुरता 
[वंक बोलनेसे आदि सभी बातोंसे भछ्े प्रकार प्रिंद्ध होता है कि शरीर विशिष्ट आत्मा जुदों 
दा है. ओर घट पट्ादिक जड़ पढाये जुद़े हैं... 

जीव सिद्धिमे अनुमान-- 
अस्ति जीवः खुखादीनां संवेदनसमक्षतः 
यो नेव॑ स न जीवोस्ति सप्रसिडों थथा घढः ॥ ५ ॥ 
अथै-जीव एक स्वतन्ञ् पदार्थ है इस विषयमें सुखादिकोंका स्वसंवेदन ज्ञानही प्रमा- .- 
ण है जो सुखादिकका अनुभव नहीं करता है वह जीव भी नहीं है, निप्त प्रकार कि एक घड़ा | 
/* “भावाय--में..सुखी,हूं...अथवा में दुःखी है, इस प्रकार आत्मामें मानसिक स्ववेदन 

(ज्ञान) प्रत्यक्ष होता है। सुख दु.खका अनुभव ही आत्माकों जड़से मित्र सिद्ध करता है 

बट बद्र।आदिक जड़ पदायोमें सुख दुःखकी प्रतीति नहीं होती है इसलिये, वे जीव भी नहीं 
हैं। इस न्यत्रिंक व्याप्िसे सुख दुःखाधिकका अनुभव करनेवाला जीप पदा4 सिद्ध होता है। 


अध्याय । सुवोधिनी टीका । [५ 


इति हेतुसनाधेन प्रत्यक्षेणावधारितः । 
साध्यो जीवस्स्वसिश्यथेमजीवश ततो5न्यथा ॥ प ॥ 
अरथ--नीव. अस्ति स्व्ंवद्ननप्रत्यक्षत्वात्‌ ? पूर्वोक्त इछोकक्े अनुसार इस अनुमानते 
जीवकी पिद्धिं होती है। ऊपरके अनुमान वाक्यमें स्वप्वेदन हेतु प्रत्यक्षकप है। जीवका 
अस्तित्व (पत्ता) साध्य है। जिम्तमें पूर्वोक्त स्वसंवेदन प्रत्यक्ष रूप हेतु नहीं है वह नीवसे 
"मित्र अनीब पदाय हूं। 








मूत तथा अमूर्त द्वव्यका विवेचन- 
मृतामृत॑विशेष्च द्रव्याणां स्पान्निसगंत)। 
मृत स्पादिन्द्रियग्रां तदग्राह्मममूर्तिमत्‌ ॥ ७ ॥ 
अथे--छहों द्रन्योंमें कुछ द्रव्य तो मूतत हैं और कुछ भमूर्त हैं. दत्योंमे यह मूत 
ओर अमूर्तका भेद स्व॒भावसे ही है किसी निमित्तते किया हुआ नहीं है । जो इन्द्रियोंसे जाना 
जाय उसे मूर्त कहते हैं और नो इच्द्रियोके गोचर न हो उसे असूर्त कहते है। 
भावाथ--न्‍्यों मे मूत और अमूत व्यवस्था स्वाभाविक है। जिसमे रूप, रस, गन्ध, 
और एयर पाया जाव उसे ही मूत कृत है। इसी लिये दूसरी रीतिते मूतका रक्षण यह 
जताया हैं कि जा इन्द्रियोंसे ग्रहण हो सके वही मूत है मूतदरव्यके उपयुक्त दोनों रक्षण अव्रिह्ठ हैं। 
जास्तवमें वही इच््ियोंसे म्हण हो सकता है निप्तमें कि रूप, रस, गग्ध, श्पर्शा पाया जाताहै | 
. क्योंकि इन्द्ियोंके ही विषय, रूप, रस, गर्ष, स्पर्श पहतेहैं | चक्षुका रूप विषय है, रसनाका रप् 
_विष्य है, नाकका गन्ध_ विषय है, स्परशनन्द्रियका स्पर्श विषय हैं । कर्णन्द्रिकका विषय 
+पव्द भी रूप रस गन्ध स्पर्शात्मक ही है। इसलिये विषय विषयीकी अपेक्षासे ही मूर्तका 
“क्षण इन्द्रिय विषय .कहा गया.है। नो इन्द्रिययोचर है वह तो सूरत अवश्य है परन्तु 
जो इंद्रियगोचर नहीं है वह भी मूर्त है जैस कि पुदछका एक परमाणु । इंद्रियगोचर होमेमें 
स्थूलता कारण है परमाणु सूल््म है इसलिये वह इंद्रियगोचर नहीं है। परंतु वही परमाणु 
स्थूह स्कंपमें मिल जानेसे स्थूछ रूपमें परिणत होकर इंद्रियगोचर होने ढुगता है । हां ए्पर- 
नादि प्रत्यक्ष परमाणु अवृस्थामें भी हो सकता है। इसलिये इंद्रियगोचरता मूर्तमात्रमें व्यापक 
है नो इंद्रियगोचर नहीं है वह अमूर्त है । 
मूतकी तरह अमूर्त भी यथा हं- 
. न पुनवोस्तव॑ मलेममले स्थादवास्तवस्‌ । 
३ सवंशन्यादिदोषाणां सान्निषातात्तथा सति ॥८॥ 
अथे--मूत पदाय ही वास्तविक है अमूर्त पदाय वास्तविक नहीं हैं यह बात भी 
नहीं है क्योंकि ऐसा माननेसे सब पदार्थोकी झूत्यताका प्रसंग आ जायगा । 
भाषाये--किनने ही पुरुष प्रत्यक्ष होनेवाले पदार्थेकों ही मानने हैं परोक्ष पदार्धोकों 


६ ] पश्चेध्यायी | [ दूसरों 


नहीं मानते । परंतु परोक्ष पदार्थेकि स्वीकार किये विना पदार्थोक्री व्यवस्था ही नहीं बन सकती 
परोक्ष पदार्थेकी सत्ता अह्मान और आगमसे मानी जाती है । अविनाभावी हेतुसे अनुमान 
प्रमाण माना जाता हैं और स्वानुभवन, अखंडयुक्ति तथा अवाधकपनेसे आगम प्रमाण मानों 
जाता है ! 
मूतका लक्षण-- 0 सती 
स्पर्शों रसञ्व गन्धश्व वर्णोसी मूतिसंज्ञका। । 
तद्योगान्मूतिमद्द॒ब्य तद्योगादसातिमत्‌ ॥ ९॥ 
अर्थ--रूप, रस, गर्ध, वर्णका नाम ही मूर्ति है। मिप्तम मूर्ति पाई जाय वही 
मूते द्ृब्य कहलाता है ओर मिस रूप, रप्त, गन्ब, वर्णरूप मूर्ति नहीं पाई जाय वही 
अमूर्त दव्य कहलाता है। 
भावार्थ--एहरछमें रूप, रस, गन्ध वर्णरुप भूर्ति पाई जाती है इसलिये वह मूर्त कह- 
“छाता है । बाकी दब्योमें उपयुक्त मूर्ति नहीं पाई नाती इसलिये वे अमूर्त हैं । 
मू्तका दी इन्द्रिय प्रयक्ष होता है--- 
नासंभव॑ भवदेतत्‌ प्रत्यक्षानुभवाद्यथा । 
सन्निकर्षोस्ति वर्णाब्रेरिन्द्रियाणां न चेतरे! ॥ १० ॥ 
अथे--इख्द्रियोंका ऋऋपादितके साथ ही सम्ब््ध होता है और दूधेरे पदायोके साथ 
नहीं होता यह बात असंभव, नहीं है. किन्तु प्रत्यक्ष और अनुमवसे पिद्ध है । 
अमूर्त पदार्य है इसमे क्या प्रमाण है ! 
नंन्धमूताथसद्भावे कि प्रमाण वदाद्य नेः । 
यद्धिनापीन्रियाथोणां सन्निकषोत्‌ खंपुष्पवत्त ॥११॥ 
अथे--यहां पर शड्शाकार कहता है कि अमूर्त पदार्थ भी हैं इसमें क्या प्रमाण है - 
बैयोंकि मितने पदार्थ हैं उन सबका इन्द्रियोंके साथ सम्बन्ध होता है। अमूर्त पदार्थका इन्द्र! 
योके साय सम्बन्ध नहीं होंता है इसलिये उप्तका मानना ऐमा ही है निम्त प्रकार कि आक्ा' 
शक्के फूलोंका मानना | 
भावाथे--मिप्त प्रकार आकाशके फूल वास्तवमें कोई पदार्थ नहीं है, इसलिये उनका 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष मी नहीं होता । इसी प्रकार जंत्र अमूर्त पढ़ांथ भी कोई वास्तविक पदार्थ नहीं 
है, यदि अमूर्त पदाय वास्तवमें होता तो घट वद्ल आदि पदाथोकी तरह उप्तता मी इम्दिव 
प्रत्यक्ष होता । 
। # मूर्तिमान पदार्थ | 








अध्याय | ] म्ुबोधिनी टीका । [ ७ 


यहांपर शझ्लाकारका आशय यही है क्रि जिन पढदार्थीका इन्द्रिय प्रत्यक्ष होता है 
वे ही तो वास्तवमें हैं उनसे अलग कोई पदाथ नहीं है । 
शट्डाकारका उत्तर-- 
नेव यतः खुखादीनां संवेदनसमक्षतः । 
नासिडं वास्तव तत्र कित्वसिर्ड रसादिमत्‌ ॥ ११ ॥ 
अथै--अमूर्त पदायक्ी तत्तामें कोई प्रमाण नहीं है ऐसा शह्वाकारका कहना ठीक 
नहीं है । क्योंकि सुख दु खादिकका लत्तवेदन होनेसे आत्मा मे प्रकार प्िद्ध है सुख दुःखा- 
दिकक्राप्रत्यक्ष करनेवात्य आत्मा अप्निद्ध नही है परेन्‍्तु उप्तमें रूप, रस, गर्म, सरी मानहां 
० न | 
वास्तवमें इन्द्रियत्ञान मलिन ज्ञान है और इसीलिये यथार्थ दृष्टिसे वह परोक्ष है। उप्क 
विषय भी बहुत थोडा और मोटा है | सृध्म पदार्थीक्रा विशद बोध अतीन्द्रिय प्रत्यक्षते ही 
होता है। इसलिये मिनका इन्द्रिय ज्ञान होता है वे ही पदार्थ ठीक हैं बाकी कुछ नहीं, ऐसा 
पानना किस्ती तरह युंक्ति स़त नहीं है | # 
आत्मो रसादिकसे मिन्न ६-- 





री 


तद्यथा तद्गरसज्ञानं स्वयं ततन्न रखादिमत्‌ । 
यस्माउज्ञान सुख दुःख यथा स्पान्न तथा रसः ॥ १३ ॥ 
अथ--ऊपरके इलोकमें रसादिक आत्मासे मित्र ही बताये हैं | उंप्ती बातको यहाँपर 
खुलाप्ता करते हैं| आत्मामें नो रसका ज्ञान होता है वह ज्ञान ही है। रत ज्ञान होनेसे ज्ञान 
रफ़वाढा नहीं हो नाता है क्योंकि रप्त पृहुलका गुण है वह जीवमें किप. तरह आम्तकता है। 
यदि रप्त भी आत्मामें पाया जाता तो जिप्त प्रकार ज्ञान, सुख, दुःखका अनुभव होनेसे ज्ञानी 
पुसी दुःखी आत्मा बन नाता है उस्ती प्रकार रस्मयी भी होनाता परन्तु ऐसा नहीं दे । 
सुखरु'खादिक नबानसे मिन्न नहीं है--- 


फेन्क हर. अभ्ज>र 


नासिडं खुखदुःखादि ज्ञानानथान्तर॑ घतः 
चेतनत्वात्‌ खुर्ख दुःख ज्ञानादन्धन्न न काचित्‌ ॥ १४ ॥ 
अथे--छुख दुःख आदिक जो भाव हैं वे ज्ञानसे अमिन्न हैं अर्थात्‌ ज्ञान स्वरूप ही 
हैं। क्योंकि चेतन भावों में ही छुख दुःखका अनुभव होता दै ज्ञानकों छोड़कर अम्यत्र कहीं 
'छुख दु.,खादिकका अनुमव नहीं हो सक्ता। 


# जो लोग इन्द्रिय प्रत्यक्षकों ही मानते है उनके परलछोक गत जनकादिककी भी मिद़ि 
नहीं हे ग्रक्ती हैं जनकादिककी आधिद्धुतामे जन्यजनक सम्बन्ध सी नहीं बनता | 


< ] पश्चाध्यायी । [ दूसरा 


छुलादिक अजीवर्म नहीं हैं-- ह 
न पुनः स्वैरसआरि खुखें हूं:खे सचिंदात्मनि । 
आचिदात्मन्यपि व्याप्त वणांदी तदसम्भवात्‌ ॥ १७ ॥ 
.... अथे--ऐस्ा नहीं है कि सुख दुःख भाव जीव और अनीब दोनोंमें ही खतन्वताते 
: व्याप्त रहे | कितु ये भाव जीवके ही हैं। वर्णोदिक्रमें इन मार्बोक्रा होना असंमत्र है। 
भावाथे--द्र्योंमें दो प्रकारे गुण होते हैं सामान्य और विशेष । सामान्य गुण स- 
प्राद रीतिसे प्मी हवन्‍्योंमें जाये नाते हैं परन्तु विशेष गुणोंमें यह बात नहीं है। वे मिप्त रूयके 
होते हैं उप्तीमें अक्ाधारण रीतिसे रहते हैं दमरेमें कद्रापि नहीं पाये जाते । छुख दुःखादिक 
नीव ऋमके ही अप्ताधारण वैमाविक तथा स्वामाविक भाव हैं। इसलिये वे जीव द्वव्यकों छोड 
क्र अन्य एल आदिक में नहीं पाये ना प्कते | 
साराश+- 
तत; सि्ं चिदात्मादि स्थादमूर्त तद्र्थवत्‌ । 
प्रसाधितसुखादीनामन्धथा5्लुपपत्तित+ ॥ १६ ॥ 
अथे--झसल्यि यह वात प्िद्ध हो चुकी कि आत्मा आदि अमूत्त पद भी वात्त- 
विक हैं इनको न माननेसे लाचुभव पिद्ध सुसदु:ख आदिकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 
अड्ाकारए:- 
ननन्‍्वसिर्ं खुखादीनां सूर्तिमत्वादसातिमत्‌ । 
तथ्धा यद्गसज्ञा्न तदसो रसवय्यतः ॥ २७ ॥ 
तन्मतेत्वे कुतस्त्य॑ स्पादमूते कारणाडदिना 
यत्साधनाविनामूत साध्यं न्‍्यायानतिक्रमात्‌ ॥ १८ ॥ 
अर्थ--छस दुःख आदि मूर्त हैं इसलिये उनको अमूर्त मानना अप्िद्ध है। मैप 
रफ्तका ज्ञान होता है वह रस ख़रूप ही है क्योंकि वह ज्ञान रसवाह्य है इसी तरह सुखा- 
दिकमें मूर्तता सिद्ध हो जाने पर बिना कारण उनमें अमूर्तता किस तरह आ सकती है! 
अविनामावी साधनसे ही साध्यकी प्रिद्धि होती है ऐमा न्यायका पिद्धांत है । 
भावाथे--शड्भाकारका अमिप्राय है कि निप्त पदायका ज्ञान होता है वह ज्ञान उस्ती 
' रुप हो नाता है। जि समय ज्ञान रूप, रस, गन्ध स्पराको जान रहा है उस समय ज्ञान रूप 
रप्त गन स्र्शात्मक ही है । 








उत्तर--> 
नेवे यतो रसायथे ज्ञान तन्न रसः स्वयम्‌ । 
अर्धाज्ज्ञानमम्त स्पान्मृतत मतोपचारतः ॥१९ ॥ 


अध्याय । ] पुवोधिनी टीका [९ 
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अर्थ--ऊपर नो शड्डा उठाई गई है वह ठीक नहीं है । क्योंकि नो रप्तादि पदार्थीक! 
ज्ञान होता है वह खये रस रूप नहीं हो नाता अर्थात्‌ ज्ञान ज्ञान हीरहता है ओर वह 
भमूर्त ही है । यदि उप्र ज्ञानकों मूते कहा नाता है तो उप्त समय केवुछ उपचारमात्र ही 
समझना चाहिये 
भावाथ--यदि निमप्त पदाथेका ज्ञान होता है वह छये उप्ती रूप होनाय तो देव 
या मनुष्य जिप्त समय नारकियोंके स्वरूपका शीन करते हैं तो क्या उप्त समय वे 
नारक खहूप हो नाते हैं ! इसलिये ज्ञान परपदार्थक्रों जानता है पर्तु उम पदारथे रूप खर्य- 
नहीं होनाता । नो क्षयोपशप ज्ञान है वृह भी वास्‍्तव दृश्सि अपूर्त ही है। क्योंकि आत्मा 
गुण है । ज्ञान मूर्त पदार्थीकों विषय करता है इसलिये उसे मूर्त मानना यह केवल मूर्त- 
का उपचार है । ज्ञानमें कोई मूर्तता नहीं आती है | 
जानको मूर्त माननेसे दोष- 
न पुनः सर्वेधां मूँते ज्ञान वंणदिमियरतः । 
स्वसंवेयाद्य भाव; स्पात्तजडत्वानुषड्डतः ॥ २० ॥ 
अथे--ज्ञान उपचार मात्रसे तो मूर्त है परन्तु वास्तवमें मूर्त नहीं है। वह वर्गादिकको 
विषय करनेवाढा है इसीलिये उप्में उपचार है। यदि वास्तवमें ज्ञान मूर्त हो नाय तो प्रदवलकी 
तरह ज्ञानमें जड़पना भी आा जायगा, ओर ऐसी अवस्थाम स्वसंवेंदन आदिकका अभाव ही 
हो जायगों। 
व भावाथे--महांपर मुख्य पदार्थ न हो परन्तु कुछ प्रयोनन या निमित्त हो वहांपर 
उस मुख्यका उपचार किया जाता है। निम्तप्रकार छोग बिल्लीको सिंह कह देते हैं । बिल्ली 
यद्यपि सिंह नहीं है तथापि क्ररता, आकृति आदि निमित्तश विल्लीमें सिहका उपचार कर 
लिया जाता है। उसी प्रकार वर्णादिके आकार ज्ञान हो जाता है इसी छिये उस ज्ञानको 
उपचारसे मूते कह देते हैं, वास्‍्तवमें ज्ञान मूतत नहीं है अन्यथा वह जड हो जायगा। 
निश्चित छिद्धान्त- ; 
तस्मादरणांदिशिन्धात्मा जीवादयर्थोस्त्पमातिमान्‌ । 
स्वीकतंव्यः प्रमाणाढा स्वानुभूतेयधागमात्‌ ॥ २१ ॥ 
अथे--इसलिये व्णौदिकसे रहित नीवादिक पदाय अमूर्त हैं ऐप्ता उपयुक्त प्रमाणसे 
स्वीकार करना चाहिये अथवा स्वाइमवसे स्वीकार करना चाहिये। आगम भी इसी बातको 
बतढाता है कि वर्णादिक पढुछके गुण हैं और बाकी जीवादिक पांच द्रव्य अमूतत हैं | 
छोक और अलेकका भेद- 
लोकालोकविशेषोस्ति द्रव्याणां लक्षणायथा | 
षड़्द्रव्यात्मा स लोकोस्ति स्पादलोकस्ततो5न्यथा ॥ २२॥ 


ड० के 
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अर्थ--द्रत्योंके लक्षणकी अपेक्षासे ही ठोक ओर अछोकका विमाग होता है | गहां 
पर छह हन्य पाये जाय अथवा जो छह ढ्व्य स्वहूप हो उसे छोक कहते हैं। और जहां छ 
द्न्य नहीं पाये माय उसे अछोक कहते हैं । 
भावा्--छोक शब्दका यही अर्थ है कि “ छोक्यन्ते पटाददार्था यत्र अ्ती लोक' ” 
अर्थीत्‌ नहांपर छह पदार्ण पाये जाय या देखे मार्ये उसे छो कहते हैं | जहांपर छह पदापे 
नहीं किसु केवह आकाग ही पाया नाय उसे अछोक कहते हैं। तात्पगे यह है कि तभी 
द्रन्योंका आश्रय जाकाश हृत्य है। मिप्त आकाशर्म अन्य पांच द्रव्य हैं उसे छोकाकाश कहते 
हैं. और जहां केवढ आकाश ही है, उसे अछोकाकश कहने हैं। एक आकाशके ही उपा- 
भिंभेदसे ( निमित्त भेदसे ) दो भेद हो गये हैं । 
अछोकका स्वरूप--- 
सोप्पलोको नें शून्पोस्ति पड्मित्रेव्यरशेषतः.। 
व्योममात्रावद्ोषत्वादव्योमात्मा केवल भवेत्‌ ॥ २३ ॥ 
,. अथै--जो अंछोक है वह भी छह क्रत्योंते स्तथा शून्‍्य नहीं है। अलोकर्मे भी छह 
क्र्योमिंसे एक आकाश द्रव्य रहता है. इसलिये अछोक केवल आकाशस्वहुप ही है । 
भावान--अहोक भी ढ्र्य शूत्य नहीं है किन्तु आकाश द्रत्यात्मक है । 
पदार्थेमि विशेषतञा-- 
क्रिया भावविदेषोस्ति तेषामन्वर्थतों यतः । 
' भावक्रियाद्योपेता! केचिद्धावगता; परे ॥ २४ ॥ 
अप--उन छहों द्पोमें दो भेद हैं। कोई हः्य तो भाव्रात्मक ही हैं और कोई 
भावात्मक भी हैं तथा क्रियात्मक भी हैं । 
*. भावाथ--नों पढ़ा छा एकसे रहते हैं. मिनमें हहन चहन क्रिया नहीं होती गे 
पदार्ग तो मावरप हैं, और नो पद़ाथे कमी स्थिर भी रहते हैं और कमी क्रिया भी कल हैं 
वे मावस्वरूप भी हैं और क्रिया स्वरूप भी हैं । तात्पय यह है कि निन पाया करियावती, 
शक्ति है उनमें क्रिया होती है, मिन पदाोमें क्रियावती शक्ति नहीं है उनमें हह़न चहन 
रूप किया नहीं होती है। व केवड भाववती शुक्तिवाहे कहछाते हैं। 30५ 
कोई महाश् निन पाया कियावती शक्ति नहीं है केवड, भाववती शि.हे ऊे 
अपरिणामी न सं ढेबे। परिणन तो सदा सभी पाये होता है पर्तु परिगगल दो 


उन हे उाच्थीर_॥+ अल 


तरह होता हैं: निपमें करते पेश एक देशसे दूछरा देश हो अर्थात सवा स्थानान 
हो उसे तो क्रियारूप परिगमन कहो हैं. ओर शिमे फ्रेंशी़ा तो हढ़न चेन ने हो पाल. 


पहली अवस्था दूसरी अवन्‍था हो जाय उसे भाव परिणाम कहने हैं, दृशात्तकें ढिये 


अध्याय । ] स्रबोधिनी टीका । [ ११ 


मारी कह्मको हे लीमिये, कहमका टूट जाना तो उसका क्रियारुप परिणमन है 
- और बिना किस्ती #रंकतके खंखी हुई नवीन करुमका पुराना हो नाना परिणाम है। निष्किद 
आम इसी प्रकारका परिणमन होता है। 
भाववती और क्रियावती शक्तिवाले परदार्थोक्रे नाम-- 
भाववन्तों क्रियावन्तों ढावेतों जीवपुद्डली । 
तो च शेषचतुष्कझ च घडेते सावसंस्कृता। ॥ २६ ॥ 
अथे--जीव और पुद्टल ये दो दृव्य भाववाढे भी हैं और क्रियावाले भी हैं। तथा 
ज्ञीव, पुद्ृछ ओर शेष चारों दुत्य भाव सहित है। 
भावार्थ--जीव और प्रहलमें तो क्रिया ओर भाव-दोनों शक्तियां हें परस्तु पम॥ 
अधरम, आकाश ओर काल ये चार द्वव्य केवल भाव शफ्ति वाले ही हैं। इन चारोंमें क्रिया 
नहीं होती, ये चागें ही निष्क्रिय हैं । 
क्रिया आर भावका लनश्नण+-- 
तन्न किया प्रदेशानां परिस्पंदश्धदात्मका । 
भावस्तत्परिणामतोस्ति घारावाह्षकवस्तुनि ॥ २६ ॥ 
धि--परदेशोंके हिलने चनेक्रो क्रिया कहते हैं और माव परिणामकों कहते हैं 
* जो कि प्रत्येक वस्तु में धारावाही ( बराबर ) से होता रहता है । 
भावाथे--प्रदेशोंका एक स्थानसे दूसरे स्थानमें जाना आजा तो क्रिया, कहलाती है 


(१ />पुद/का केक 


ओर दस्तुमें जो निष्क्रिय भाव है उन्हें भाव कहते हैँ। इसका खुलासा चोबीस छोकमें 


किन ++० + » 


कर चुके हैं। 








परिणमन सदा होता ऐ---- 
नासंनवामिद पस्मादथों! परिणामिनोइनिश । 
तत्न केचित्‌ कदाचिका प्रदेशचलनात्मका। ॥ २७ ॥ 
अथै--यह बात अप्धि्ध नही है कि पढार्थ प्रतित्तण परिणमन करते रहते हैं । उत्ती 
पर्णिमनमें कभी २ किन्ही किन्‍्हीं पढार्थेके प्रदेश भी हहन चलन करेते हैं । 
भावाथ--सभी पदाय निरन्‍्तर एक अवस्थाको छोड़कर दूसरी अवस्था तो बदलते ही 
रहते हैं परन्तु कमी जीव ओर पुहुलमें उनके प्रदेशोंकी हठन चलन रूप किया भी होलौं है। 


अन्यकारका प्रात्तशा--- 
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तद्थाचाधिचिदृदरष्यदेशना रस्यते मया । 
युक्त्यागमालुभूतिन्यः एवोचायीनतिकमात्‌ ॥ २८॥ 
भथे+-मयक्रार कहते हैं कि अब हम चेतन क़्यके विषयमे ही व्याख्यान क्षोंगे | 


१२] पश्चोध्यायी । [ दूरी 
जो कुछ हम कहेंगे वह हमारी निमकी कहपना नहीं समझना “चाहिये, किन्तु युक्ति, आगम 
अनुभव और पूर्वाचायोके कपनके अनुकूल ही हम कहेंगे । इनसे विरुद्ध नहीं । 

भावाथे--पदार्थकी सिद्धि कई प्रकारसे होती है। कोई पदार्थ युक्तिसे सिद्ध होते हैं, 
कोई अनुभक्से सिद्ध होते हैं, ओर कोई आगमसे सिद्ध होते हैं। अन्थकार कहते हैं कि नो 
हम चेतन पदाये ( जीव ) का स्वरूप कहेंगे उसमें युक्ति प्रमाण भी होगा, आगम प्रमाण भी. 
होगा, और अनुभव प्रमाण भी होगा । साथ ही पूर्वक महर्षियोंकी विवेधना (कथन) पे 
अविरुद्धता भी रहेगी । इसलिये नब्र हमारे कपनमें युक्ति, आगम, अछुभव और पूर्वांचायोकि 
कथनसे अविरुद्धता है तो वह अग्राह्म किप्ती प्रकार नहीं हो सकता । इस कंपनसे आचार्यने 
' उत्मूत्रता और अयुक्तकथनका परिहार किया है । 
सम्त तत्वों जीवकी मुख्यता--- 
प्रागुदेश्४ स जीवोस्ति ततो5जीवस्तत+ ऋमात्‌ । 
आखवादा घतस्तेषां जीवोधिष्ठानमन्वयात्‌ ॥ २९ ॥ 
अथे--पहले जीवतत्वका निरूपण किया जाता है फिर अनीब तत्त्वका किया नायगा। 
उसके बाद ऋमसे आखब, बंध, सेवर, निर्नरा, मोक्षक्रा कथन किया जायगा | जीवका निरूपण 
सबसे प्रथम रखनेका कारण भी यही है कि सम्पूर्ण तत्वोंका आधार मुख्य रीतिसे नीव ही . 
पडता है सातों तत्वोंमें मीवका ही सम्बन्ध चला जाता है। 
भावाथ--वास्तव इृष्टिसे विचार किया जाय तो सातों ही तत्व नीव दल्यकी ही अब- 
” स्था विशेष है। इस लिये सातों तत्वोंमें नीवतत्व ही मुख्यता रखता है इसलिये सबसे प्रथम 
उम्तीका कथन किया नाता है | 








जीव निरूपण--- 

अस्ति जीव; स्वर्तास्सिडोउनायनन्तोप्यमार्तिमान्‌ | 

ज्ञानाद्नन्तपर्भादि रूदत्वादूद्रज्यमव्यथम्‌ ॥ ३० ॥ 
अथ--नीव द्रव्य स्वतः सिद्ध है। इसकी आदि नहीं है इसी प्रकार अन्त भी नहीं 
है। यह जीव अमूत है, ज्ञान, दीन, सुख, वीर्यादिक अनन्त धर्मात्मक है इसी लिये यह 

नाशरहित द्रव्य है। 

भावार्थ--चार्वाक या अन्य कोई नास्तिक कहते हैं कि जीव द्रव्य ख़तन्त्र कोई नहीं 
है किन्तु पंचभूतते मिलकर बन जाता है । इसका खंडन करनेके लिये आचारयने स्वतः पिद्े 
पद दिया है। यह द्रव्य किप्तीसे किया हुआ नहीं है किन्तु अपने आप पिद्ध है, इसी लिये 
सकी न आदि है ओर न अन्त है। पद द्रब्यकी तरह इसकी रूपादिक मूर्ति भी नहीं है | 
यह द्रव्य ज्ञामादिक अकत गुण स्वरूप है । गुण नित्य होते हैं इस छिये जीव द्रग्य भी नि 
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त्य है इसका कभी भी नाश नहीं होता है केवढ अवस्था भेद होता रहता है । 


फिर भी जीवका ही निरुपंे--- 
साधारणगुणापतोप्यलाधारणधर्म भाक्‌ । 
विश्वरूपोर्यविश्वस्थः सर्वोपेक्षोपि सवोबित्‌ ॥ ११ ॥ 

अथे--यह जीव साधारण गुण सहित है और असाधारण गुण सहित भी है। 
विश्व ( जगत्‌ ) रुप है परन्तु विश्वमें ठहरा नहीं है | सबसे उपेक्षा रखनेवाला है, तो भी 
पबका जाननेवाढ् है । 

भावाथे--यहांपर आचार्यन साहित्यकी छा दिखाते हुए जीवका स्वरूप कहा है । 
विरोधालक्ारमें एक बातको पहले दिखलाते हैं फिर उससे विपरीत ही कह देंते हैं परन्तु 
वास्तवमें वह विपरीत नही होता । केवल विपरीत सरीखा दिखता है। जैसे यहांपर ही जीवका 
स्वरूप दिखाते हुए कहा है कि वह प्तावारण धर्मवाढा है तो भी अप्ताधारण धर्मवाह्य है। 
जो साधारण धमवाढा होगा वह अप्ताधारण धर्मवाढा कैसे हो सक्ता है ऐप्ता विरोध सता 
दिखता है परन्तु वह विरोध नहीं है केवह अलंकारकी अल्क है। यहां पर साहित्यकी न 
मुख्यता है ओर न आवश्यकता है इस्ल्यि उसे छोडकर इछोकक़ा आशय ढिखा नाता है | 

प्रत्येक द्रव्यमें अनन्त गुण होते हैँ अथवा यों कहना चाहिये कि वह द्रत्य अनन्त 
गुण स्वरूप ही है| उन गुणोंमें कुछ साधारण गुण होते हैं और कुछ विशेष गुण होते हैं। 
जो समान रीतिसे सभी द्वव्योंमें पाये जांव उन्हें साधारण गुण कहते हैं। इन्हींका दूसरा 
नाम सामान्य गुण भी है। और जो खास २ कत्तमें ही पाये जाय उन्हें विशेष गुण कहते 
हैं । जीव द्रत्यमें सामान्य गुण भी हैं और विशेष गुण भी है | अस्तित्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व 
आदिक सामान्य गुण हैं| ये गुण समान रीतिसे समी द्त्योंमें पाये जाते हैं, ओर ज्ञान, 
दर्शन, सुख, वीर्य आदिक नीवके विशेष गुण हैं, ये जीवको छोड़कर अन्यत्र नहीं पाये 
जाते | इसलिये जीवमें साधारण गुण और विशेष गुण दोनों हैं | छोक असंख्यात प्रदेशी है 
और जीव भी छोकके बराबर अप्तेखरयात प्रदेशी है इप्तलिये यह नीव विख्वरूप है । अर्थात 
लोक स्वरूप है तथापि छोकमरमें ठहरा हुआ नहीं है किन्तु लोकके अस्तेख्यात्वें भाग स्थानमें 
है। अथवा ज्ञानकी अपेक्षा विश्वकप है पर्तु विश्वसे जुदा है। यह जीव सर्व पदार्थोसे 
उपेक्षित है अर्थात्‌ किसी पदार्थते इसका सम्बन्ध नहीं है तथापि यह जीव सब पदार्थोंको 
जाननेवाला है | 





फिर भी जीवंका स्वरूप-- 
असंख्यातप्रदेशोषि स्पादखण्डब्रदेशवान । 
सर्वेद्रव्यातिरिक्तोपि तन्मध्ये संश्चितोपि च ॥ ३२॥ 
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अथे--यह जीव अंसंख्यात प्रदेशवाढा है। तथापि अखण्ड द्रव्य है अर्थात्‌ इसके 
प्रदेश सब अमिन्र हैं तथा सम्पूर्ण द्रव्योंसे यह मित्र:है तथापि उनके बीचमें स्थित है। 
८ फिर भी जीवका स्वरूप- 
'अथ शुडनयोदेक्षाच्छुडखैकविधोपषि या । 
स्थादद्धिधा सोपि पर्यायास्पुक्तासक्तप्रमेदतः ॥ ३३ ॥ 
अगथे--शुद्ध नयकी अपेक्षासे यह जीव द्रव्य शुद्धस्वरूप है, एक रूप है, उसमें भेद 
कल्पना नहीं है, तथापि पर्याय इृष्ठिते यह जीव दो प्रकार है एक मुक्त जीव दूँसरा 
अमुक्त जीव । 
भावांध--निश्चय नय उसे कहते हैं नो कि वस्तुके स्वाभाविक भावको अहण कै 
और व्यवहार नंथ वस्तुकी अशुद्ध अवस्थाको गहेण करता है। नो भाव पर निमित्तसे हैंते हैं 
' उन्हें ग्रहण करनवाढ्य ही व्यवहांर नय है । निश्चय नयसे जीबमें किसी प्रकारका भेद नहीं है 
| इसलिये उक्त नयसे जीव सदा शुद्ध स्वरूप है तथा एक रुप है, परन्तु कर्मननित अवस्थोकि 
भेदेसे उसी जीवके दो भेद हैं । एक संसारी, दूसरा मुक्त । नो कर्मााधि सहित आता है 
वह संसारी भात्मा है ओर नो उप्त कर्मोपाधिसे रहित है वही मुक्त अथवा सिद्ध आत्मा 
कहंछाता है | ये दो भेद कर्मोपापिसे हुए हैं। ओर कर्मोपाधि निश्चयनयसे मीवका स्वहूप , 
नहीं है इसलिये जीवमें द्रव्य दृष्टिसे भेद नहीं किन्तु पर्याय दृष्टिसे भेद है। 
| ससारी जीवका स्वरूप-- 
बडो यथा स संसारी स्थाद्लंज्धस्वरूपवान । 
मूंछितोंनीदितों्टीभिज्ञोनाद्यादतिकमेमिं। ॥ ३४१ 
अँथे--जी आत्मा कर्मोंसे बंधा हुआ है वही संसारी है। संसारी आत्मा अपने 
यंथार्य स्वंहपसे रहित है और अनादिकालसे ज्ञानावरंणीय आदिक आठ कमोसे भूछित 
हो रहा है | 
, भावाथे--आत्माका स्कछूप शुद्ध ज्ञान, शुद्ध दरीत, शुद्ध वीय आदि अन्त 
गुणात्मक है । ज्ञानावणीय आदि कर्मेनि उन गुणोक्रों दक दिया है। इन्हीं आठों कर्मेें जो 
मोहनीय कम है उसने, उन्हें विपरीत स्वरादु वना दियां है । इसी छिये संस्तारी आत्मा अप्तही 
' ह्व॑मावक्रा अनुमान नहीं करता है| नब यह दोष और आवरण मह आत्मासे हट जाता 
तब्र वही आत्मा निन शुद्धरुम अनुभव करने लाता है। 
जीव कमका सम्बन्ध अनादिसे है- 
यथानादिः स जीवात्मा चथाबादिश्व पुन्नल। । 
दथोबेन्धोप्यनादिः स्थात्‌ सम्बन्धो जीवकरमेणो; ॥ २५ ॥ 


॥। 
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अथे--यह जीवात्मा भी अनादि हैं ओर पहुछ भी अनादि है। इसलियरेःदोनोंका 
सम्बन्ध रूप बन्‍्ध भी अनादि है। 
भावा्थ--जीव और कर्मका सम्बन्ध अनादि कालसे है । यदि इनका सम्बन्ध सादि 
अर्पात्‌ किप्ती काछ विशेषसे हुआ माना जावे तो अनेक दोष आते हैं। इसी ब्ातकी ग्रन्थकार 
छये आगे दिसलते हैं । 
दयोरनादिसिम्वन्च! कनकोपलसतन्निमः । 
अन्यथा दोषएव स्थादितरेतरसंश्रयः ॥ रे५ ॥ 
अथे--मीव ओर कम दोनोंका सम्बन्ध अनाडि कालसे चला आरहा है। यह सम्ब- 
नव उस्ती प्रकार है मिप्त प्रकार कि कनक्रपाधाणफ़ा सम्पन्ध अनादिकराढीन होता है। यदि 
जीव पृढूलका सम्बन्ध अनादिसे न माना जाय तो अन्योन्याश्रय दोप आता है। 
भावार्थ--एक पत्थर ऐसा होता है मिप्तें सोना मिद्ा रहता है, उप्तीको कनक- 
पाषाण कहते हैं। कनकपापाण खानिसे मिक्ला हुआ ही निकश्ता है। मिप्त प्रकार सोनेका 
और पत्थरका हमेशासे सम्बन्ध है उ्ती प्रकार जीव ओर कर्मका भी हमेशासे स्म्ब्धहै । यदि 
जीव कर्मका सम्बन्ध अनादिसे न माना जावे तो अन्योन्याश्रय दोष आता है | # 
अन्योन्याश्रय दोप- 
तद्यथा यदि निष्कर्मा जीवः प्रागेच ताइछः 
वन्धाभावेध शुद्धेपि वन्धश्रेन्निग्वेत्तिः कथम्‌ ॥ ३७॥ 
अथे--यदि जीव पहले कर्मरहित सर्थात्‌ शुद्ध माना जाय तो वन्‍्ध नहीं हो सकता, 
ओर यढदि शुद्धहोनेपर भी उप्के बन्ध मान ढिया जाय तो फिर मोश किस प्रकार हो सकती है 
भावाथे--जात्माका कर्मके साथ नो वन्‍्ध होता है वह अशुद्ध अव्स्थामें होता है । 
यदि क्मबन्धसे पहले आात्माको शुद्ध माना जाय तो बन्च नहीं हो सक्ता ? क्योकि बनन्‍्ध 
जशुद्ध परिणामोंसे ही होता है | इसलिय वन्ध होनेमें तो अशुद्धतकी आवश्यकता पड़ती 
है और अशुद्धतामें बन्धकी आवश्यकता पडती है । विना पूर्ववन्धके शुद्ध आत्मामें अशुद्धता 
आ नहीं पत्ती | यदि बिना बन्धके शुद्ध आत्मामें भी अशुद्धता आने ढंगे तो जो आत्मार्ये 
मुक्त हो चुकी हैं अर्थात्‌ सिद्ध हैं वे मी फिर अशुद्ध हो जांयगी और अशुद्ध होनेपर वन्ध भी करती 
रहेंगी। फिर तो संस्तारी ओर मुक्त जीवमे कोई अन्तर नहीं रहेगा । इसलिये बन्धरूप कार्यके डिये 
अशुद्धता रूप कारणकी आवश्यकता है और अशुद्धता रूप कार्यके लिये पूव॑बन्ध रूप 
कारणकी आवश्यकता है। बिना पूरे कमके बंधे हुए अशुद्धता किप्ती प्रक्रार नहीं आसकती 


विन नरान ता न लत लापता पिन प नि रद सन तय ननतमन3++-5 
* दो पदार्थोर्मे परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षा रहनेसे अन्योन्याश्रय दोष आता है| इस 
देषकी सत्तामें एक पदार्थक्री मी पिद्धि' नहीं हो पाती । हे 


१६ | पश्चाध्यायी । [ दूसरा 


है। इसलिये अशुद्धतामें वन्‍्धकी और वन्धमें अशुद्धताकी अपेक्षा पहनेसे एक भी सिद्ध 
नहीं होता, बस्त यही अन्योन्याश्रय दोष है। यदि नीव करमका सम्बन्ध अनादि माना 
जाय तो यह दोष स्वेथा नहीं आता । 

दूसरी बात यह है कि सादि सम्बन्ध माननेसे पहले तो शुद्ध आत्मामें बन्ध हो 
नहीं सक्ता क्योंकि विना कारणके कार्य होता ही नहीं | थोड़ी देरके लिये यह भी मान 
लिया जाय कि विना रागह्रेष रूप कारणके शुद्ध आत्मा भी वन्‍्ध का है तो फिर विना 
कारणसे होनेवाछा वह बन्ध किप्त तरह छूट पत्ता है ! यदि रागह्रेपरूप कागणोंसे बन्ध 
पाना जाय तब तो उन कारणोंके हटनेपर वन्धरूप काये भी हट जाता है। परन्तु बिना 
कारणसे होनेवाढ्ा बन्ध दूर हो सक्ता है या नहीं ऐसी अवस्थामें इसका कोई नियम नहीं 
है। इसलिये ४९० होनेका भी कोई निश्चय नहीं है। इस तरह सादि बन्ध मानमेमें और भी 


अनेक दोष आते हें । 
पुदलकी शुद्ध माननेंम दोष--- 


अथ चेत्पुद्टल। झुड स्वतः प्रागनादितः । 
हेतोविना यथा ज्ञान तथा क्रोधादिरात्मनः ॥ ३८ ॥ 
अथ--यदि कोई यह कहे कि पृद्ढछ अनादिसे सदा शुद्ध ही रहता है, ऐसा कहने 
वाढेके मतमें आत्माके साथ कर्मोका सम्बन्ध भी नहीं बनेगा | फिर तो विना कारण मिप्त * 
प्रकार आत्माका ज्ञान स्वाभाविक गुण है उसी प्रकार क्रोधादिक भी आत्माके स्वाभाविक 
गुण ही ढहेंगे। 
भावाथ---पएहुलकी कर्म रूप अशुद्ध पर्यायके निमित्तसे ही आत्मामें क्रोधादिक होते 
हैं ऐसा माननेसे तो ्रेधादिक आत्माके स्वभाव नहीं ठहरते हैं । परन्तु पलकों शुद्ध मान- 
नेसे आत्मामें विक्रार करने वाढ्य फिर कोई पदार्थ नहीं ठहरता । ऐसी अवस्थामें क्रोधादिक- 
का हेतु आत्मा ही पड़ेगा ओर क्रोध मान माया छोभ आदि आत्माके स्वभाव समझे जांयगे 
यह बात प्रमाण विरुद्ध है | 
एवं बन्धरय नित्यत्व हेतो! सद्भावताध्थवा । 
द्रव्याभावों गुणाभावे फ्रोधादीनामदशनात्‌ ॥ २९ ॥ 
अथे--यदि पृहलकी अनादिसे शुद्ध माना जाय और शुद्ध अव्स्थामें भी उप्तका 
आत्मासे बन्ध माना जाय तो वह बन्ध सदा रहेगा, क्योंकि शुद्ध परद्वल रूप हेतुके पत्ना- 
वकी कौन हटानेवाढा है ? पृह्लकी शुद्धता स्वामाविक है वह सद्रा भी रह सक्ती है, 
ओर हेतुकी तत्तामें कार्य भी रहेगा ही । 
यदि बन्ध ही न माना जाय तो ० ज्ञानकी तरह क्रोधादिक भी आत्माके ही गुण 
ठहेंगे”” वही दोष नो कि पहले इछोकमें कह चुके हैं फिर भी आता है और कोपादिकको 


अध्याय । ] . घझुवोधिनी दीका । (७] 


आत्माक्ा गुण स्वीकार करनेमें दूसरा दोष यह आता है कि निन २ आत्माओंमें क्रोधादिकका 
* अभाव हो चुका हैं उन २ आत्माओंका भी अभाव हो जायगा। क्योंकि जब क्रोधादिकको 
गुण मान चुके हैं तो गुणके अभावमें गुणीका अभाव होना स्वतः पिद्ध है, ओर यह बात 
देखनेमें भी आती है कि किन्हीं २ शांत आत्माओंमें क्रोधादिक बहुत थोड़ा पाया नाता है | 
, योगियोंमें अति मन्द पाया जाता है, और बारहवें गुणस्यानमें तो उप्तका सर्वथा अभाव है । 
इसलिये अशुद्ध एहलका अशुद्ध आत्मासे वन्ध मानना ही न्याय संग है | 
साराग-. 
तत्सिडः सिड्सम्बन्धो' जीवकर्मोमयोमिथः । 
सादिसिडेरसिड्त्वात असत्संदष्टितश्य तत्‌ ॥ ४० ॥ 
अथै--इसलिये जीव और कर्मका सम्बन्ध प्रत्तिद्ध है ओर वह अनादिकाठसे वन्ध 
रूप है यह वात प्लिद्ध हो चुकी । मो पहले शड्भाकारने जीव कर्मका सम्बन्ध सादि (किसी 
समय विशेषसे) सिद्ध किया था वह नहीं सिद्ध हो पका । सादि सम्बन्ध माननेसे इतरेतर 
(अन्योन्याश्रय) आदि अनेक दोष आते हैं. तथा दृष्टान्त भी कोई ठीक नहीं मिंढ्ता । 
भावाथे--कनक पापाण आदि इृ्टन्तोंसे नीव क्मका अनादि सम्बन्ध ही सिद्ध होता 
* है | यहां पर यह शद्ढा हो सकती है कि दो पदार्थोका सम्बन्ध हमेशासे कैसा ! वह तो 
किस्ती खास समयमें जब दो पदार्थ मिले तमी हो सक्ता है इस शड्ढाका उत्तर यह है कि 
सम्बन्ध दो प्रक्रारका होता है, किन्हीं पदाथोक्रा तो सादि सम्बन्ध होता है । नेप्ते कि 
मकान बनाते समय ईटोंका सम्बन्ध सादि है। ओर किन्ही पदायोका अनादि सम्प्ध होता है, 
जैसे कि कनक पापाणका, अथवा जमीनमें मिली हुई अनेक चीनोंका, अथवा बीन और 
वृक्षका, अथवा जगदृव्यापी महास्क-थका अथवा छुमेह परव॑तका | झसी प्रकार जीव और 
कमका एम्बन्ध भी अनादि है। 
जावकी अश्लुद्धताका कारण--- 
जीवस्पाशुडरागादिभावानां कम कारणम्‌ । 
कमणस्तस्थ रागादिभावा; प्रत्युपक्ारिवत्‌ ॥ ४१ ॥ 
अथे--जीवके अशुद्ध रागादिक मावोंका कारण कर्म है, उस कर्मके कारण जीवके 
रागादि भाव हैं। यह परस्परका कार्यकारणपन ऐसा ही है जैसे कि कोई पुरुष किसी पुरुषका 
उपकार कर दे तो वह उपकृत पुरुष भी उसका बदला चुकानेके लिये उपकार करनेवाढ़ेका 
प्रत्युपकार करता है। 
भावाथे--यह संस्तारी आत्मा अनादि काहसे कर्मोका बन्‍्ध कर रहा है, उस कमे 
बन्धमें कारण आत्माके रागद्वेय भाव हैं | रागह्रेपके निमित्तसे ही संप्तारमें मरी हुई कार्माण 
ड० ३ 





१८ ] पश्चांध्यायी । | दूपरा 





वर्गणाओंको अथवा विज्नत्तोपचयोंको यह आत्मा #ख्ींचकर अपना सम्बन्धी बना हेता है। 
जिम्त प्रकार कि अम्नेसे तपा हुआ छोहेका गोा अपने आप्पास भरे हुए नह्को 
ख़ींचकर अपनेमें प्रवि.्ट कर छेता है। जिन पुद्ठ वगणाओंकी यह अशुद्ध जीवात्मा 
खींचता है वे ही ,वगणाय आत्माके स्ताथ एक क्षेत्रावगाह रूप ( एकमएक ) से वध नाती 
हैं। बंध समयसे उन्हीं वर्गणाओंकी कमरूप पर्याय हो जाती है। फिए काहान्तरमें 
उन्हीं बांधे हुए कर्मोंके निमित्तते चारित्रके विभाव भाव रागद्वेप वनते हैं. फिर उन रागड्ेप 
भावोंसे नवीन कम बधते हैं| उन कर्मोके निमित्तते फिर भी रागद्रेष उसतन्न होते हैं। 
इस प्रकार पहले क्मोसे रागद्रेष और रागद्वेप.ते नवीन कम होते रहते हैं | यही परसपरमें 
कार्य कारण भाव अनादिसे चला आता है। 
इसी बातकों नीचेके छोकॉसे पुष्ट करते ई-- 

पू्वेकर्मांदयाद्भावों भावात्पत्यग्रसंचयः । 

तस्थ पाकात्युनमायों भावाहन्धः पुनस्ततः ॥ ४२॥ 

एवं समन्‍्तानतोष्नादिः सम्बन्धो जीवकर्मणो) । 

संसार: स च दुर्माच्यो विना सम्यग्हगादिना ॥ ४१ ॥ 

अथे--पहले करके उदयसे रागद्वेप-भाव पेदा होते हैं, उन्हीं रागह्रेप भावोंसे नवीन 

कर्मोका संचय होता है, उन आये हुए करमके पाक ( उदय ) से फिर रागहेप 
भाव बनते हैं, उन भावोंसे फिर नवीन कर्मोक्रा वन्ध होता है, इसी प्रकार प्रवाहकी अपेक्षा 
जीव और कमका सम्बन्ध अनादिसे चढ़ा आया है। इसी सम्बन्धका नाम संप्तार है, अर्थात 


नीवकी राग्ह्रेष रूप अशुद्ध अवस्थाका ही नाम संप्तार है। यह संस्तार विना सम्यग्दरन 
आदि भावके नहीं छूट फ़क्ता है |» 





४ कर्मके खींचनेमे योग कारण है और आये हुए. कर्मोंके स्थिति अनुभाग बस्धमें 
कपाय कारण है। 

»इसका अभिप्राय यह है कि जबतक सम्यस्दर्शन नहीं होता तबतक मिथ्यात्व कर्म आत्मा 
स्वाभाविक मावोकों ढके रहता है अथवा यो कहना चाहिये कि वह मिथ्यात्व उन भावोंको 
विपरीत रूपसे परिणमा देता है। उन भावोके विपरीत होनेसे फिए नये कर्म आते हैं और 
उन कर्मेंके उदयसे फिर रागद्वेप रूप विपरीत भाव होते हैं परंतु जब वह मिथ्यात्व नष्ट होकर 
सम्यग्दर्शन प्रगट हो जाता है तब वे भाव विपरीत नहीं होते डिंठ अपने स्वभावमे ही बने 
रहते हैं इसलिये फिर उनसे नये करमोंक्रा आना भी बद हो जाता है और संचय किये हुए 
कर्य भी थीौरे धीरे नष्ट हो जाते हैं इस तरह सम्यग्दर्शन आदि भावोंसे ही ससार छूटता है| 


अध्याय | ] सुबोधिनी टीका । [ १९, 
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भावाथ--संसरण संसार ” परिश्रमणका नाम संसार है। चारों गतियोंमें जीव उत्पन्न 
होता रहता है इसीको संप्तार कहते हैं । इस परिभ्रमणक्रा कारण कर्म है। जैस्ता कर्मका उदय 
होता है उप्तीके अच॒सार गति, आयु, शरीर आदि अवत्थायें मिह जाती हैं । उप्र कर्मका 
भी कारण आत्माके रागद्वेष भाव हैं । इसलिये संसतारके कारणोंको ही आचार्यने संप्तार कहा 
है। यह संसार तभी छूट सक्ता है जब कि संप्तारके कारणोंको हटाया जाय । संसारके कारण 
मिथ्यादरान, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग, ये पांच हैं । इन पा्चोके प्रतिपक्ती भाव भी 
पाँच हैं | मिथ्याद्शनका प्रतिपक्षी सम्यग्द्शन है। इसी प्रकार आवेरतिका विरतिमाव, 
प्रभादका अग्रमत्तमाव, कपायक्रा अक्रपायभाव, और योगका अयोगमाव प्रतिपक्षी है। 
जब ये प्म्यग्दशनादिक भाव आत्मामें प्रगट हो जाते हैं तो फिर इस जीवका संप्तार भी 
छूट जाता है । 
ने केवल प्रदेशानां वन्ध! सम्बन्धमात्रतः । 
सोपि भावरशुडेैः स्थात्सापेक्षस्तददयोरिति ॥ ४४ ॥ 
अथे--आत्मा और कमका जो बन्द होता है, वह केवल दोनोंके सम्बन्ध माजसे 
ही नहीं हो जाता है, किन्तु आत्माके अशुद्ध भावोंसे होता है और वह परस्पर दोनोंकी 
. ओपेक्षा भी रखता है । 
भावाथे--बन्ध दो प्रकारका होता है । एक तो दो वस्तुओंके मेढ़ हो जाने माजसे 
ही होता है। जैसे कि सूखी ईंटोंको परस्पर मिलानेसे होता है। सूखी ईटोका सम्बन्ध 
अवश्य है, परन्तु धनिष्ट सम्बन्ध नहीं है| दूपरा ईटोंका ही वह सम्बन्ध नो कि चूनेके 
लगानेसे वे सब्र ईंट एकरुूपर्म हो जाती हैं | यद्यपि यह मोटा दृष्टान्त है तथापि एक देशरमे 
धनिए्ट सम्बन्धम प्रत्ता ही है। दूसरा दृष्टन्त जढ और दूधका भी है। इसी प्रकार जीव 
ओर कमेका सम्बन्ध है । यह प्तम्बन्ध जीव और क्मके प्रदेशोंके एक रूप हो जाने पर ही 
होता है । इस सम्बन्धर्मे कारण आत्माके अशुद्ध भाव ही हैं। कम सम्बन्ध और अशुद्ध 
भाव-हन दोंनोमें परस्पर अपेक्षा है, अथात्‌ एक दछेरेंमे परस्पर काये कारण भाव है । 
बन्धकी मु्ध कारणुब्न-* 
अयस्कान्तोपलाक्ृष सचीचत्तद्दयों! पृथक । 
अस्ति शक्तिविभावाख्या मिथो बन्धाधिकारिणी ॥ ४५ ॥ 
अथ--मिस्त प्रकार चुम्जक प्रत्थर्म सुईको खींचनेकी शक्ति है उ्ती प्रकार जीवऔर 
पु दोनोर्मे वैमाविकी नामा एक शक्ति है जो किदोनोंमे परस्पर वन्धका कारण-है | 
भावार्थ--जिप्त प्रकार चुम्बक पत्थरमें खीचनेकी शक्ति है उसी प्रकार छोहेमें खरीचे 
जानेकी शक्ति है। यदि दोनोंमें खींचने और खींचे मानेकी शक्ति नमानी जाय तो 
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चुम्बक पत्थरके तिवा पीतछ चांदी आदिसि लकड़ी पत्थर भी खिंचने चाहिये। इम्तहिये 
मानना पढ़ता है कि दोनोंमें कप्से खींचने ओर खिंचनेकी शक्ति है। उस्ती प्रकार नीकों 
करके वांधनेकी शक्ति है ओर कर्ममें जीवके साथ बंधनेकी शक्ति है। जत्र जीव और कमी 
दोनोंमें ऋमसे बांधने और वंधनेकी शक्ति है तब दोनोंका आतक्षेत्रमं वेध हो नाता है। 
आत्मामें ही बांधनेकी शक्ति है इसल्यि आत्मामें ही कम आकर बंध जाते हैं | जीव और - 
पुद्ठछ ही अपनी शुद्ध अवस्थाको छोडकर वन्ध रूप अशुद्ध अच्स्थामें क्यों आते हैं ? पर 
अधर्म आदिक द्रव्य क्यों नहीं अशुद्ध होते । इसका यही कारण है कि वैमाविक नामा 
गुण इन दो (जीव, पूछ) द्रव्योंमें ही पाया जाता है इसलिये इन दोमें ही विकार 
होता है, शेष द्वत्योंमें नहीं होता । 


वनन्‍्ध तीन प्रकारका होता है-- 


अ्थतलस्रिविधों बन्धो भावद्रव्योमधात्मकः ॥ 
प्रत्येक तदद्य यावचृतीयों ऋन्द्रज/ ऋ्रमात्‌ ॥ ४९ ॥ 
अर्थ--वास्तवमें बन्ध तीन प्रकारका है। भावत्रंध द्रब्यतरंध ओर उमयरबंध । उनमें 
भाव बन्ध ओर द्वव्य वन्ध तो अछ्ग अछ्य छतन्त्र हैं, परन्तु तीसरा नो उमयतनत्प है » 
वह जीव आदि पुद्ूल दोनोंके मेल्से होता है। 
भावाथे--जख्धका लक्षण है कि / अनेकपदार्थानामेकलबुद्धिननकप्त्नन्भविशेषो 
बन्धः ? अथात्‌ अनेक पदाथोमें एक्रत्व बुद्धिकों उत्पन्न करनेवाले सम्बन्धका नाम वन्ध है । 
यहांपर बंध तीन प्रकारका वतढाया गया है उसमें उमय बन्ध तो जीवात्मा और पुद्दह-कम, 
इन दोनोंके सम्बन्ध होनेसे होता है। वाकीका जो दो प्रकारका वन्ध है वह हुन्द्रभ नहीं 
है किन्तु अहग अहग स्वतंत्र है। माववन्ध तो आत्माका ही वैमाविक ( अगुद्ध ) भाव है 
ओर द्रव्य वन्ध पृढ्लका वह स्कन्ध है जिममें कि वन्ध होनेकी शक्ति है। इन दोनों प्रकार 
अछग अह्ग बन्धोंगें मी एकत्व बुद्धिको पेदा करनेबाछ्य वन्धका क्षण जाता ही है। क्योंकि 
रागात्मा जो भावंध है वह भी वास्तवमें जीव और पुढ़ढका ही विकार है यह राग पर्याय 
जीव और पढुछ दोनोंके योगसे हुईं है । आत्मांशकी अपेक्षासे राग पर्याय जीवकी वतहाई 
जाती है ओर पढलांशकी अपेक्षासे वही पर्याय पुलकी चतढाई जाती है। रागपर्याय दोनोंकी 
है इसका अथ यह नहीं है कि जीव पढुकात्मक हो जाता है अथवा पृढूछ जीवात्मक 
हो नाता है किनु दोनोंके अशोंके मेहसे रागपर्याय होती है | जो द्रव्य वन्ध है वह भी 
अनेक परमाणुओंका समुदाय है तथा उमय बन्धमें तो बन्धका रक्षण स्पष्ट ही है। 
ऊपर कहे तीनों प्रकारते वन्धोंका स्वरूप मन्यकार स्वयं आगेके छोकोसे प्रगट करते हैं-- 
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भावबन्ध और दब्य बन्वका स्वल्प-- 
रागात्मा माववन्ध। स जीववन्ध इति सतत: । 
दृव्ये पौह्नालिकः पिण्डो बन्धस्तच्छक्तिरेव वा ॥ ४७ ॥ 
अरथ--जो आत्माका राग्हप रूप परिणाम है वही भावतन्ध कहलाता है। उस्ीको 
जीवबन्घ भी कहने है।  हत्यवस्थ ' इस पढ़मे पडा हुआ जो द्रव्य शब्द है उप्ता अर्थ तो 
पुदूल पिण्ड है | उप पूहल पिण्डमें नो आत्माके साथ वनन्‍्ध होनेकी शक्ति है वही वन्ध 
शब्दका अथ है। 
भावाथ--आत्माका रागढ्रेंप रूप नो परिणाम है वह तो भावतरन्ध है । ओर 
भरी हुई वे पृहुल वर्गंणायें जो कि आत्माके साथ बेंव जानेकी शक्ति रखती हैं द्रत्य बन्ध 
कहलाती हैं | सभी प़लामें आत्पाक्े साथ वन्ध होनेकी शक्ति नहीं है। पहलके तेईस भेद 
बनलाये गये हैं । उनमें पांच वर्गणायें ऐसी हैं मिनसे कि जीवका सम्बन्ध है बाकी पुढुलसे 
नहीं । वे वर्गणाय आहार वर्गणा, तजस वरणा, भाषा वर्गणा, मनोवगणा, कार्माण वर्गणा, 
इन नामासे प्रमिद्ध हैं। थे ही पांचों आत्मा साथ बेंध होनेक्ी शक्ति रखती हैं । रागद्वेष 
क्या चस्तु हैं इस विषयको स्वये ग्रन्थकार आगे लिखेंगे। 
उभर बन्ध- 
इतरेतरवन्धश्न देशानां तदझयोसिंधः 
वन्ध्यवन्धकमावः स्थाह्ञाववन्धनिसित्ततः ॥ ४८ ॥ 
अथे--भबन्धके निमित्तते पुढुल-कुम और जीवके प्रदशोका जा प्रम्पर बख्य-बन्धक 
भाव अर्थात्‌ एक रुपसे मिछ जाना है वही उमय बन्ध कहलाता हैं| 
भावाये--जो वांधनेवाल्ा है वह वन्धक् कहलाता है । और जो जंधनेवाल्ा है बृह 
अम््य कहलाता है। जब बाधनेवाढा आत्मा ओर बंबनेवारू कर्म, दोनों मिल जाते हैं तभी 
वख्य बन्धक भाव कहलाता है । उसीका नाम उभय चन्ध है। आत्माक्े प्रदेश और क्मके 
प्रदेश, दोनों एक क्षेत्रावगाही अर्थात्‌ एक रूपसे मिल जाते हैं उस्तीको उमर वन्ध कहते हैं 
यह बन्ध भी राग द्वेप रूप भाव बन्चके निमित्तसे ही होता है। 
जीव ओर क्मकी सत्ता-- 
नाप्यसिदं स्वतस्सिजेरस्तित्वं जीवकर्मणोः 
स्वानुभवगर्भयुक्तेवी समकझोपलब्धितः ॥ ४९ ॥ 
अथे--भीव ओर कमेकी सत्ता भी असिद्द नहीं है किन्तु स्वनः मिद्ध है। जीव भी 
स्वत सिद्ध हैं और कर्म भी ज़तः सिद्ध है। अबदा जीव ओर क्मकी सत्तामें अनेक सुक्तियां 
हैं जो कि अपने अहुमपमें आती हैं, अबबा नीय और कर्मकी सत्ताम प्रत्यक्ष प्रमाण भी है। 
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भावाथ--उपरके रोक द्वारा जीव-कर्मका मिछा हुआ उमय बन्ध बताया है, 
उप्तके विषयमें यदि कोई शंका कं कि उमय वन्ध किप्त तरह हो सक्ता है ? इस शकाके 
उत्तम आचार्य कहते हैं कि जीव और कर्म दोनों ही अनेक अनुभव पूर्ण युक्तियोंसे पिद्ध 
हैं ।.दोनोंकी सत्ता स्वयं सिद्ध है । दोनों ही प्रत्यक्ष प्रमाणपे प्रसिद्ध हैं। 
ह दोनोकी सिद्धिमे प्रत्यक्ष प्रभाण--- 
अहम्पत्ययवेदक्त्वाजीवस्पास्तित्वमन्चयात्‌ । 
एको द्रिद्र एको हि श्रीमानिति च कण; ॥ ५० ॥ 
अधथै--इस शरीरके भीतर / में हूं, में हूं ” ऐसा जो एक प्रकारका ज्ञान होता 
रहता है उप्त ज्ञानसे जाना जाता है कि इस शरीरके भीतर जीवरूप एक वस्तु स्वतन्त्र है | 
अथवा मैं-मैं इस वोधसे ही जीवात्माका मानसिक प्रत्यक्ष स्वयं होता है। इसी प्रकार कोई 
दरिदरि है, कोई धनाव्य है कोई अन्धा है कोई गूंगा है आदि अनेक प्रकारके जीवोंके देखनेसे 
: क्रमक्रा बोध होता है । 
भावाथ--यदि आत्मा शरीरसे मिन्न स्वत सिद्ध-स्वतन्त्र पदार्थ न होता तो 
शरीरसे भिन्न “ मैं-मे ” ऐसी अन्त्मख्ाकार ( अम्यन्तर बचन ) प्रतीति कभी न होती | ' 
पद़ि कर्म न होता तो जीवोंमें “ कोई झुखी कोई दुःखी ” आदि भेद कमी न पाया नाता। 
जीव कर्मका सम्बन्ध--- 
यथास्तित्वे स्वत) सिदं संयोगोषि तथानयोः । 
करवमोक्‍्त्रादिभावानामन्यथालुपपत्तितः ॥ ५१॥ 


अर्थ--जिप्त प्रकार जीव और कर्मका अस्तित्व ( पत्ता ) स्वतः प्रिद्ध है उम्र 
प्रकार इन दोनोंका संयोग भी स्वतः प्िद्ध हें । यदि जीव कमेका सम्बन्ध नहीं माना जाय 
तो जीक्म कर्तापना तथा भोक्तापना नहीं आ पक्ता | 
भावार्थ-- नीव और कर्मका कार्य हम प्रत्यक्ष देखते हैं इसलिये जीव कमके 
सम्बन्धमे हमको कोई राका नहीं रहती, यदि जीव कमेंका अनादिकालीन घनिष्ट सम्बन्ध न 
होता तो जीव कम करनेवाा ओर करेध्यानुत्तार फू भोगने बाछा कभी पिद्ध न होता । 
शड्काकार-- 
मनु सूतिमता सर्तों बध्यते ह््यणुकादिवत्‌ . 
मर्तिमत्कमंणा बन्धों नामूतेस्थ रकुद चितः ॥ ५१॥ 
अर्थ--शक्जाकार कहता है कि मूर्तिमान्‌ पदायसे मूर्तिवाछ्य पदार्थ ही वैध सक्ता 
' हैं । नैसे कि हयणुक, दचणुक दो परमाणुओंके समूहकी कहते हैं। दोंनों ही परमाणु मूर्त 
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हैं झ्ती लिये उन दोनोंका मिलकर दृचणुक कहछाता है। परन्तु मू्तिवाढे कमसे अमूते- 
आत्माका वन्ध कमी नहीं हो स्क्ता * 
उत्त रुब्त-« 
नैवे यतः स्वतः सि। स्वभावोत्तकगोचरः । 
तस्मादहँति नाक्षेप॑ चेत्परीक्षां च सोहति ॥ ५३ ॥ 
अध--कर्मका जीवात्माके साथ वन्‍्ध नहीं हो सक्ता है ऐसी शह्ढा करना ठीक 
नहीं है । क्योंकि जीव-कर्मका बंध अनाव्सि स्वये सिद्ध है यह एक स्वाभाविक बात है 
ओर स्वभाव किमीका कैसा ही क्‍यों न हो, उसमे किप्ती प्रकारकी शंका नहीं हो सकती । 
जीव कमका वन्ध अनादिकाब्से हो रहा है यह शुद्ध नीवात्माका स्वभाव ही है ओर 
कर्मका भी यह ज्वमाव है कि वह अशुद्ध जीवात्मासे संयुक्त हो नाता है तथा जीवकी 
अगुद्धता अनादि काल्‍्से है, इसलिये इस स्वाभाविक विषयंम आक्षेप करना व्यर्थ है। यदि 
कोई इस बातकी ( जीव-ऊर्मकरा बच केमे हुआ ) परीक्षा ही करना चाहे तो उप्त अनादि- 
कालीन बधरूप स्वभावकी परीक्षा भी हो मकती है। 
स्भावका उदाहरण -- 
अग्नेरोष्ण्यं घथा लक््म न केनाप्याजितं हि तत्‌। 
एवं विधः स्वभावाह्या न चेत्स्पर्शन स्ृद्यताम्‌ ॥ ५४ ॥ 
अथ--जिस प्रकार अग्निक्रा उप्ण ढक्षण है। वह किमीन कहींसे छाकर नहीं रक्सा 
है। इस प्रकारका अम्निका स्वभाव ही है कि वह गर्म रहती है। यदि कोई यह शंका करे 
कि अप्मि क्यों गम है : तो इसका उत्तः यही हो सकता है कि अम्निकरा स्वभाव ही 
ऐसा है। “ऐसा स्यभाव क्यो है” यद्गि ऐसी तकणा उठाई माय तो यही कहना पडेगा कि 
नहीं मानते हो तो छूकर दखला, स्पण करनेसे हाथ मरने लगता है इस ढिये अश्नि गर्म है। 
यह निर्णीत अम्निका स्वमाव ही है । 
हा्टन्त- 
तथानादि: स्वतो बनन्‍्धों जीवपुद्दलकमेणों! । 
कुतः केन कृतः कुत्र प्रश्नोथ व्योमपुष्पवत्‌ ॥ ५०॥ 
अथ--जिम्त प्रकार अग्निमें स्वये प्रिद्ध उष्णता है, उस्ती प्रकार जीव ओर पदक 
कर्मका भी अनादिसे स्व प्िद् वन्‍्ध हो रहा है। निम्त प्रकार अग्निके उप्णपनेमें किसी 
प्रकारकी शक्रा नही हो प्क्ती है उत्ती प्रकार जीव ओर कमके वन्धमें भी किस्ती प्रकारकी 
शंका नहीं हो सक्ती है। फिर यह बन्ब कहांसे हुआ ? किसने किया ? कहां किया 2 आदि 
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प्रश्न आकाशके पृष्पकी तरह सर्वथा निष्फछ है | निप्त प्रकार आकाशके पृष्प नहीं ठहरते 
उसी प्रकार यह प्रश्न भी नहीं ठहरता। 
चेद्र विभुत्सास्तिचित्ते ते स्थात्तथा वान्यथेति वा । 
स्वानुभूतिसनाथेन प्रत्यक्षेण विशृद्यताम्‌ ॥ ५६ ॥ 
अथ--कर्मोका जीवके साथ वन्ध है अथवा नहीं है ? है तो किए प्रकार है! 
इत्यादि जाननेकी यदि तुम्हारे हृदयमें आकांक्षा है तो स्वाइमूति प्रत्यक्षते विचार लो । 
भावाथ--जिप्त सप्रय आत्मामें स्वाहुभव होने ढगेगा, उस समय इन बातोंका खय॑ 
परिज्ञान हो जायगा । 
अंमूर्त आत्माका मूर्त पुद्ठलठके साथ किस प्रकार सम्बन्ध होता है इसीका खुलासा किया जाता है--- 
अस्त्यमते मतिज्ञानं श्रुतज्ञानं च वस्तुत: । 
मद्यादिना समर्तेन स्थात्तत्पाकानुसारि तत्‌ ॥ ५७ ॥ 
अर्थ--वास्तवमें मतिज्ञान और श्रतत्ञान-दोनों ही ज्ञान अमूर्त हैं, परन्तु मूत्त मद 
आदि पदारथेकि योगसे उन ज्ञानोंका परिणमन बदछ जाता है। 
भावाथ--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान दोनों ही आत्माके ज्ञान गुणकी पर्यावरूप हैं । 
आत्मा अमूत है इसलिये ये दोनों भी अमूर्त ही हैं, पर्तु जब कोई आदमी मदिरा मंग 
आदि मादक पदार्थोका पान कर छेता है तो उप्त आदमीका ज्ञान गुण नष्ट हो नात्ना है, 
मदिरापान करनेवाल्ष मनुष्य वेहोश हो जाता है। यह बेहोशी उसी मूर्त मदिराके निमित्तसे होती है। 
इस कथनसे आत्माका मूत कमसे किस तरह बंध हो जाता है ? इस प्रश्नता अच्छी तरह 
निराकरण हो जाता है। 
उसीका स्पष्टथ- 
नासिझं तत्तथायोगात्‌ यथा दृष्टोपलब्धितः । 
विना मद्यादिना यस्मात्‌ तबिशिष्ठ न तदद्धयम ॥ ५८ ॥ 
अथे--मदिराके निमित्तसे ज्ञान मंद्र हो जाता है यह वात अप्लिद्ध नहीं है किन्तु 
प्रत्यक्ष सिद्ध है। क्‍योंकि मदिरा आदिके विना मतिज्ञान, श्रतज्ञान मूछित नहीं होते | ' 
भावार्थ--विना मदिराके ज्ञान निर्मेल रहता है और मद्य पीनेसे मूछित हो जाता है 
इसलिये अमूत ज्ञानपर मू्त मदिराका पूरा अप्तर पड़ता है। 
वास्तवमें ज्ञान अमूत हे- 
अपि चोपचारतो मरते तूक्ते ज्ञानदय हि यत्‌ । 
न तत्तत्त्वायथा ज्ञान पस्तुसीम्नोइनतिक्रमात्‌ ॥ ५९ ॥ 
अर्थग--मतिज्ञान और अतज्ञान कयंचितू मूर्त भी हैं, परन्तु उक्त दोनों ज्ञानोम मुर्त 
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पना उपचारसे है, वाह्तव्म नही है। तलदृष्टिसे देखा जाय तो ज्ञान अमूते ही है ओर 
अमूत ज्ञान मूत कंभी नहीं हों सक्ता है क्योंकि वेघ्तुकी सीमाका उलड्ृन कभी नहीं हो 
सकता है। जो मूर्त है वह सदा मूर्त ही रहता है और नो अमूर्त है वह सदा अमूर्त ही | 
रहता है। इसलिये मतित्ञान श्रुतज्ञान आत्माके गुण हैं वे वास्तव अमू्त ही हैं केबढ 
उपचारंसे मूत कहलाते हैं । 
शान भूर्त भी है-- 
नासिडओआपचारोय मत यत्तत्त््तोषि च । 
वैचित्रयाबस्तुशक्तीनां स्वतः स्वस्थापराधतः ॥ ६० ॥ 

अथ--मतिज्ञान, श्रुतज्ञानकों वाह्लवर्मे अमू्त कहा गया है और उपचारसे मूतत 
कहा गया है, उत्त उपचारकों कुछ न समझ कर या असिद्ध समझ कर नो कोई उक्त ज्ञानोंको 
सर्वधा अमूर्त ही समझते हों उनके छिग्रे कहा नाता है कि नि्॑त उपचारसे उक्त ज्ञानोंकों 
मूतत कहा गया है वह उपचार भी अपिद्ध नहीं है किन्तु सिद्ध ही है। दूसरी तरहसे यह भी 
कहा जा पक्ता है कि वाह्तवमें भी उक्त ज्ञान मूत हैं। यहां पर कोई शंका करे कि वास्तवमें 
अमूत पदार्थ मूर्त कैसे हो गया ? इसके लिये आचार्य उत्तर देते हैं कि वस्‍्तुओंकी शक्तियां 
* विचित्र हैं किप्ती शक्तिका कैसा ही परिणमन होता है और किप्तीका कैप्ता ही। आत्माका 
ज्ञान गुण अमूर्त है वह मूत कैसे हो गया और वस्तुशक्तिका ऐसा विपरिणमन क्‍यों हुआ ? 
इसमें किसीका दोष नहीं है, स्वयं आत्माने अपना अपराध किया है मिम्तत्े उसे मूते बनना 
पडा है । 

भावाथै--“ भुख्याभाव स॒ति प्रयोनने निमित्त चोपचार. प्रवतेते ” जहां पर मूछ 
पदाथ न हो परन्तु किसी प्रकारका प्रयोजन उत्तसे सिद्ध होता हो अथवों वह किसी कार्यमें 
निमित्त पडता हो तो ऐसे स्थल पर उपचारसे उसकी पत्ता स्वीकार की जाती है। जेते 
किसी बालकमें तैनस्त्व गुण देख कर उसे अप्लि कह देते हैं वास्‍्तवमें वह अम्नि नहीं है क्योंकि 
उसमें ऊष्णता आदि गुण नहीं है तथापि तैनस्त्व गुणके प्रयोननसे उसे अग्नि कहते हैं इस 
लिये वह अभ्निका उपचार बाल्कमें सर्वया व्यर्थ नहीं है किन्तु किसी प्रयोजन बश 
किया गया है। इसी प्रकार कहीं पर निमित्त बश उपचार होता है। ज्ञानमें नो मूतताका 
उपचार किया गया है वह कमके निमित्तसे है। दूसरे-कर्मका आत्माके साथ अनादि कालसे 
अति घनिष्ट सम्बन्ध होनेसे आत्माका विपाक् ही वैध्षा होने ढगा है, इसलिये कहना पड़ता 
है कि आत्मा भूत है। मूतंतामें एक हेतु यह भी है कि आत्माने अपना निभ स्वभाव 
छोड दिया है। ॥ 
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जीवका परिणमन-- 
अप्परत्यनादिसिडस्थ सतः स्वाभाविकी क्रिया । 
वैमाविकी क्रिया चास्ति पारिणामिकशक्तितः ॥ ६१ ॥ 
अथे--अनादि प़िद्ध सत्ता रखनेवाढे इस जीवात्माके दो प्रकारकी क्रिया होती है। 
एक स्वाभाविकी क्रिया और दूसरी वैभाविकी क्रिया । यह दोनों प्रकारकी क्रिया शक्तियोंके 
परिणमनशील होनेसे होती है । 
भावाथ--सम्पूर्ण शक्तियां परिणमनशी हैं, एक अवस्थाको छोड़कर दूसरी अवस्थाको 
धारण करती रहती हैं। परिणमनके कारण ही जीवात्मामें स्वभाव परिणमन ओर विमाव 
परिणमन-दोनों प्रकारका परिणमन होता है। 
वेभाविकी शक्ति आत्माका गुण ऐ-- 
न पर स्पात्परायत्ता सतो चैमाविकी क्रिया । 
यस्मात्सतो5सती शक्ति: कतुमन्यैने शक्यते ॥ ९२॥ 
अथे--यदि कोई वैभाविक शक्तिको पराधीन ही समझे, तो उप्के लिये आचार्य 
कहते हैं कि वैभाविक शक्ति आत्माका ही निन गुण है क्योंकि मिप्तमें नो गुण नहीं है 
वह दूसरोंसे नहीं आ सक्ता । 
'. भावाथ--आत्मामें अन्य गुणोंकी तरह एक वैमाविक गुण भी है उसी वैभाविक 
गुणका विमाव परिणमन ओर स्वभाव परिणमन होता है। यदि वैभाविक गुण आत्माका निज 
गुण न होता तो आत्मामें विभाव-स्वमात रूप परिणमन भी नहीं हो सकता | 
गह्।कार-..- 
ननु वेभाविकभावाखू्या क्रिया चेत्पारिणामिकी । 
स्वाभाविक्याः क्रियायाश्व कः रोषो हि विशेषभाक्‌ ॥ परे ॥ 
अथे--शंकाकार कहता है कि यदि वैभाविक नामकी शक्ति ही परिणमन शीढ है 
तों उसीका विभाव और स्वभाव परिणमन होगा । फिर स्वभावकी शक्तिमें क्या विशेषता 
बाकी रहेगी * 
फिर मी शकाकार--- 
अपि चाथ परिच्छेदि ज्ञान स्व॑ लक्षण चितः । 
ज्ञेयाकारक्रिया चास्थ कुतो वैभाविकी क्रिया ॥ ९४ ॥ 
: अर्थ--शंक्काकारका कहना है कि पदार्थों जाननेवाढ्ा जो ज्ञान है वह इसे जीवा- 
त्माका निन रक्षण है। उस  ज्ञानमें जो ज्ञेयके आकार क्रिया होती है वह क्रिया वैभाविकी 
कैसे कही ना सक्ती है 
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भावाथ--इस छोकसे शंक्राकारने वैमाविक शक्तिको अन॒ुपयोगी समझकर उडा ही 
दिया है | वह कहता है कि वैमाविक उसे ही कहते हैं कि जो पर निमित्तसे हो, ज्ञान भी 
ज्ञय पदार्थ निमित्तते उप्त ज्ञेयके आकारकों धारण करता है, परन्तु ज्ेयाकारकों धारण 
करनवाला ज्ञान वैमाविक किसी प्रकार नहीं कहा जा सकता है * 
इसी शंकाकों नीचेके छोकले स्पष्ट करते ई--ह 


नस्मागयथा घटाकृत्या घठलज्ञानं न तदूघद। | 
मद्याकृत्या तथाज्ञान ज्ञान ज्ञान न तन्मयम्‌ ॥ ९५ ॥ 
अथे--शकाकार कहता है कि मिप्त समय ज्ञयके निमित्तसे ज्ञान ज्ञेयाकार हो जाता 

है, उस समय ज्ञान ज्ञान ही रहता है, वह ज्ञेय नहीं हो जाता । दृष्टान्तके ढिय्रे धट्ज्ञानको 
हे लीनिये | मिस समय ज्ञान घटाकार होता है उस समय धव्ज्ञान ज्ञान ही तो है, वह 
घट ज्ञान घट नही बन जाता । इसी प्रकार मदिराके निमित्तसे जो ज्ञान मद्याकार अर्थात्‌ 
महिन तथा मूरछित हो जाता है, वह भी ज्ञान ही है, ज्ञान मदिरामय (विकारी) कमी नहीं 
हो पत्ता है । 


भावाथे--शकाकारकी दृष्टिसे वेभाविक्र परिणमन कोई चीज नहीं है। वह कहता है 
कि मिप्त समय मदिराके निमित्तसे ज्ञान माल्न्य रूपम आता है उस समय वह ज्ञान ही तो 
है, चाहे वह किप्ती रुपमें क्यों न हों । शकाकारने ज्षेयके निमित्तसे बदलनेवाड़े ज्ञानमें 
कुछ भी अन्तर नहीं प्रमग्ा है इस लिये उसके कथनाउप्तार स्वाभाविक शक्ति ही मानना 
चाहिये । वैमाविक शक्तिकी कोई आवश्यकता नही है| 


उत्तर 


नव यतो विशेषोस्ति चद्धावद्धावबोधयोः । 
मोहकमादतो बड़) स्थादवझ॒स्तद्त्ययात्‌ ॥ ६६ ॥ 


अथै--नो पहले शेकाकारकी तरफसे यह कहा गया था कि मदिरिके निमित्तसे 
बदला हुआ ज्ञान भी ज्ञान ही है और ज्ञेयाकार होनेवाला भी ज्ञान ही है, ज्ञानपना 
दोनेंमं समान है | इतके उत्तरमे आचार्य कहते हैं कि यह वात नहीं है क्योंकि विना किप्ती 
अन्य निमित्तके (केवढ ज्ञेयके निमित्तसें) ज्षेयाकार होनेवाड़े ज्ञानमें ओर मदिराके निमित्तसे 
बदलने वाले ज्ञानमें बहुत अन्तर है। मदिरिाके निमित्तप्रे नो ज्ञान बदला है वह ज्ञान मलन है, 
उप ज्ञानमें यथायता नहीं है। यथार्थता उम्ती ज्ञानमे है जो कि वस्तुको यथार्थ रीतिसे 
ग्रहण करता है । जो ज्ञान केवल ज्ञेयके निमित्तसे ज्ञेयाकार होता है वह वस्तुको यथार्थ ग्रहण 
करता है झल्ये दोनों ज्ञानोंमे बढ़ा अन्तर है। 
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इसी प्रंकार नीवौंका ज्ञान दो प्रकारका है, एक बद्ध ज्ञान दूसरा अबद्भ ज्ञान। जो 
ज्ञान मोहनीय कर्मसे ढका हुआ है अर्थात्‌ जिसके साथ मोहनीय कम छा हुआ है उसे तो 
बद्ध अर्थात्‌ बैंधा हुआ ज्ञान कहते हैं ओर जो ज्ञान मोहनीय कर्मसे रहित॑ हो चुका है वह 
ज्ञान अनद्ध कहलाता है । बद्ध और अबद्ध ज्ञानमें बढा अन्तर है । 
उसी अन्तरकों नीचे दिखाते ह-- 
मोहकर्माइत ज्ञान प्रत्य परिणामि यत्‌ । 
इष्टनिष्र्थंसंयोगात्‌ स्वये रज्यद्द्विवद्यधा ॥ ६७ ॥ 
» अभ--मोहनीय कर्मसे जो ज्ञान आवृत हो रहा है वह निप्त २ पदार्थको जानता है 
उसी २ पदायमें इष्ट ओर अनिष्ट बुद्धि होनेसे स्वयं रागद्रेप करता है। 
भावाथे--यध्पि प्रत्येक पदार्थको क्रम २ से जानना ऐसी योग्यता ज्ञानमें ज्ञानाव- 
रणीयके निमित्तसे होती है, परन्तु इृष्टरूप या अनिष्टरूप जैसे पदार्थ मिलते हैं, उन पदायोमे 
रागढ्रेष रूप बुद्धिका होना यह वात ज्ञानमें मोहनीय कर्मके निमित्तते आती है। 
अंबद्ध मानका स्वरूप--- 
तत्र ज्ञानमब् स्थान्मोहकसौतिग यथा । 
क्षायिक शुडमेवतल्लो कालोकाव भासकम्‌ ॥ ६८ ॥ 
अथ--मित्त ज्ञानके साथ मोहनीय कर्मका सम्बन्ध नहीं रहा है वह अबद्ग ज्ञान 
कहलाता है । ऐसा ज्ञान परम शुद्ध क्षायिक ज्ञान है वही ज्ञान छोक अछोकका जाननेवाढा है। 
भाषाथे--चार धातिया कर्मोका नाश करनेवाढ़े तेरहवें गुणस्थानवर्ती अरहस्त 
भगवानके मो जगतका प्रकाश करनवाल्ा केवरज्ञान है वही अबद्ध ज्ञान है। 
क्षाविक्र जान अबद्ध क्यो है सो बतछाते है--- 
नासिड सिडहशान्तात्‌ एतद्दछ्ोपलरूव्धितः । 
शीतोष्णानुभवः स्वस्मिन्‌ न स्थात्तज्ले परात्मनि ॥ रे९ ॥ 
अथै--क्षायिक ज्ञान अबद्ध है, उप्तमें इट अनिष्ठ रूप बुद्धि नहीं होती है. यह बात 
असिद्ध नहीं हैं किन्तु प्रत्यक्ष सिद्ध है । हम शीत और गर्मीका अनुभव करते हैं, अत 
हमें ठण्ड भी ढुगती है ओर गर्मी भी छाती है, परन्तु दूसरा मनुष्य जो कि हमारे शीत 
उष्णका परितान करता है वह शीत उष्णका अनुभव नहीं करता है | 
भावाथ--ह किसी कष्थ़ो भोग रहे हों तो दूसरा महुष्य यह तो जानता है कि 
वह कष्ट भोग रहा है परन्तु उसे कष्ट नहीं है। कष्टका होना और कप्टक़ा ज्ञान होना 
जन दोनोंमें बहुत अन्तर है। पिद्दोंका ज्ञान सांसारिक पदार्थोकों तथा नरकादिक गतियोंको 
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नातता है परन्तु उन पदार्थमें किसी प्रकारकी रुचि अथवा अरुचिका उत्पादक नहीं हो 
सक्ता है। क्योंकि रुचि अथवा अरुचिका होना मोहनीयके निमित्तसे है वहां पर मोहनीयका 
सर्वथा अभाव हो चुका है इससे मी भांति प्िद्ध होता है कि जो मोहनीम कमसे 
सम्बन्ध रखने वाह ज्ञान है वही बद्ध है ओर उससे रहित अबद्ध है.। 
निष्कप-... 
ततः सिद्ध: खुद्ष्टान्तों मृत ज्ञानहर्य यथा । 
अस्त्यमतोंपि जीवात्मा बड़; स्यान्मृतेकमाीमिः ॥ ७० ॥ 
अगैे--इस टिये इतने कथनसे तथा मदिराके ज्वहन्त उदाहरणसे यह बात भरे प्रकार 
सिद्ध हो गई कि निमप्त प्रकार मतिज्ञान और श्रुत ज्ञान अमूर्त होने पर भी मूर्त हो नाते हैं । उस्ती 
प्रकार अमूर्त भी जीवात्मा सूर्तिमान्‌ कर्मेसि बंध जाता है अर्थात्‌ मूर्त क्मोके निमित्तसे 
अमूर्त आत्मा भी क्यचित्‌ मूर्त हो नाता है । 
प्रभ-- 
ननु बडत्व॑ कि नाम किमशुरुत्वमथेतः । 
वावदूकाथ संदिग्धों बोध्यः कश्चिदिति ऋ्रमात्‌ ॥ ७१ ॥ 
अर्थ--उपर कहा गया है कि जीव क्मेंसि वेंघा हुआ है। यहां पर ग्रह बताइये 
कि वढ्धता क्या वस्तु है ? तथा अशुद्धता भी वाघ्तवमें क्या वस्तु है ? नि्॒॑त किसी अधिक 
बोलनेवालेकी इस विपयमें संदेह है उसके संदेहको दूर कर उसे यथार्थ बोध करा दीजिये ! 
बन्धका स्वरूप--- 
अधथौद्धैभाविकी शक्तियां सा चेदुपयीगिनी | 
तद्गणाकारसंक्रातिवन्धः स्पादन्यहेतुक! ॥ ७२ ॥ 


अथे--आत्मामें अन्य गुणोंक्री तरह एक वमाविक तामा शक्ति भी है । वह शक्ति 
जब उपयुक्त अवम्थामें आती है तव आत्माके गुणोंकी संक्रान्ति ( ज्यु ) होती है। गुणोंका 
अपने स्वरूपसे च्युत होना ही तन्ध कहछाता है ओर वह बन्ध दूसेरेके कारणसे होता है । 
भावार्थ--रागद्रघके निमित्तसे वेमाविक शक्तिका परिणमत विभावरुप होता है। नो 
बैमाविक शक्तिका विमावरूप परिणमन है वही परिणमन वैभाविकर शक्तिकी उपयोगी व्यवस्था 
है। उप्ती अक्स्थामें आत्मा अपने स्वरूपसे गिर जाता है वही वन्धक्ता यथार्थ स्वरूप है | 
इसी बातको नीचे स्पष्ट किया जाता है-- 
तन्न बन्ध न हेतु स्थाचछक्ति वेंभाविक्री परम । 
नोपुयोगोपि तत्किन्तु परायत् प्रयोजकम्‌ ॥ ७३ ॥| 
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. अथे--आत्माके गुणोंकी च्यृति होने रूप बन्धमें केवल वेमाविकी शक्ति ही कारण नहीं है 
अथवा उम्तका केवढ उपयोग भी कारण नहीं है किन्तु पराधीनता ही प्रयोजक है । 
आवार्थ--यदि बन्धका कारण वैभाविक शक्ति ही हो तो वह शक्ति नित्य है-सदा 
आत्मामें रहती है इस लिये आत्मामें सदा बन्ध ही होता रहेगा, आत्मा मुक्त कमी ग 
होगा | अथवा मुक्त आत्मा भी बंध करने ढंगेगा इस लिये केवल शक्ति ही बंधका कारण नहीं 
है। तथा केवह उपयोग भी नहीं है | उपयोग नाम शक्तिके परिणमनका है। वह उपयोग 
शक्तिकी स्वभाव अक्स्थामें भी होता है ओर विभाव अक्स्थामें भी होता है। यदि शक्तिका 
शुद्ध उपयोग भी बन्धका कारण हो तो भी वही दोष आता है नो कि ऊपर कहा जा चुका 
है। इस लिये पहुछके निमित्तते जो वेभाविक शक्तिका विभाव रूप उपयोग है वही बस्बका 
कारण है। इस कथनसे बन्ध-कारणमें पृटूलकी भी मुख्यता छी गई है | इसी वातका ओर 
भी स्पष्ट करते हैं । 
अस्ति वैभाविकी शक्तिस्तत्तद्द्रब्यापजीविनी । 
सा चेडन्धस्प हेतु स्थादथान्छक्तेरसंभवः ॥ ७४ ॥ 
अर्थ--नीव ओर पृदुलका वैभाविक उपनीवी गुण है यदि वही वन्धक्रा कारण हो 
तो नीवकी कभी मोक्ष ही नहीं हो सकती है। 
/  ,भवार्थ--नो गुण भाव रुप होते हैं उन्‍्हींको उपनीवी गुण कहते हैं। ज्ञान, सु 
द्शन, वीर्य, अस्तिलल; कस्तुत्त आदि गुण सभी 3पनीवी गुणहें ये गुण अपनी सत्ता रखते 





होनेवाढी अवस्थाका अभाव हो जानेसे प्रगट हुए हों उन्हें प्रतिनीवीगुण कहते हैं । जैसे गो- 
त्रके निमित्तसे आत्मा उच नीच कहछाता था । गोत्र कर्मके दूर हो जानेसे अब उच्च नीच 
नहीं कहलाता इसीका माम अगुरुर्घु है| वध्तिवमें यह #अगुरुरुवु गुण नहीं है. किन्तु गुर 
और छघुपनेके अभावकों ही अगुरुट्यु कहा गया है। यह भी आत्माका अमावात्मक धर्म 
है। वैभाविक आत्माका सतहूप गुण है इसलिये वह बन्धका हेतु नही हो सकता | 
उपयोग भी बन्धका कारण नहीं है--- 
डपयोगः स्थाद्भिव्यक्तिः शक्ते; स्वार्थाधिकारिणी । 
सैच बन्धस्थ हेतुअत्‌ सर्चो बन्ध! समस्थताम्‌॥ ७५ ॥ 
अथै--शक्तिकी स्वरूपात्मक व्यक्तताका नाम मी उपयोग है। यदि वही उपयोग 
बन्चेका हेतु हो तो सभी बंध विशिष्ट हो जांयगे | 
# एक द्वव्य दूसरे द्रब्य रूप न हो जाव जिसका यह काय है जिसमें षट गुणी हाति 
बुद्धि होती रहती है बढ अगुरुच्यु उपजीबी गुण दूसरा ही है। 
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भावाथ--जैभाविक रक्तिका अपने स्वरूपको ढिये हुए प्रगटणना शुद्ध अचस्थामें 
होता है। वह उक्त शक्तिका स्वभाव परिणमन कहलाता है। यह स्वभाव परिणमन बन्धका 
कारण नहीं है किन्तु दूसरा ही है। उसे ही बतछते हैं । 
तस्मात्तद्ेतुसामग्री सान्निष्ये तद्भुणाकृति; । 
स्वाऋारस्थ परायत्ता तथा बछोउपराधवान्‌ ॥ ७६ ॥ 
अकै--इसलिये बन्धका कारण कहाप मिलनेपर यह स्वये अपराधी आत्मा परतंत्र 
होता हुआ बँध नाता है उसी समय आत्माके निन गुणोंका स्वरूप अपनी अवस्थाकों छोड़- 
कर विमाव ( विकार ) अवस्थामें आ जाता है | 
आत्माकी पराधीनता भी अतिद्ध नहीं है- 


नासिझं तत्परायत्तं सिड्संद्टितों घथा । 
शजीतमुष्णमियात्मान कुरवज्नात्माप्यनात्मवित्‌ ॥ ७७ 
अथ--संप्तारी आत्मा कर्मके परतन्त्र है यह बात भी अप्रिद्ध नहीं है। प्रस्तिदद 
दृष्टान्तसे यह वात सिद्ध है। जिपत समय यह आत्मा ठण्ड या गरमीका अनुभव करने लछूगता 
है उत्त समय यह मूर्ख आत्मा अपनी आत्माको ही ठण्ड या गरम समझने छाता है।यह 
मूखता इसकी कर्मोकी परतन्त्रतासे ही होती है । 
शीत और उष्ण कया है ! 
तदथा सतेद्रव्यस्थ जीतश्रोष्णो गुणीखिलः 
आत्मनश्राप्यमूतेस्थ शीतोष्णानुभव; कचित्‌ ॥ ७८ ॥ 
अर्थ--शीत ओर उष्ण दोनों मूर्तद्रन्य ( पुहुछ )के + गुण हैं। इन गुणोंका ५ 
कहीं २ अमूर्त आत्मामं भी अनुभव होता है | 
भावाथ--आत्मा यत्रपि अमूत है उसके न शीत है और न उष्ण है तथापि करमकी 
परतन्त्रतासे यह आत्मा अपने आपको ही ठण्डा ओर गरम मानता है। 








शकाकार--- 
ननु वेभाविकी शक्तिस्तथा स्पादन्ययोगतः 
परयोगाह़िना कि न स्पाठास्ति तथान्यथा ॥ ७९ ॥ 
थे--क्या वैभाविक शक्तिक़ा विभाव रूप परिणमन दूसरेके निमित्तसे ही होता है 
दूसेके बिना निमित्तके नहीं ही होता * अथवा वैमाविक्र शक्ति वास्तवमें है या नहीं है 


+ स्पशंगुणकी प्योथ । » संसारी आत्मार्मे । 
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उत्तर 
सत्य नित्या तथा शक्तिः शक्तित्वाच्छुडर्शाक्तवत्‌ । 
अथान्यथा सतो नाश दाक्तीनां नाशतः क्रमात्‌ ॥ <० ॥ 
अथे--आनचाय कहते हैं कि वैभाविक शक्ति वात्तवमें है भोर वह नित्य है क्योंकि 
जो २ शक्तियां होती हैं वे सत्र नित्य ही हुआ करती हैं मिप्त प्रकार आत्माको शुद्ध शक्तियां 
ज्ञान दशनादिक् नित्य हैं उसी प्रकार यह भी नित्य है। यदि इस वैभाविक शक्तिको नित्य 
नहीं माना जाय तो सत्‌ पदारथंका ही नाश हो जाथगा । क्योंकि शक्तियों ( गुर्णों |का 
समृह ही तो पदाथे है। नत्र शक्तियोंका ही क्रम २ से नाश होने लगे तो पदार्थ भी अवश्य 
नष्ट हो जायगा । अंग नाशसे अंगीका नाश अवध्यंभावी है | इस वैमाविक शक्ति 
आत्माका नित्य गुण है। 
अगुद्धताम देतु--- 
किन्तु तस्थास्तथामावः शुद्ांदन्योन्यरेतुक' 
तब्निंमिसादिना शुंडों भाव: स्पात्केवर्ल स्वत; ॥ ८१॥ 
अ--किंन्तु उस वैभाविक शंक्तिकी शुद्ध अकस्थासे जो अशुद्ध अकाथा होती है 
वह दुँत्तेके निमित्तते होती है । वह निमित्त मंत्र आत्मासे दूर हो नाता है तंब उस्ते शक्तिकी 
शुद्ध अक्त्या हो नाती है। 
श्श्टान्त---- 
नासिडोसो हि सिदडान्तः सिद्ध संदष्टितों थथा। 
पन्हियोगाजलंचोष्ण शीत तत्तदयोगतः ॥ ८२॥ 
अथे--दूसेरेके निमित्तसे वैभाविक शक्तिका विभाव परिणमन होता है विना निमित्तके 
उसी शक्तिका स्वभाव परिणमन हो जाता है यह सिद्धान्त असिद्ध नहीं है। यह बात तो 
दृष्टन्त द्वारा भहे प्रकार प्लिद्ध होती है । यथा अग्निके निमित्तत जह गरम हो जाता है, 
और अग्निके दूर होनेपर वही महू अपनी स्वाभाविक शीत अवस्थामें आ जाता है । 
फिर भी शड्ढाकार-.- 
ननु चेवे चेका शक्तिस्तदभावों दिविधो भवेत्‌। 
एक: स्वाभाविको भावी भावों पेमांविको5परः ॥ ८३॥ 
चेद्वदय हि दे शक्ती सतः स्तः का क्षति! सताम । 
स्वाॉमाविंकी संवभावेः स्वें: स्वैविभावर्विभांवेजा ॥ <४ ॥ 
सह्वावेधाप्वसड्भावे कर्मणां पुहुँलात्मेंमाम। 
अस्तु स्वाभावकी शक्ति: शुडूमावैर्विराजिता ॥ ८५ ॥ 


ल्ल्प के 
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अस्तु वैभाविकी शाक्तिः संयोगात्पारिणामिकी । 

कमेणासुदयाभावें न स्पात्सा पारिणार्मिकी ॥ ८६ ॥ 

दृष्डयोगाद्था चेंके बम्भ्न॑मत्यात्मसात्मनि। 

दण्डयोगाडिनां चक्र चित्न वा व्यवतिष्ठते ॥ ८७॥ 

अंथ---शह्लाकार कहता है कि ऊपरके कयनसे यह बात सिद्ध होती है कि एकवैमाविकी 

नामा शक्ति है, उप्ती एक शक्तिकी दो प्रकारंकी अक्स्यायें होती हैं, एक स्वाभाविक अवस्था, 
दूसरी वैमाविक अवस्था । यदि ऐसा ही है अर्थात्‌ पदायमें स्वमाव-विभाव दोनों प्रेकारके 
परिणमन होते हैं तो फिर पदार्थमें दो शक्तियां ही क्यों न मान ली जावे, इसमें पंदा्योक्ती 
क्या हानि होती है ? एक शक्ति मानकर उप्तकी दो अवेस्थो्यें माननेकी अपेक्षा दो स्वतंन्त 
शक्तियां मान लेना ही ठीक है । आत्माके स्वाभाविक भावोंसे होनेवाली स्वाभाविक्ी शक्ति 
और आत्माके पैमाविक भावोंसे होनेवाड़ी वैधाविकी शक्ति । इस प्रकार दोनों ऐिंद्ध होती हैं। 


चाहे आत्मामें कर्मोंका सम्बन्ध हो चाहे न हो आत्माके शुद्ध भावोंमें परिणमन 
करनेवाली स्वाभाविकी शक्ति सदा रहती है । वह शक्ति उन्हीं आत्मांके अंशोंमें काम करती 
है नो शुद्ध हैं। तथा कर्मोका जब तक आत्मासे सम्बन्ध रहेगा तबतक वैमाविक शक्तिका 
परिणमन होता रहेगा, मत्र कर्मोका उदय न रहेगा अर्थात्‌ ते कम शान्त हो जांयगे उप्त 
पमय उस वैभाविक शक्तिका परिणमन भी नहीं होगा, उप्त समय बह बेकार ही पड़ी रहेगी। 
दृष्टान्त-कुम्हारके चाकको जब तक दण्डका निमित्त रहता है तत्र तक वह चाक अपने आप 
घूपतता है, परन्तु जब्र दण्डका सम्बन्ध नहीं रहता तब वह चाक भित्तिमें बनाये हुए चित्रकी 
तरह अपने स्थानमें ही ठहरा रहता है। 

भावाथे--शझ्लकारका अमिप्राय इतनी ही है कि आत्मामें एक स्वाभाविक शक्ति 
और एक वैमाविक शक्ति ऐसी दो शक्तियां स्वृतन्त्र मानो । ये दोनों शक्तियां नित्य हैं, 
परन्तु आत्माके स्वाभाविक गुणोंम स्वामाविकी शाक्तिका परिणमन होता रहता है। क्मोके 
निमित्तसे जब आत्माके गुणोंका वैमाविक स्वरूप हो जाता है तब वैमाविक शक्तिका परिणमन 
होता रहता है। परन्तु कमोके दूर होनेपर या अजुदय होनेपर वैमाविक शक्तिका परिणमन 
नहीं होता है। 

शक्लाकार दो शक्तियां मानकर उन्हें नित्य मानता है तथापि उनमें परिणमन वह सदा 
नहीं मानता | उसके पिद्धान्तानुसतार अब दो शड्डायें हो गई | एक तो एक शॉक्तिके संथानमें . 
दो शक्तियां स्वीकार करना । दूसरे शक्तियोंकों नित्य मानेते हुए भी उनमें सदा परिमेंन 
नहीं मानना । इन्ही दोनों शह्वाओंका परिहार नीचे किया जाता है-- 


ड्ण् ०७ 
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उत्तर--- 
नैवे यतोस्ति परिणामि शक्तिजातं सतो5खिलम । 
कथ्थ वैभाविकी शक्तिने स्थादे पारिणामिकी ॥ <4 ॥ 
अथै--शह्ाकारका यह कहना क्रि वैमाविक्त शक्ति विना क्मोद्यके चित्रकी तरह 
कूटत्य-परिणाम शून्य रह जाती है, सर्वथा युक्ति-आगम शूत्य है। क्‍योंकि मितना भी 
शक्ति समूह है सब परिणमन शी है। पदार्थमें ऐसी कोई भी शक्ति नहीं है नो प्रतिक्तत 
अपनी अक्त्थाको न बदढती हो । फिर वैमाविकी शक्ति परिणमन शीढ क्यों न होगी। गत 
वह परिणमन शील है तो “ कर्मोंके अलुदयमें चित्रकी तरह परिणाम रहित हो जाती है ” 
यह शह्राकारकी शह्ढा नितान्त ब्यथे है । 
और ऐसा भी नहीं है कि कोई शक्ति परिणमनवाली हो ओर कोई न हो, पभी 
शक्तियां परिणमन शील हैं, इसी वातको नीचे दिखाते हैं--- 


शक्तिको परिणाम रहित मानमेंत कोई प्रमाण नहीं है--- 


परिणार्मात्मिका काचिच्छक्तिश्लाउपारिणामिकी । 
तदूग्राहकप्रमाणस्थाइभावात्संहष्टयभावतः ॥ <९ ॥ 
अर्थ--द्व्यमें मितनी शक्तियां हैं समी प्रतिक्षण परिणमन करती रहती हैं। किसी 
शक्तिको परिणमन शील माना भाय और किस्तीको नहीं माना जाय या कुछ काहके लिये 
परिणमन शील माना जाय, इसमें कोई प्रमाण नहीं है और न कोई दृष्टान्त ही है। 
भावाथै--वस्तुमें दो प्रकारकी पर्यायें होती हैं एक व्यज्ञन पर्याय, दूसरी अप पर्याय । 
प्रदेशवत्त गुणके विकारको व्यज्ञन पर्याय कहते हैं, अर्थात्‌ समग्र वस्तुके अवस्था मेदको 
व्यज्ञन पर्याय कहते हैं । तथा उप्त द्ब्यमें रहनेवाल़े अनन्त गुणोंकी पर्यायक्रो अर्थ पर्योय 
कहते हैं । उक्त दोनों प्रकारकी पर्यायें वस्‍तुमे प्रति समय हुआ करती हैं । 
| फलिता्थ--- 
तस्माद्रेभाविकी शक्ति: स्व स्वामाविकी भवेत्‌ । 
परिणामात्मिका भावैरभाषे कृत्स्यकमंणाम्‌ ॥ ९० ॥ 
अथे--जब उपयुक्त कथनानुसार सभी शक्तियोंका परिणमन होता है। तब वैमाविकी 
शक्तिका भी प्रतिक्षण परिणमन प्िद्ध हो चुका । इसलिये फलिता्थ यह हुआ कि वैभाविकी 
शक्तिही अवस्थामेदसे स्वभाव विभावमें आया करती है। जब_कर्मोका_सम्बन्ध रहता. 
. दर तो उस वैभाविकी शक्तिका विमावरूप परिणमन होता है. और जब सम्पूर्ण कर्मों 
अभाव होता है तथा आत्मा अपने स्वाभाविक शुद्धभावोंकरा अधिकारी हो जाता है, उप 


रा 
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समय उस वैभाविक्री शक्तिका, परिणमत्र स्वमावरुप होता हे। इस प्रकार केवढ एक 
बे दम स्यान रो चैभावि रे रु द्क 
बभाविक शक्तिके ही ल्वाभाविक ओर के एसे ठा अक्त्था भेद हैं। 
निष्कप-- 
ततः सिर सतो5्चहर्य न्यायाच्छाक्तिदर्य चतः । 
दवस्था भेदतो | ०] कक फ 
स्‌ ढ/त॑ न डेत युगपत्तयों। ॥ ९१ ॥ 
अथे--उपयुक्त कथनसे यह वात मरी भांति सिद्ध हो जाती है कि पदार्थम अवस्थाके 











भेदस हो शक्तियां हैँ । यह द्वेत अवस्था भेदसे ही है, स्वाभाविक ओर वैभाविकइन दो शक्ति- ! 


योंकी अपक्षासे युगपत्‌ द्वैत नहीं है | 

भावाथ--वस्तुमें एक समयमे एकही पर्याय होती है इस नियम वैमाविक शक्तिकी 
ऋमसे होनेवाी दोनों अवस्थायें वत्तुमें रहती हैं| परन्तु कोई कहे कि स्वाभाविक्त और 
वबैभाविक दोनों एक साथ रह जाय यह कभी नहीं हो प्तक्ता । क्योंकि यदि एक साथ एक 
काहमें दोनों रह जांच तो वे ठो गुण कहे जांयगे, पर्याये नहीं कही जांयगी । पयोय तो एक 
समयमें एक ही होती है । इसलिये अवस्थामेदसे ऋमसे ही स्वाभाविक और वैमाविक्त दोनों 


५ अवस्था पायी जाती हैं। एक काढूमें नहीं । 


दोनोकों एक समवस माननसे दोष-- 
थोगपणे महान दोषस्तदद्वैतस्प नथादपि । 
का्यकारणयोनाशो नादाः स्थाइन्धमोक्षयो: ॥ ९२ ॥ 
अर्थ---यद्यपि वैभाविक शक्ति एक ही है ओर उसकी दो अवस्था ऋमसे होती हैं 
यह प्िद्ठान्त है। तथापि अवस्था भेदसे नो ढ्वेत है अर्थात्‌ पर्यायकी अपेक्षासे नो स्वाभाविक 
और वैमाविक दो भेद हैं इन भेदोंको एक साथ ही कोई स्वीकार करे तो भी ठीक नहीं है। 
ऐसा माननेसे अनेक दोष आते हैँ | एक तो काये कारण भाव इनमें नहीं रहेगा क्योंकि वैभा- 
विक अवस्था पूर्वक ही स्वाभाविक अवस्था होती है । निम्त प्रकार संसार पूर्वक ही 
मोक्ष होती है। इस लिये संसार मोक्ष प्राप्तिमें कारण है। इसी प्रकार वैभाविक 
अवस्थाके बिना स्वामाविक अवस्था भी नहीं हो सक्ती है। एक साथ माननेमें यह 
कार्यकारणभाव नहीं बनेगा । दूसरे बन्च और मोक्षकी भी व्यवस्था नहीं बनेगी, क्योंकि, 
बैमाविक अवस्थाकों पहल़े माननेस तो वन्धपूर्वक मोक्षका होना सिद्ध होता है। परन्तु एक 
साथ दोनो अवस्थाओंकी सत्ता स्वीकार करनेसे बन्ध ओर मोक्ष एक साथ ही ग्राप्त होंगी । 
भव्वरा बस्चकी सत्ता होते हुए मोक्ष कभी हो नहीं सक्ती, इसल्यि इस आत्माकी कभी भी 
मोक्ष नहीं होगी | इसी वातको नीचे भी दिखाते हैं--- 
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नैकशक्ते द्िधामावों थौगपद्यानुषड़तः । 
सति ततन्न विभावस्प नित्यत्व॑ स्थादवाधितम ॥ ९३ ॥ 
अथे--यञ्पि एक शक्ति ( वैभाविक ) के ही दो भेद होते हैं अर्थात्‌ एक ही शक्ति 
दो रूप धारण करती है । परन्तु एक साथ ही एक शक्तिके दो भेद नहीं हो पक्ते। यदि 
दोनों भेद बराबर एक साथ ही होने लगे तो वैभाविक अवस्था भी निम्नमसे सदा बनी रहेगी 
और वैभाविक अवप्थाकी नित्यतामें आत्माकरा मोक्ष-प्रयाप्त व्यय हो जायगा। इसलिये एक 
गुणकी वैभाविक ओर स्वाभाविक अवस्थायें ऋमसे ही होती हैं । एक काहमों नहीं होती | 
शडह्षाकार-. 

ननु चानादितः सिरं चस्तुज्ञातमहेतुकम्‌ । 

तथाजातें पर॑ नाम स्वतः सिडमहेतुकम्‌ ॥ ९४ ॥ 

तद्वद्यमवहय स्थादन्यथा सर्वेसड्भरः 

सर्वेशन्यादिदोषश्र दर्वारो निम्नहास्पद्म ॥ 

ततः सिर थथा वस्तु यत्किथश्वचिच्चिज्नड़ात्कम्‌ । 

त्सवै स्वस्वरूपाेः स्थादनन्यगतिः स्वतः ॥ ९६ ॥ 

अयमथः कोपि कस्यापि देशमार्ज हि नाइलुते । 

द्रव्यतः क्षेत्रतः कालाड्रावात्‌ सीम्नोनतिक्रमात्‌ ॥ ९७ ॥ 

व्याप्यव्यापकर्मांवस्थ स्पादरभावेषि मार्तिमत्‌ । 

द्रन्य हेकुविभावस्थ तत्किं तत्नापि नापरम ॥ ९८ ॥ 

वैभावषिकस्य भावस्थ हेतुः स्पात्सन्निकषेतः 

तत्नस्थोप्यपरो हेतु ते स्थात्किया चतेति चेत्‌ ॥ ९९ ॥ 

अग्रे--शह्काकार कहता है कि सभी पदार्थ अनादि सिद्ध हैं। पदार्थोकों पैदा करने 

बाला कोई कारण नहीं है, वे स्मी अपने आप ही अनादि पिद्ध हैं। उसी प्रकार उनके 
नाम्र भी अ्नादि पिद्ठ हैं। य्ञपि एक वस्तुका पढ़े कुछ नाम ओर पीछे कुछ नाम मे ही 
हो जाय परल्तु वाच्यवाचक सम्बन्ध सदा ही रहता है। इसलिये निप्त प्रकार पदार्थ अनादिसे 
हैं उम्ती प्रकार उनके वाचक नाम भी अनादिसे हैं। यह पदार्थों और उन्तके सहेतोंकी अना- 
दिता अवश्य अवश्य स्वीकार करनी पड़ती है । यदि ऐसा न माना जाय तो “ पे सह ” 
और ५ शून्यता ” आंदिक अनेक दोष आते है नो कि पदा्क्रे नाशके कारण हैं। झलिये 
यह बात भड़ीमाँति प्रिद्ध है कि जो कोई भी चैतन्य या जड़ वस्तु है समी अपने अपने 
स़ब्पको हिये हुए हैं! उसके स्वरुपका पसिर्तन (फेफफार ) कमी नहीं हो सकता । उर्प्ौुक्त 
कथनका सारांश यह निक्र्म कि कोई भी पार्य किप्ती दूसरे पदार्थक्रे एक देशमात्रकी भी 
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नहीं बिगाड सकता है । सभी पदार्थ द्रव्य, क्षेत्र, कार, मावसे अपने २ स्वरुपमें ही स्थित 
हैं, ग्रदि इन नारोंमेंसे किसी एककी अपेक्षासे भी पदार्थ दूसरे रूपमें आज्ञॉय तो वह अपनी 
सीमासे बाहर हो जॉय । कोई भी पदार्थ क्यों न हो अपनी सीमाका उछ्दन कभी किप्ती 
अंशमें नहीं कर सकता। जत्र ऐसा नियम है तो क्या कारण है कि जीव और पुद्ूलें व्याप्य 
व्यापक भाव सम्बन्ध न होनेपर भी मूर्तिमान्‌ पढछ द्रव्य नीवके वैमाविक भावोंगें कारण हो 
जाता है। यदि विना किसी प्रकारके सम्बन्धके भी परहलकम जीवके वैभाविक भावमें कारण 
हो जाता है तो उसी स्थरूपर रहनेवाला धर्माठिक अपर द्रव्यभी जीवके विकारक्ा कारण क्यों 
न माना जाय ? इसके उत्तरम यदि यह कहा जाय क्रि सन्रिक्रप-सम्बन्ध विशेष होनेसे 
पृहलद्वव्य ही नीवके विभावका कारण होता है, धर्मादिक नहीं होते, तो भी यह दोष आता 
है कि उस्ती स्थानपर रहनेवाढ्ा सन्रिकृरप सम्बन्ध विशिष्ट विश्नप्तोपचयरूप परद्दढपिण्ड जीवके 
विकारका कारण क्यों नहीं हो नाता है * 
उत्तर--- 

सत्य बडमबर्ूं स्थाचिद्द्॒व्यं चाथ स्तिमत्‌ । 

स्वीपसम्यन्धिसिवडमवर् परवन्धिमिः ॥ १०० ॥ 

वडाबडत्वथोरस्ति विशेष; पारमाधथिंक। । 

तयोजात्यन्तरत्वेषि हेतुमडेतुशक्तितः ॥ १०१ ॥ 

अधै--आपने जो शंका उठाई है सो ठीक, परन्तु बात यह है कि सभी जीव 

पदक बद्ध तथा अबद्ध नहीं होते किन्तु कोई वद्ध होते हैं और कोई अबद्ध होते हैं। 
संसारी जीव पूछ क्मेसे वेंधे हुए हैं, मुक्त नही। इसी प्रकार पुल द्वन्यमें मी ज्ञानावरणीय 
आदि कर्म परिणत प्रद्ृ द्न्य ही जीवसे बे हुए हैं, अन्य ( पाच प्रकारकी वर्गणाओंको 
छोड़कर ) पृहूछ नहीं | ओर भी नो वन्ध योग्य जीव व पुद्ूह द्रव्य हैं, उनमें भी सभी 
जीव संप्तारकी समस्त कर्मर्गणाओसे एक छ्ताथ नहीं बंध जाते, और न समस्त कर्मवर्गणावे 
ही प्रत्येक जीवके साथ प्रतिप्तमय बैंघ जाती हैं, किन्तु निंप्त समय मिस्त जीवके जैसी कपाय 
होती है उप्तीके योग्य कमोसे जीव बंध जाता है अन्य प्रकारकी कपायपसे बेपने योग्य कर्मेकि 
साथ नहीं बँधता । इसल्यि कोई पुहुलद्॒ब्य जीवमे विकार करता है कोई नहीं करता । ऐंसा 
भी नहीं है कि सांख्यमतकी तरह पुरुष (नीवात्मा) को सर्वथा शुद्ध मान लिया जाय और 
बन्धको केवढ प्रकृति (कर्म)का ही धर्म मान लिया माय तथा बदुनीव ओर मुक्तनीवमें 
वास्‍्तवमें कुछ अन्तर ही न माना जाय | और ऐसा भी नहीं है कि किसी दृ्यमें दुसरे 
द्रन्यके मिमिससे विकार संवंगा हो ही मही प्कता। ऐसा माननेसे पदा्थोक्ता निमित्त 
नैमित्तिक सावन्व ही उड़जाता है। और निमित्त नेमित्तिक सतेबके अभाकों किसौ काेकी 
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पिड्धि नहीं हो सकती है । इस छिये बद्ध जीव और मुक्त जीवमें वास्तविक भेद है। 
तथा जीव और पुदूलमें विनातीयपना होने पर भी परस्पर इस प्रकारका निमित्त 
नैमित्तिक भाव है निससे कि संस्तारी जीवोंकी कपरायक्रा निमित्त पाकर पुल कर्म 
जीवेंके साथ बन्धको प्राप्त हो जाता है, ओर उन बंधे हुए कर्मेंके परिपाक काहें 
जीवॉमें कपायादि रूप विकार उत्पन्न हो जाते हैं । 
बद्ध और मुक्तका स्वरूप--- 
बड/स्थाइडयोसोवः स्थादबडोप्यबडयो: । 
सानुकूलतया बन्धो न बन्धः प्रतिकूलयों। ॥ १०२ ॥ 
अथथ--ंधे हुए दो पदार्थीकी अवस्था विशेषकों बद्ध कहते हैं । इसी प्रकार नहीं वेग 
हुए दो पदार्थौकी अवस्थाकों अबद्ध कहते हैं । बन्ध वहीं होता है नहां पर कि अलुकूछता 
होती है | प्रतिकूह पदार्थाका बच नहीं होता है । 
भावाथे--जहां अनुकूल योग्य सामग्री जुट जाती है वहीं पर बन्ध होता है, जहां 
योग्य सामग्री नहीं मिलती वहां बन्धकी योग्यता भी नहीं है । 
बन्ध-भेद-- 
अरथतस्तरिविधो बन्धो बाच्य तछक्षणं त्रयम्‌ । 
प्रत्येक तद्‌द्र्थ घावत्ततीयस्तृच्यतेज्धुना ॥ २०३ ॥ 
अर्थ--वास्तवमें बन्ध तीन प्रकारका होता है इस्ती ढिये उन तीनोंके जुदे जुदे तीन 
रक्षण भी हैं। तीनों प्रकारोंके बन्धोंमें दो बंधोंका स्वकूप तो एक एक स्वतन्त्र है। परन्तु 
तीसरे बन्धका स्वरूप जो कि दो के मिलनेसे होता है कहा माता है-- 
भावाथे--पहले कहा जा चुका है कि भाव वन्ध, द्ल्य बन्ध और उमय बन्‍्ध, झस 
प्रकार बन्धके तीन भेद हैं। उनमें भाव बन्ध ओर द्रव्य बन्ध में तो मोटी रीतिसे एक एक 
ही पदायथ पड़ता है । क्योंकि राग द्वेषादि भावही भाव बन्ध कहहाते हैं इन मावोम आत्मा 
की ही मुख्यता रहती है। कर्मके निमित्तसे आत्माके चारित्र गुणके विकारकों राग ह्ेष कहते 
हैं । द्रव्य बन्धमें केवल पुद्रछ ही पड़ता है । इस्त ढिये ये दोनों बन्ध तो प्रत्येक स्वतन्त्र हैं 
परन्तु तीत्रा बन्च जो उमय बन्ध है वह आत्मा और पूढूल इन दो द्रज्योके सम्बन्धते होता 
है। इस लिये उसीका स्वरूप कहा जाता है | 
जीवकर्मो भयोबेन्धः स्पान्मिथः सामिलाघुक। । 
जीवः कमेनिषडो हि जीवबडूं हि कम तत्‌॥ १०४ ॥ 
थे--परस्परमें एक दूसेरेकी अपेक्षाको लिये हुए जो जीव और कर्म दोनोंका ससतनध 
है वही उमयबन्ध कहलाता है । जीव तो कर्मोसे बैंधा हुआ है और कर्म नीजसे वेंधे हुए हैं। 
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बन्धके कारणपर विचार--- 
तहुणाकारसंक्रान्ति भौवो चैमाविकश्वितः । 
तन्निमित्त च तत्कम तथा सामथ्येकारणम्‌ ॥ १०५॥ 
अथै--जीवके गुणोंका अपने स्वरुपसे बदलकर दूसरे रूपमें आ जाना, इसीका नाम 
वैभाविक भाव है । यही भीवका भाव कर्मके बन्‍्ध करनेमें कारण है, ओर वैभाविक भावके 
निमित्तते होनवाढा वही कर्म उसी वैभाविक्र भावके पैदा करनेकी सामथ्येका कारण है । 
भावाथे--कर्मोके निमित्तसे होनेवाली रागद्रेष रूप आत्माकी अवस्थाका नाम ही 
वैमाविक है । वही अशुद्धमाव पद्छोंको करमरूप बनानेमें कारण है,' और वह कर्म भी उप 
वैभाविकर भावकी उत्पत्तिका कारण है इसलिये इन दोनोंमें परस्पर कारणता है। झप्ती बातको 
नीचे स्पष्ट करते हैं-- 
अरथोय यस्प कार तत्‌ कमेणस्तस्थ कारणम । 
एको भसावश्च कर्मेके वन्‍्धो्स दन्दरज। स्छत:॥ १०६ ॥ 
अर्थ--उपपर्युक्त कथनका यही आशय है कि मिप्त कर्मका यह वैभाविक् भाव काये 
है, उध्ती कमका कारण भी है । इसलिये एक तो भाव और एक कर्म इन दोनोंते ही उमय 
'. बस्ध होता है | 
भावाय--यहांपर यह शड्ढा उप9्यित हो सक्ती है कि एक ही कर्मका वैमाविक भाव कार्य 
है ओर उसी एक कमका कारण भी है। उस्तीका कार्य ओर उसीका कारणयह बात एक अनबनती 
प्रतीत होती है | परन्तु सनातीय॑ताकों ध्यानमें रहनेसे यह शक्ल सवैया निर्मूल हो जाती 
है । वैमाविक भावकी निम्त कर्मन पैदा किया है उस्ती कमका कारण वैभाविक भाव नहीं है 
किन्तु नवीन कर्मके हिये वह कारण है । अर्थात्‌ वैमाविक भावसे नवीन कर्म बेंपते हैं 
ओर उन कर्मोसे नवीन २ भाव पैदा होते हैं। सनातीयकी अपेक्षासे ही “ उस्ती कर्मका 
कारण उस्तीका काये ” एसा कहा गया है । 
यदि कोई दूसरे सनातीय कमकी भी कर्मत्व धर्मकी अपेक्षासे एक ही कर्म समझकर 
शह्वा उठावे कि कही सर काये ओर कमही स्वयं कारण कैसे हो सक्ता है * इस 
शह्लाका उत्तर भी एक ही पदाथम कार्य कारण भाव दिखाने वाले दृष्टान्त द्वारा स्फूट 
करते हैं-- 
तथा5ं5दर्शे यथा चछ्तु। स्वरूप संदधर्पुनः । 
स्वाकाराकारसंक्रान्त कार्य हेतु! स्वयं च तत्‌ ॥ १०७॥ 
अगे--जित्त प्रकार दपंणमें मुख देखनेसे चक्लुका प्रतिबिम्न दर्षणमें पढ़ता है। उमस 
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अपने प्रतिबिम्बमें कारण स्वयं चक्षु है, प्रतिबिम्व कार्य है | परन्तु वही चक्षेके आकारको 
धारण करनेवाह् चक्षुकी अंतिबिम्त्र अपने दिखानेमें कारण भी है। 
भावाथ--जव्‌ चह्ुसे दर्पण देखते हैं तब चक्षुका आकार दर्षणमें पड़ता है। इसलिये 
तो बह आकार चक्लुका कार्य हुआ, क्योंकि चछ्ठुसे पेदा हुआ है। परन्तु उस्ती भाकारको 
जत्र चह्ुसे देखते हैं तब अपने दिखानेमें वह आकार कारण भी होता है। इसलिये एकही 
पदार्थमें कार्य कारण भावभी उपयुक्त दृष्टन्त द्वारा सुधदित हो जाता है । 
अपि चाचेतन झूते पौदले कम तव्यथा । 
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जीवभावविकारस्थ हेतुः स्थादुद्रव्य कम तत्‌ । 
तडेतुस्ताबिकारथ्व थथा प्रत्युपकारकः ॥ १०९ ॥ 
अथे--अचेतन, पौद्ल्कि, मू्त दत्य कम तो जीवके भावोंके विकारका कारण है। 
और उम्र द्रव्य कमेको कारण वह वैमाविक भाव है । यह परस्पर कारणपना श्सी प्रकार है 
कि मानों एँक दूसरेके उपेकारका परस्पर बदला ही चुकाते हो । 
इन दोनेमिं क्यों कारणता हुई! 
चिंदिकाराकृतिस्तस्प भांवो वैमाविकः स्छतः । 
तन्निमित्तातूथरभूतोप्यथः स्पात्तन्रिमित्तकः ॥ ११० ॥ 
अग--नीवकी शुद्ध अंवस्थासे विगड़कर नो विकार अवस्था है वही नीवका वेभा, 
बिक भ्राव है उसी वैभाविक भावंके निमित्तसे नीवसे सर्वथा मिन्न भी पृद्ठल द्रव्य उस वैमाविक 
भावैके लिये निमित्त कारण होता है । 

,.. भंवाये--यद्यपि पूंहुल्कामाण दृब्य नीवसे संवया मिन्न ड़ पदार्थ है, परन्तु जीव 
गा भावीसे वह खिंचेकरें कमेंहूप हो जाता है। फिर वही जड़कमे चेतनके भांवकि बिगा- 
डूनेमें कारण होता है। इसमें परस्थरकी निमित्तता ही कारण है । 

ऐसा होनेमें भी उभयबन्ध ही कारण है--- 
तडि नोभयबन्धादै वहिवेद्याश्रिरादपि । 
न हेतवों भवन्त्येकक्षेत्रस्थाप्यंघडवत्‌ ॥ १११ ॥ 

जज थै--वह कर्म चेतन-भावोंके बिगाड़नेका कारण हो जाता है इसमें भी उमयबख 
ही कारण हैं । क्योंकि जत्र तेके वह पूद्छ दब्य कमेरूप परिणत न होगा तब तक वह आत्माक्े 
भावोंकीं विकारी बनानेमें कारण नहीं हो सकता है। यदि बिना करमेछूप अवस्थाकी धारण 
किये ही पृद्ठछ द्रव्य जीवके विकार भावोंका कारंण हो जाये तो मीवके साथ ही उसी क्षेत्र 
चिरकालसे लगे हुए व्िस्सोपचय भी कारण हो जांयगे, परन्तु विख्मोपचय विकारमें कारण 

# पूहू 'पुंस्तेकर्म भी इस छोकके दो चरण नहीं मिले । ४ 
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होते नहीं, किन्तु कर्म ही कारण हैं और. कर्म-भवस्था पहलकी तभी होती है, जब कि वह 
उम्रयजर्ध रुपमें परिणत, हो, नाता. है. । 
भाव्राथे--विश्षप्तोपचम, उत्हे कहते. हैं कि जो पहल परमाणु, का्माणु स्क्त्ध ) करू 
परिणत तो,नही, हुए हों किन्तु- आत्माक़े आप्षपाप्त:ही कर्महप परिणृत होनेके छिये सन्मुखत हों। 
इन पृदूल, परमाणुओंकी ,ब्स्वरूप अवस्था नहीं है । निंप्त समय आत्म[ रामद्वेत्रादि कृपाय 
भावोंको धारण करता है उस्ती समय अन्य संप्तारमें भरी हुई कार्माणु वगेणायें था ये 
विल्षप्तोपचय संज्ञा धारण करनेवाले परमाणु झट आत्माके साथ बंध जाते हैं.। बंप्रनेपर, ही 
उनकी कर्म तज्ञा हो जाती है। उससे पहले २ कार्माण ( कम होनेके योग्य ) प्ेज्ञा है | ये 
विश्नप्तोपचय आत्मासे बंधे हुए कर्मोत्ते भी अनस्त गुऐे हैं ओर, जीव. राशिसे भी अनन्त गुणे 
हैं। क्योंकि पहले तो. भाव्मुके साथ, बे हुए कम. परमाणु ही अन्त्तातत्त हैं । उन कर्मेरूप 
परमाणुओमेंसे प्रत्येक परमाणुके साथ अनन्तानत्त. सूक्ष्म परमाणु, (विस्नप्तोपचस) हगे हुए हैं। 
भृश्दता-- 
तहइचसाविनामभूत स्थादशुरत््वमकमणात्‌ । 
तहक्षुणं यथा, डैत स्पादूतात्सवतोन्यत! ॥ ११९ ॥ 
अप--आत्माकी.बढ्धताक़ी अविनामाविनी अशुद्धता भी उप्ती,समय आ नाती है। 
उप हक यही छक्षण है कि सय॑ अड्रैत आत्मा अन्य पढार्थक्रे निम्नितते,हैत, हो 
जाता है। 
भआावाथे--जिप समय आत्मा कर्मसे, बद्ध होता है उस्ी,प्मय अडद्ध भी है। 
बिना अशुद्धताके वद्धता आ ही नहीं सृक्ती. है.। इसी प्रकार विना बृद्धताक़े अशुद्धत[ भी 
नहीं आ, सक्ती। इसलिये, बद्धता. और अशुद्धता ये दोनों अविनाभाविनी, हैं । एकक्रे विना 
दूसरा न, होवे इसीका-नाम अविनामाव, है। यथपि आत्मा स्व॒यं, (अपने आप) अ्वैत अर्थात्‌ 
अमरिह-एक है । तथापि, अशुद्धताको धारण करनेसे (पर पढा्थके निमित्ते) वही आत्मा हैत 
अर्धीत्‌ दो रुपधारी ( दुरंगा.) का हुआ है । 
आत्मा ह्विझुपता क्रिस प्रकारी है-- 
तत्राडड्रैतेषि पदुदैत तद्द्धिधाज्रपचारिकम | 
तनत्राय स्वांशसंकल्पश्चेत्तोपाधि डितीयकम्‌ ॥ ११६ ॥ 
अथ--आत्मा अशुद्ध अवस्पामें डिरुपता धारण करता है. अर्थात्‌ उप्तमें, दो प्रकारके 
अंशोका मेल हो जाता है। यह दोनों ही प्रक्नाका मे औपचारिक ( उपचारते ) है। उत्त्‌ 


दोनों अशोमें एक अश तो लय आत्माक्ल, ही, है, और दूसरा उपाधिति होनेवाढा अर्था 
परपदा्का है। 
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बाध--आत्मा और कर्म, इन दोनोंके स्वरूंपका ' जब .विकारूप परिण॑मन होता 
है, दोनों ही जब अपने स्वरूपको छोड़ देते हैं उप्तीका नाम' अंशुद्धता है। यह अंगु्धता 
व्यवहार इृश्टिसे हैं | वास्तव दृष्टिसे आत्मा" अमूर्त है । शुद्धता कैमे और 'आत्माका भाव 
दोनों हींके मेठसे होती है, इसलिये अशुद्धतामें दो भाग होते'हैं । उन दोनों भागोंका यदि 
विचार कं तो एक भाग तो आत्माका' है । क्योंकि अशुद्धता' 'आत्माके ही गुणंकी विकार . 
अबस्थों है परन्तु दूसरा भाग कर्मका है । इसी लिये रागद्रेपादि वैमाविक अवस्थायें नीवत्मी 
और पुंद्छ कर्म दोनोंकी हैं। 


शड्डाकार--- 

ननु चैक सत्सामान्यात्‌ देत॑ स्थात्सदिशेष्त: 

तब्रिशेषेषि सोंपाधि निरुपाधि कुतोथेतः ॥ ११४ ॥ 

आपिचाभिज्ञानमत्रास्ति ज्ञान यंद्रसरूपयों! | 

न रूप न रसो ज्ञान ज्ञानमात्रमधाथेतः ॥ ११५ ॥ 

अथे--रह्टाकार कहता है कि हर एक पदांर्थक्ी दो अव्वाये होती हैं। एक 
सामान्य अवस्था, दूसरी विशेष अवल्था | सामान्य रीतिसे पदार्थ एक ही है, और विशेष 
रीतिसे दो प्रकार है। ऐसा विशेष खुलासा होने पर भी सोपाधि और 'निरुपाषि भेद कैसा 
और ऐसा अनुभव भी होता है कि जो' ज्ञान रस रुपको 'नानता है वेह ज्ञान कहीं रूप, रस 
रूप स्वयं नहीं हो जाता है। वात्तवें ज्ञान ज्ञान ही है ओर 'रूप, रस पुद्ढल ही हैं । 
भावारथ--शझ्ञाकारका अमिप्राय यह है कि सामान्य और विशेवात्मंक उमय रुप 
पदार्थ है.। सामान्य दृष्टिसे एक है ओर विशेष दृष्टिसे उस्तें ह्विहृपता है, अंथोत्‌ द्रव्याथिक 
नयते पदार्थ सदा एक है ओर पर्योयक्री अपेक्षासे वही पदार्थ अनेक्र रूप हैं। नर ऐसा 
पिंद्वान्त है तो फिर अशुद्ध-आात्मामें जो 'द्विरूपता है वह पर निमित्तृस क्यों मानी जावे / 
ऊपर जो यह कहा गया है कि एक अश आत्माक्ा है और दूपरा पदक है यह कहना 
व्यय है। अशुद्ध आत्माकी जो हिरूपता' है वह आत्माकी - ही विशेष अवस्थां है! 
इस लिये आत्मामं सोपाधि और निह्मापि, ऐसे दो भेद कला ठीक नहीं है 
हम जानते भी हैं कि रूप रप्तादिको माननेवाछा ज्ञान उन रूपादि' पढ़ायसि' सपेधा जुटा है 
जानमेते ज्ञानमें किसी प्रकारंकी अशुद्धता नहीं आती है। शइाकारकी अमिप्राय, हैं कि 
अशुद्धता कोई चीन नहीं है ? .' 
उत्तर--- 
मैर्च यंतों विशेषोस्ति स्शिषेषि वस्तुतः। ४ 
अन्वयव्यतिरेका न्पां दाभ्यां वै सिरसाधनात्‌ ॥ ११६ ॥ 
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थै--शह्वाकारका यह कहना कि ज्ञाममें अज्ञानता आती ही .नहीं है। अथवा 
अशुद्धता कोई चीज ही नहीं है सवेया मिथ्या है। क्योंकि पदायके सामान्य ओर विशेष ये 
दो गेंद होनेपर भी कुछ ओर भी विशेषता है। वह_ विशेषता अन्वय, व्यतिरिकके द्वारा सिद्ध 
होती है। किस प्रकार ? सो.नीचे दिखाते हँ-- 
तत्रान्वयों प्रथा ,ज्ञानमज्ञानं परहेतुतः 
अर्थाच्छीतमशीतं स्पाबन्हियोगाडि, वारिवत्‌ ॥ ११७ ॥ 
अथे-- यत्सत्वे यत्सत्तमन्वय ” जिसके होनेपर जो हो इसीका ,नाम अन्बय है। 
पर पदार्थक्ी निमित्ततासे ज्ञान अज्ञान हो नाता है यह अन्बय यहां पर ठीऊ श्रट्ता है। निप्त 
प्रकार ठण्डा जल अग्निके सम्बन्धस गर्म हो जाता है । 
_. यह बात अठिद्ध भी नहीं हैं-- 
नासिडोसो हि. दृष्टान्तो ज्ञानस्थाज्ञानतः सतः 
अस्त्पवस्थान्तरं.तस्य थथाजातप्रमात्त्त; ॥ ११८ ॥ 
अथे--यह दृष्टान्त असिद्ध भी नहीं.है । जिस समय ज्ञान अज्ञानरूपमे आता है 
उप्त समय पदायकी यथार्थ प्रमिति नहीं हा पाती है किन्तु अवस्थास्तर ही हो जाता है। 
व्यतरिक--- 
व्यतिरेकोस्त्यात्मविज्ञान यथास्दं परहेतुतः । 
मिथ्यावस्था विशिष्ट स्थायन्नैंच छुडमेव तत्‌ ॥ ११९ ॥ 
अधे--जिस्त प्रकार ज्ञानमें अन्वय घटता है उसी प्रकार व्यतिरिक भी प्रट्ता है, अयत्रिक 
उसे कहते हैं कि निप्तके न होने पर जो न हो। जिस्त प्रकार आत्माका ज्ञान दूसरेके निमित्तसे 
मिथ्या-अवस्था सहित हो जाता है उप्ती प्रकार उप्त परहेतुके विना शुद्ध ही है। अर्थात्‌ 
क्मके निमितसे ज्ञान अक्षानहूप, ओर कर्मके अमावमें ज्ञान शुद्ध ज्ञानह॒प रहता है। इसीफा 
नाम अन्वय व्यतिरिक है| 
भावाथ--इस अन्चंय व्यतरिकसे आत्मामें अशुद्धंता पर 'निमित्तेत्ते होती है यह बात 
अच्छी तरह बतढा दी गई है | नो बात अलय व्यतिरिकते प्रिद्ध होती है-वह अवश्यंभावी 
अथवा नियमितरूपसे प्रिद्ध खीकार की जाती है। इस लिये आत्माकी, अशुद्धता अवश्य 
माननी पड़ती है । 
रा हि आुद्ध ननिका स्वरुप-- 
तद्था क्षायिरक ज्ञान साथे सवोर्थगोचरम । 
शुद्ध स्वजातिमात्रत्वात्‌ अब निरुपाधित) ॥-१२७ ॥| 
अथे--मम्पण पदायोंका प्रत्यक्ष करनेवा् नो क्षायिक ज्ञान ( केवतज्ञान ) है वह 
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'ंद्धात्तान है। क्योंकि उसमें पेरनि्मित्तता नहीं है। वह केबल स्वेस्वरूप मात्र ही है। वही 
ज्ञान अबद्ध मी हैं। क्योंकि उप्तमें किसी पर पंदार्थरूप उपाधिका सम्बन्ध नहीं 
अशुद्ध शानका स्वुरूप--- 
क्षायोपशमिक ज्ञानमक्षयात्कर्मणां सेतांम ।._ 
आत्मजातेश्युतेरेतहड चाशुदमऋमाल॥ १२१) ! 

अर्थ---सर्व धाति कमोका उदयोभावी क्षय होनेसे और उन्हीं संवे घाति कमोके 
'जुँदय होनेसे शषायोपशमिक कहलाता है । यह क्षोयोपशमिंक ज्ञान कर्म सहित है, क्योंकि 
'सेल्किमोंका अभी! क्षय नहीं हुआ है । कैंलिये यह ज्ञोन अपने सविरूपसे “थुंत है ' अंतर बे 
कहलाता है तथा अशुद्ध भी है। 

- शुद्धता तथा अश्ुद्धता दोनों ही ठीक हैं--- 
नस्पाच्छुडड तेथाईशुड ज्ञान चादिति संवेतः । 
न॑ बन्धों न फल तस्थे बन्धहेंतोरसमवात्‌॥ १२२ ॥ 

अथे--थदि कोई यह कहे कि ज्ञान न तो शुद्ध 'ही है, ओर न जेशुंद्ध ही है 
जैप्ा है वैसा ही है। तो उसके उत्तरमें यंही कहा जा सक्ता' है कि आत्यामें बेंन्ध भी नहीं 
है, ओन न उसका फल ही है। क्योंकि बन्धेका कारण ही कोई नहीं है । 

भावाथे--बन्धका करण अशुद्धता है यह बात पे अच्छी तरह कही जा चुकी 
है। यदि अंशुद्धतोंको न माना नोवे तो बनंध भी नहीं उहरता, ओर बन्वके अंभावम बन्धका 

'भी नहीं बनेता। 
अधचेडन्धस्तंदी बनधी बन्‍्धोी ना5बंन्ध एव घः 
 शर्षेश्रिदिशियाणा निर्षिशेषादवन्ध भार ॥ १९२३ ॥ 

अध--थदि अरशद्धतिकि विंना ही कप हो जाय तो फिर वन्ध ही रहेगा । बन 
अब॑न्ध अवृस्थामें कमी नहीं आ सक्ता । ऐसी अव्स्थामें कोई भी जीव सम्पूर्ण रीतिसे मृत्त 
नहीं हो पक्ता | 
'. अंवोर्थ--यदि बर्धिका कारण शुद्धता मानी माय तब तो यह बांत नहीं बनती 
कि बन्ध ही सदा रहेगा, अब हो हीं नहीं सेक्ता । कयोंकि करेंणके सद्भोवर्में ही काये 
होता है। फारणके न रहने पर कार्य भी नहीं रह सक्ता | जत्र तक अशुद्धता है तभी तक 
बन्ध रहेगा । अशुद्धताके अभावमें बन्धका भी अमांव अवश्येभावी है। इसलिये अशुद्धता 
माननी ही चाहिये | 

यदि ऊँपरके रोक द्वारा ही अशुर्द्धताकी सिद्धि हो चुंकी ऐसा कहा जाय तो झ 
'क्लोकका दूसरा अंधे शुद्धंता-साधंक भी हो जाता है । वह इस प्रंकार है कि यदि अशुद्धता 
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ही मानी जावे, शुद्धता नहीं मानी जावे, तो सदा वन्ध ही रहेगा, अबन्ध कभी होगा 
ही नहीं । ऐसी अवस्थामें सभी आत्माय वद्ध ही रहेंगी। मुक्त कोई भी केंगी न होगा । 
इस हिये शुद्धता भी माननी ही पढ़ती है । 
सारोश--शुद्धत और अशुद्धता दोनों ही ठीक हैं । पहुहे औत्मा अशुद्ध रहता है । 
फिर तप आंदि कार्रणों द्वारा कर्मोको निरमरा करने प॑र शुद्ध हो जाता है। इसी बतंको 
नीचेके 'छोकसे बतछाते हे--- 
माभूदा सर्वेतो बन्धः स्पादबन्धप्रसिडितः । 
. माबन्धः स्चेतः अ्रेघान्‌ बन्धकार्योपछब्धघितः) ॥ १२४ ॥ 
अथे--न तो सब्र आत्माओंके सदा भन्‍्ध ही रहता है, क्योंकि अवन्धकी मी प्रसिद्ध 
है अर्थात्‌ मुक्त जीव भी प्रसिद्ध है, तथा न सर्वथा सदा अबन्ध ही मानना ठीक है क्योंकि 
बन्ध रूप कार अथवा चन्पक्रा कार्य भी पाया जाता है । 
अबद्धका दृषान्त--- 
अस्तिचित्सार्थंसवर्थसाक्षात्कायेविकारणुकू । 
अक्षयि क्षायिर्क सांक्षांद्वर्ड, बन्धव्यत्यंघांत्‌॥ २९० ॥ 
अर्थ--मम्पू्ण पढ़ोर्याक्रा साझ्षात्‌ ( प्रत्यक्ष ) करनेवाछा, सदा अविनख्वर, ऐस्ा जो 
्षा्यिक' ज्ञान-केवल ज्ञान है वह निर्विकार है, शुद्ध है, तथा वन्धका नाश होंनेते अबद्ध 
अधात्‌' मुक्त है। हे 





बद्धका हदृष्ान्त--- 
बड। सर्वोपि संसारकयत्वे चैंपेरील्यतः । 
'सिंड सोपाधि तडेतोरन्पधानुपंपत्तितेः ॥॥ १२६ ॥ 

ह अंथे--प्तप्तारी जीवोंका ज्ञान बढ है, क्योंकि उसके कार्यम विपरीतंता पांडे मांती है 
इसलिये ज्ञान उपाधि सहिन भी होता है यंह बात अच्छी तरह सिद्ध होती है। उपाधि 
पढसे यहा कर्मोपाधिका अहण करना चाहिये । यदि संप्तारियोंके ज्ञानको सोपाधि न माना नाव 
'तो उसमें विपरीतता रूप हेतु नही बन सकता । 

फलितार्थ-- 
सि्॑सेतावता ज्ञान सोपाधि निरुपाधि च 
तंत्राशुर: हि सोपाधि शुरू तन्निरुंपाधि चत्‌ ॥ १२७॥ 
अंथे---उपरुक्त कथनसे यह बात अच्छी तंरह पिद्ध होंती है कि ज्ञान दो प्रकारका है 
'एक तो उपाधि सहित है ओर दूपरा उपाधि रहित है। कंर्मोपापि सहित ज्ञान'अशुद्ध है 
कर्मोपाधिसे रहित शुद्ध है । 
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शड्लाकार-- 
ननु करको विशेषोस्ति बडाबडस्त्वथोद्ेयो! 
अस्त्पनथोन्तरं यस्माद्थोदेक्योपलब्धितः ॥ १२८ ॥ 
,.. अर्थ--शज्जाकार कहता है कि बद्धता-ओऔर अबद्भतामें क्या विशेषता है” क्योंकि 
हम दोनों अवध्याओंमें कोई भी भेद नहीं पातें हैं अर्थात्‌ दोनों अवस्थायें एक ही हैं? 
उत्तर 
नेवे यतो विशेषोस्ति हेतुमडेतुभावतः। , 
कार्यकारणभेदाद्वा दयोस्तछुक्षणं घथा ॥ १२९ ॥ 
अथै--बद्धता और अबद्धताको एक ही मानना सवंथा मिथ्या है। इन दोनोंमेँ हेतु 
ओर हेतुमान्‌ अथवा कार्यकारणके भेद्से विशेषता है।..'" 
भावाथे--मृक्त अव्स्थाके लिये वद्ध अवस्था कारण है इसलिये बद्धता और अबद्धता 
दोनोंमें कार्य कारणका भेद है। अब उन दोनोंक़ा लक्षण कहा जाता है। 
बन्चका लक्षण 
बन्धः परगुणाकारा क्रिया स्थात्पारिणासिकी । 
तस्थां सत्पामशुडत्व तद॒दयोः स्वगुणच्युतिः ॥१३०॥ 
र्थ---जीव और पृदढ्डलके गुणोंका परगुणाकार परिणमन होनेका नाम हीं बन्ध-है। 
जिप्त मध्य जीव ओर पद्ंढें पर ग्रुणाकार - परिणमन होता हैं उसी समय उनमें अशुद्धत। 
आती है, अंशुद्धताम उन दोनोंके गुणोंकी च्युति हो जाती है अर्थात्‌ दोनों ही अपने अपने 
सबरूपको छोड़कर विकार अवृत्थाकों धारण कर हेते हैं। 
भावा्थ--निप्त अन्धका स्वरूप यहां पर कहां गया है वह कमके रस दान 
काहमें होता है। निप्त समय कर्मोका विषाक काल आता है उप्त समय आत्माका चारितर 
ग्रुण अपने सरूपसे च्युत होता है और कर्म अपने स्वरूप#से च्युत हो जाते हैं। दोनोंकी 
मिछी हुई रागद्रेधात्मक तीपरी ही अवस्था उस समय हो जाती है। रागद्रेष अवस्था न केवल 
आत्माकी है और न केवह कर्मोकी है, किन्तु दोनोंकी है। जिम्त प्रकार चूना ओर हल्दीको 
साथ २ घिपनेसे चूना अपने स्वरूपको छोड देता है और हल्दी अपने स्वरूपको छोड़ देती है 
दोनोंकी तीप्ती छाछू अवस्था हो जाती है। यह मोय दृष्टान्व है, इससे यह नहीं समझ 
हेना चाहिये कि जीव पृदछस्वरूप हो जाता हो अथवा ' पृद्टछ, जीवस्तरुंप हो नाता 
“7 $ ुदुछ अद्ृदता पुदल्छे भी आती है मी आती है और जीवके निमित्तस मी आती है परनु 
( जौबमे_ अश्यद्धता पुद्लके निमित्से ही आती है पुद्लके स्वतत्त्र बन्धम स्निग्धता और रूश्नता 
कारण ' है उसीसे पुद्वलमं परशुणाकारता आती है। 
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हो, ऐसा होना तो असंभव ही है, और न उपर्दुक्त कपनका ऐसा आशय ही है, उपयुक्त 
कथनका आशय यही हैं कि रागढ्रेव जीव और पुद्ल दोनोंकी वैभाविक अवस्था है। निप्त समय , 
रागह्वेध जीवका वैभाविक भाव कहा नाता है उप्त समय उक्त कथनमें जीवांश ही विवक्षित 
होता है, अर्थात्‌ जीवके अंशोंकी अपेक्षास्रे रागठ्रेषको जीवेका ही' भाव कह दिया जाता है। 
इसी प्रकार पृढ्लक अंशोंकी अपक्षासे रागद्रेष कर्मोका भी कहा जाता है, ओर इसलिये 
उसका पिक्दोंमें निषेध बताया जाता है, यदि रागद्वेष भाव जीवका ही होता तो सिक्ठोंमें 
भी उप्का होना अनिवार्य होता । यदि यह कहा.नाय कि पृद्ठलक्े निमित्तते जीवका रागह्रेष 
भाव है तो यहांपर निमित्त कारणका ही विचार कर लेना चाहिये। निमित्तता दो प्रकारसे 
आती है, एक तो मूछ पदाथमें अपने गुण दोष न छाकर केवछ सहायंकपनसे आती है। 
जसे-चकछा वलनके निमित्तेते आटकी रोटी बनना । रोटीमें चक्र वेहनका ,निम्मित्त अवद्य 
है परन्तु चक्र वेलनके गुण रोटीमें नहीं आते हैं, केवछ उनके निमित्तेसे आटेमें एक आका- 
रसे दूसरा आकार हो जाता हे । दूमरी निमित्तता अपनेस उर्पकृत पदार्थरम अपने गुण देनेसे 
आती है। जैसे-आटेमें नमक । नमकके निमित्तते रोटीका स्वाद ही बदल जातो है। रागद्ेपमें 
पहले प्रकारकी निमित्तता त्तो कही नहीं ना सक्तीं, क्योंकि वह तो गुर्ण च्युतिर्में कारण ही 
नहीं पढ़ती है, इसलिये दूसरी ही मानती पंडेगीं, दूसरी निमित्तता स्वीकार करनेसे उक्त 
कथन विरोध भी नहीं आता है। रागद्वेपमें आंट और नमेकका दृष्टान्त केवठ घनिष्ट सम्बन्धर्म 
ही घटित करना चाहिये विपरीत स्वादुके लिये कडुवी तूंगी ओर दूधका दृष्टान्त ठीक है 
कहुवी तूंत्रीके अंश मिहनेसे ही दूध विपरीत स्वादु होता है| 
अशुद्धता बन्धफा कार्य मी है ओर कारण भी दे 
बन्धहेतुरशु र॒त्वे हेतुमच्चेति निणयः 
यस्माहन्ध विना न स्यादशुडर्त्व कंदाचन ॥ १३१ ॥ 
अथ--बन्धका कारण अशुद्धता है, ओर वन्धका कार्य भी है, क्योंकि वन्धके विना 
अशुद्धता कभी नहीं होती | 
इस श्लोकमें वन्धकी कारणता ही मुख्य रीतिसे बतलाई है। नीचेके इलोक द्वारा 
बन्चकी कायता बतढाने हँ--- 
कार्यरूपः स बन्धोस्ति कमेणां पाक्सभवात्‌ । 
हेतुरूपमशुड॒त्व॑ तन्नवाकषणत्वतः॥ ११२॥ 
अथ--अम्ध कार्य रूप भी है। क्योकि कमके विपाक होनेसे होता है। अशुद्धता 
उप्तका कारण है। अशुद्धताके हारा ही नवीन २ कर्म - सिंचकर आता है और फिर अन्धको 
प्राप्त होता है । 





जीव शुद्ध भी है- ओर अंभ्रद्ध भी है--- 
जीवः गुडनपादिशादस्ति शुद्धीपि तत्त्तत! ।, 
ना|सखिड्श्राप्यशुडोपि स्छावड़नबादिह ॥ १११॥ 
अमै-शुद्धनम्न ( निश्वयनय) से, जीव, वास्तवते शुद्ध है पस्तु. व्यवहार, नयसे जीव 
अशुद्ध भी[है। व्ययहारमं यह जीव:कर्सेसे बंधा हुआ भी हैं और मुक्त भी होता-है. झद़िये 
इसकी अशुद्धता भी असिद्ध नहीं है.। 
निश्षग्र, नय ओर व्यवक्षर. नम भेद--- 
एक. शुड़नय/: सर्वो , निर्जेन्ड्ी: निविक्लपकः 
हू रनथो इनेकः खबन्द। सविक्॒लपक) ॥ १६४ ॥ 
अथ>-सस्पृण शुद्धतय, एक है वह- तिहन्द्र है, उप्तमें किस्ी।प्रकारका भेद नहीं। है, 
- बह निर्विकल्प है अर्थात्‌ यह शुद्धनय, न-तो किसी दूसरे पढ़ार्थले मिश्रित ही है,ओए न इसे 
किसप्ती प्रकार, भेदकर्पता है इसीलिये, इसका स्वरूप वचनातीत है । क्योंकि वचनोंद्रारा नितना 
सह॒प. कहा जाग्रगा:वह. स खृष्डशुः होगा, इसलिये वह कथत,शुद्ध नग्से-गिर जाता।है.। 
परतु, व्यवहार; नय शुद्ध नयुसे प्रतिकूढ़ है । वह अनेक है, उसमें, दूसरे: पदार्थीक्रा;मिश्रण, है, 
उसके अनेक भेद हैं। वह सविक्रहप, है । इस नयुके द्वारा, वस्तुका अप्छी रुप नहीं, कहा,जां 
सक्ता-। यह्‌. नग्न; वस्‍्तुको, खण्ड़शः प्रतिपादन करता है ओर इस नयसे वस्तुके,शुद्धांशका 
कथृन. नहीं; होता । 
बुद्ध, और व्यवहारते जौ्िस्तरूप-- 
वाच्यः शुडनग्र॒द्मास्य, शुडो; जीवश्चिदासक्ः । 
शुर्ादन्यन्न जीवाद।॥ पदाथास्ते, नव समता! ॥ ११५ ॥ 
अथ--शुद्ध नग्नकी अपेक्षासे, नीव;सदा शुद्ध वेतुय, स्वरूप. है, इस, नयसे, नीव पद एक 
और, अखएड द्रत्य- है, परन्तु ध्यवूहार. नयसे मीव अनेक एवरूप,है,। व्यवहार. नयक्री: अपेक्षा 
ही जीव, अनीव, आश्रव, बन्ध, सेंवर, निर्गरा, मोक्ष, पृण्य और पाए ये: नो; पदार्थ कहछाते,हैं। 
भावाथ--गरे नो पढ़ार्म भी मीवक़ी ही.अशुद्ध जवरथाके, भेद हैं। अशुद्ध नीव ही 
नो अवस्थाओंकों धारण करता है इसी छिये व्यवहार नये नो पदार्थ कहे ग्े।हैं:। 
शबह्|क।२---- 
नन शुडनप्तः साक्षादस्तिसउ्पक़त्वगो चर: ।; 
एको वाहथ! किमन्येत्र व्यवदारनयेन-चेत ॥. १३६ ॥ 
अुध--सम्यकबगगोचर एक शुद्धू नय्‌ ही-हैं;। इस; हिठ्ले उप्तीका कपनकूज। चाहिये 
बाकी व्यवहार नयसे क्या काम है 
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भावार्थ--व्यवहार नय मिथ्या है। इसलिये उसके माननेकी कोई आवश्यकता नहीं 
है। सम्यग्दशनका विवय साक्षात्‌ शुद्ध नय ही है। इस हिये उसे ही मानना चाहिये * 
उत्तृरुष्०- 
सत्य शुड॒नय। ओअेयान्‌ न ओेयानितरों नयः। 
अपि न्यायवलादस्ति नथः श्रेयानिवेतरः ॥ १३७॥ 
अधथ--यह जात ठीक है कि शुद्ध नय उत्तम है, उस्तीसे वाल्तविक्र वत्तुबोध होता 
है ओर यह भी ठीक है कि व्यवहार नय वास्तविक नहीं है। परन्तु शुद्ध नयके समान 
अशुद्ध नय भी न्यायके बलसे मानना ही पड़ता है । 
भावाथ--शुद्ध और अशुद्ध ये दोनों ही प्रतिपक्षी हैं इसलिये शुद्ध कहनेसे ही 
अशुद्धका ग्रहण हो नाता है | अत. व्यवहार नय चाहे अयथा4 और छाभकारी न भी हो 
तथापि न्यायदष्टिस मानता ही पडता है | दूसरी वात यह भी है कि व्यवहारके विना 
स्वीकार किये निश्चय भी नहीं बनता है | यही वात नीचे बतढाते हैं- 


तद्रधानादिसन्तानबन्धपयोयसात्रतः । 
एको विवक्षितों जीचः स्छता नव पदा अमी ॥ १३८ ॥ 
अपथै--एक ही नीव अनादि सत्तान रुपसे प्राप्त त्धपर्यायक्री अपेक्षासे जत्र कह| 
भांता है तत्र वही जीव नव पदाथ रुपसे स्मएण किया माता है । 
भावाथ--व्यवहार नयसे ही जीवका अनाद़ि काल्से बन्‍्ध हो रहा है और उस्ती 
बन्वकी अपेक्षासे इस एक नीवकी ही नो अवस्थाये हो माती हैं | उन अवस्था विशेषोंका 
नाम ही नो पदा्य है। इसीको नीचे पन' दिखाते हैं-- 
किश्व पर्यायधमाणों नवामी पद संज्ञकाः। 
उपराक्तिरुपाधिः स्थान्नात्न पर्यायमात्रता ॥ १३९॥ 
अथै--अथवा ये नो पदाये जीवकी पयायें हैं | इतना विशेष है क्नि ये केवल 
नीवकी पर्यायें ही नही है किन्तुइनपर्यायोंमें उपराग (कर्म) रूप उपाधि रुपी हुई है। उपरा- 
गोपाधि सहित पर्यायोंको ही नो पदाय कहते हैं । 
उपरागोपाधि आपिद्व नहीं ऐ-- 
नात्रासिड्मुपाधित्वं सोपरक्तेस्तथा स्वतः । 
थतो नव पदव्याप्तमव्याप्त पर्येथेष्न तत्‌ ॥ १४० ॥ 
अथ---संप्तारी जीवके उपराग रूप उपाधि असिद्ध नहीं है किन्तु ल्ृतः पिद्ध है। 


छूण ७ 
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इस उपाधिका सम्बन्ध इन नो पदाथों ( अशुद्ध जीवकी पर्यायों ) में ही है। नीवकी सभी 
पर्यायोंमें नहीं है। क्योंकि जीवकी शुद्ध पर्यायमें टपक्रा बिछकुछ सम्बन्ध नहीं है। 
उपाधि मानना आवश्यक है-- 
सोपरक्तेरुपा धित्वान्नादरश्रेद्विधी यते । 
क पदानि नवामनि जीवः शुदोनुभूथते ॥ १४१ ॥ 
अथे--व्यवहार इष्टिति जीव उपराग-उपाधिवाछा है । यदि उपाधि होनेसे उप्तका 
. अनादर किया जाय अर्थात्‌ उसे न माना जाय, तो थे नीवकी नो अक्स्थाये भी नहीं हो 
पत्ती हैं। सदा शुद्ध जीउका ही असुभव होना चाहिये । अथवा नो पढ़ाथकि अप्तिद्व होनेपर 
शुद्ध जीवका भी अनुभव नहीं हो सक्ता है | 
भावाधे--शुद्धता आप्त करनेके लिये अशुद्धता कारण है । यदि अशुद्धताको स्वीकार 
न किया जाय तो शुद्धता भी नहीं हो सक्ती ! इसलिये व्यवहार नयक। मानते हुए ही निश्वय- 
मागका बोध होता है। निन्‍होंन व्यवहारकों सर्वया कुछ नहीं समझा है वास्तवर्म वे निश्चय 
तक भी नहीं पहुंच सके हैं | व्यवहार ओर निश्चय नयके विषयमें पहले अध्यायमें की 
ग्रन्‍्थमें बहुत खुलासा किया गया है । संक्षिप्त स्वरूप यही पड़ता है कि व्यवहार नयका जो 
विषय है उसमेसे यदि सभी विकर्पजाछोंकों दूर कर दिया जाय तो वही निश्चय नयका 
विषय हो नाता है। २ 
मिप्त प्रकार तृणकी अग्नि, कण्डेकी अग्नि, कोयलेकी अभि, पत्तोंकी अम्रि, ये अश्मि 
विकल्प व्यवहार नयका विषय है। इसमेंसे सभी विकल्पोंकों दूर कर शुद्ध अभि स्वरूप लिया 
जाय तो निश्चयका विषय हो जाता है । इसलिये व्यवहारकों सर्वया मिथ्या प्मगना नितान्त 
भूल है | हां अन्तमें निश्चय ही उपादेय अवश्य है । 
" शड्ाकार-- 
ननूपरक्तिरस्तीति किंवा नास्तीति तत्त्वत्ः । 
उभये तोभर्थ किंवा तक्रमेणाक्रमेण किम ॥ १४२ ॥ 
अस्तीति चेत्तदा तस्पों सत्यां कपथमनादरः । 
नास्तीति चेदसत्तवेस्था! सिझो नानादरों नयात्‌ ॥ १४३ ॥ 
सत्त्यामुपरक्तो तस्थां नादेयानि पदानि थे । 
शुद्ध दन्यन्न सर्वेत्न नयस्थानधिकारतः 4 १४४ ॥ 
असत्यामुपरक्तों वा नेवामानि पदानि च । 
हेतुझन्थाविना भूतकार्यशल्यस्प दशेनात्‌ ॥ १४५ ॥ 
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उभय चेक्रंेणेह सिर्झ न्यायात्रिवक्षितम । 
शुदमात्रम॒पादेय हेये शुद्धतरं तदा ॥ १४६ ॥ 
योगपद्मेपि तदुद्ेते न समीहितसिडये । 
केचलं शुदरूमादेय नादेय तत्परं घत+ ॥ १४७ ॥ 
नेकस्पेकपदे स्तो दे क्रिय वा कमंणी ततः 
योगपद्ममसिडं स्थादुखेतादेतस्प का कथा ॥ १४८ ॥ 
ततोष्नन्धगतेन्योयाच्छुडः सम्पक्त्वगोचर; 
तब्ाचकश्व थ। कोपि वाच्पः झुडनयोपि सः ॥ १४९ ॥ 
अथ--शकाकार कहता है कि निश्चयनयसे (वास्तवम) उपराग इस जीवात्वामें है या 
नहीं है ? अथवा उपराग और अनुपराग (शुद्धता) दोनों है “ अथवा क्या दोनों ही नही है ? 
ढोनों है तो कमसे हैँ या एक साथ / यदि वाह्तवम उपराग है तो फिर उसमें अनादर (अग्राह्मता) 
क्यों किया जाता है ? यदि वास्तवर्म व्यवहारनयक्रा विषय भूत उपराग कोई वत्त्तु नहीं है, 
तो उसमे अनाढर भी प्रिद्ध नहीं होता | वर्योक्ति अनादर उस्तीका किया जाता है जो कि 
कुछ चीन हो । जब निश्चय नयसे उपराग कोई चीन ही नहीं है तो अनादर किसका 
दूसरी बात यह है कि यदि उपराग माना भी जाय तो भी नो पदार्थो्में आह्ता नहीं आती. 
क्योंकि शुद्ध पदाथके सिवाय दूसरी जगह नयका अधिकार ही नहीं है ? ( शझ्लाकारकी यह 
शद्ठा। केवल शुद्ध नयको ध्यानमें रखकर ही की गई है ) यदि उरराग नहीं माना जाय तब 
तो ये जीवके ना स्थान किप्ती प्रकार भी नहीं वन पक्ते हँ क्योंकि निस्तका कारण ही नहीं 
है उसका कार्य भी नहीं हो पत्ता है । 
यदि शुद्धता और अशुद्धता ( उपराग) ढोनोंहीको माना जावे, परन्तु ऋमसे माना 
जाब तो भी न्यायसे शुद्ध मात्र ही उपादेय (आह्य) सिद्ध होगा, ओर शुद्धते मिन्न अशुद्ध 
त्याज्य होगा * 
यदि शुद्धा और उपराग जन्य अझुद्धता, इन दोनोंको एक साथ ही माना जावे तो 
भी दोनोंसे हमारा अभीष्ट प्रिद्ध न होगा, उप्त समय भी शुद्ध ही आत्म होगा ओर अशुद्ध 
अग्राह्म होगा ? 
एक बात यह भी है कि एक पढार्थक एक स्थानमें दो क्रियाये अथवा दो कर्म रह भी 
नहीं सकते हैं इप्तलिये जीवमें एक साथ शुद्धत और अशुद्धता नहीं बन सक्ती, फिर ४ दो- 


४१७५७ 


इपलिये अनस्य गति न्यायसे अर्थात्‌ अन्यत्र गति न होंनेसे अथवा घूय फिरकर वहीं 


घर ] ' पन्चाध्यायी । | दूध 
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आनानेसे शुद्ध ही एक पदाथे मानना चाहिये, वही सम्यग्दरानका विषय है। उसी पदार्थ 
कहनेवाला यदि कोई नय है तो केवढ शुद्धनय (निश्चयनय ) है ! 

भावाथे--उपयुक्त कथनसे शझ्हाकारका अमिप्राय केवल शुद्धनयको मानकर शुद्ध जी- 
वक्ी ग्राह्मगासे है। उसकी दृष्टिमें व्यवहार नय सर्वथा मिथ्या है, इसी लिये उसकी हृप्झिं 
(28 अर्थात्‌ जीवकी अशुद्धता भी कोई वस्तु नहीं है। आचार्य इसका सण्डन नीचे 

हैं-- 
उत्तर 
नैवे त्वनन्धधासिडेः शुद्धाशुडत्वयोदयों। । 
विरोधेप्यविरोधः स्थान्मिथः सापेक्षतः सत; ॥ १५० ॥ 

अथ--शह्ढाकारका उपयुक्त कथन ठीक नहीं है क्योंकि शुद्धता ओर अशुद्धता इन 
दोनोमेंसे किप्ती एककों न माना जाय अथवा इन दोनोंका काये कारण भाव न माना जाय 
तो काम नहीं चह मक्ता । ये दोनों ही अनन्यथा सिद्ध हैं अर्थात्‌ दोनों ही आवश्यक हैं | 
दोनोंके माननेमें अशुद्धता पक्षमें नो शझ्ाकारने विरोध बतछाया है सो भी अविरोध ही है 
पदाथ परस्परकी अपेक्षाको ढिये हुए हैं इसलिये विरोध नहीं रहता किन्तु अपेक्षाक्षत भेद्से 
दोनों ही ठीक हैं । 

नासिडानन्यथासिडिस्तद्द्ययोरेकवस्तुतः । 
ह यहिशेषेपि सामान्यमेकमान्न प्रतीयंते ॥ १५१॥ 

अथै--शुद्धता और अशुद्धता ये दोनों ही आवश्यक हैं यंह बात भी असिद्व नहीं 
है क्योंकि दोनों एक ही वस्तु तो पढ़ती हैं | उक्त दोनों ही भेद नीवकी अवध्था विशेष ही 
हा के इन भेदोंकी अपेक्षासे नीव अनेक होनेपर भी सामान्य रीतिसे केवह एक ही प्रतीत 
'होता 

हि इसीका खुलाता-- 
तथ्था नव तत्त्वानि केवल जीवपुद्ठलो । 
स्वद्॒व्यायरनन्यत्वादस्तुतः कतेकमेणों! ॥ १५२ ॥ 

अथे--वास्तवमें विचार किया जाय तो ये नी भी पदार्थ ( अशुद्ध-अवस्था / केवह 
जीव ओर पुद्टल दो द्रव्य रूप ही पड़ते हैं, ओर कर्ता तथा कम ये वास्तवमें अपने द्रव्यादिक्से .. 
अभिन्न होते हैं । 

भावाथे---पहले शह्वाकारने यह कहा था कि एक वस्तु ही कर्ता और कर्म कैसे हो 
सक्ती है ? इसीका यह उत्तर है कि जीव कर्ता है और पुढुछ कम है। कतृत्व जीवसे अभिन्न 
है और कर्मत्व पुुछ्से अभिन्न है। तथा इन दोनेके मेह्से ही नौ पदार्थ होते हैं इसलिये 
दोनोंकी मिछी हुईं एक अवस्थामें कर्ता, कमके रहनेमें कोई विरोध नहीं रहता । 


भ्रष्याय । ) सुबोधिनी टीका । [६६ 
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ताभ्यामन्यन्न नेतेषां किथ्रिदूद्रव्यान्तरं पृथक्‌ । 
न प्रत्येक विद्वु्स्य जीवस्थ पुद्लस्थ च॥ १५३ ॥ 

--नीव और पहल, इन दो द्रब्योंकी छोड़कर नव पदार्थ और कोई दूसरे द्रव्य 
नहीं है। अर्थात्‌ नो ही पदार्थ जीव, पदुलकी अवध्था विशेष हूँ इनमें अन्य किसी कऋ््यका 
मेल नहीं है। और ऐसा मी नहीं है कि ये नो ही पदार्य केवड शुद्ध नीवके ही हों अथवा 
- केवह पुदलके ही हों । किन्तु दोनों ही के योगसे हुए हैं । इसी वातको नीचे दिखाते हैं--- 

जीव और युद्धरू इन दोनो$ ही नो पदार्य ई-- 
किन्तु सम्बद्योरेव तद्द॒योरितरेतरम्‌ । 
नेमित्तिकनिमित्ताम्यां भावा नव पदा अम्ती ॥ १५४ ॥ 
अथ--नमित्तिक नीव और निमित्तकारण पुद्, इन दोनोंके ही परस्पर सम्बन्धसे 
ये नो पढ़ा हो गये हैं । 
जीवकी ही नो अवस्थार्ये हैं-- 
अर्थान्नचपदी भूय जीवश्ैको विराजते । 
तदात्वेपि पर शुरुस्तह्षिशिश्टद्शास्ते ॥ १९५ ॥ 
अथे--उपयुक्त कपनका सारांश यही निकलता है कि यह जीव ही नो पदा्य रूप 
होकर ठहरा हुआ है। यद्यपि पहले श्होकों द्वारा जीव और पूहछ दोनों ही की अवस्था नौ 
पदार्थ रूप बतलाई है । परन्तु यहां पर जीवके ही अवस्था भेद नो पदार्थीेकों बतछाया है| 
इसका अभिप्राय यह है कि यहां पर निमित्तकारणको विवत्तित नहीं रखा है। पृलके 
निमित्तत जीवके ये नो भेद होते हैं | अर्थात्‌ अवस्था तो ये जीवकी हैं परन्तु पृद्रछ निमि. 
त्तकारण है इस लिये यहांपर निमित्त कारणको अविवक्षित रखकर ४ जीव ही नो पदार्थ रूप 
है ” ऐसा कहा है। 
यद्यपि इन अवृस्थाओंसे यह नीव अशुद्ध है तथापि इन अवध्थाओंसे रहित विचारनेसे 
केवल शुद्ध जीवका ही प्रतिभास होता है। 
भावाथ--अशुद्धताके भीतर भी शुद्ध नीवका प्रतिभास होता ही है । 
नासंभव॑ भवेदेतत्‌ तबडिधेरुपलब्धितः 
सोपरक्तेरभूताथांत्‌ सिर न्यायाददशेनम्‌ ॥ १५६ ॥ 
वे--भशुद्धताके भीनर शुद्ध जीवका प्रतिमात होता है यह वात असिद्ध नहीं है। 
किन्तु अनेक प्रकारसे सिद्ध है। परन्तु अयथाय उपाषिका सम्बन्ध हो जानेके कारण उद् 
शुद्धताका दर्शन नहीं होता है । 
भावाथ--सहूलके निमित्तते जो आत्मा अशुद्धता-मलिनता आ गई है इससे इस 


५४ ] पच्चाध्यायी | [ दूसरा 











दे ्ख्य्श्य्च्ल्ञ््ःल् ्ञ-्-्/-ञ्:3जिसिसजसनन सनम नस» 95» 


आत्माका शुद्धहूप ढक गंये। है । तो भी उपाधि रहित अवस्थाका ध्यान करनेसे अशुद्धताक़ 
भौतर भी शुद्धात्माका अवढोकन होता ही है । 
इशन्तमांला----- 


सन्त्यनेकेत्र दृष्ठान्ता हेसपहचमाजला5इनलाः । 
आदरस्फटिकाइमानों बोधवारिधिसैन्धवाः ॥ १०७७ ॥ 
अथे-+भशुद्धताके भीतर शुद्धताका ज्ञान होता है इस विषयमें धनेक उदाहरण हैं | 
उनमेंस कितने ही दृष्टान्त तो थे हैं-सोना, कमछ, जल, अभ्नि, दर्पण, स्कटिऋ पत्थर, ज्ञान, 
समुद्र ओर नमक( लवण) । 
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सोनेका दृशस्त-- 
एक हेस यथानेकवर्ण स्थात्परयोगतः । 
तमसनन्‍्तमिवोषेक्ष्य पहय तडेम केवलठम ॥ १७८ ॥ 
अथे--यद्यपि सोना दूसरे पदार्थके निमित्तस अनेक रूपोंको धारण करता है। मैंसे 
कभी चांदीमें मिला दिया जाता है तो दूसेर ही रूपको धारण करता है, कभी पीतहमें मिका 
दिया जाय तो दृस्तरे ही रूपको धारण करता है इसी प्रकार ताबां, छोहा, अल्मोनियम, 
रेडियम आदि पदार्थेकि सम्बन्धसे अनेक प्रकार दीखता है, तथापि उन परदाथोकों नहीं मा « 
समझ कर उनकी उपेल्षा कर द तो केव सोनेका स्वरूप ही दृष्टिगत होगा । 
भावाथे--दूछुरे पढार्थोक्रे मेढस अनेक रूपमें परिणत होनेवाले भी सोनेमें अन्य पड़ं- 
थोकों ध्यान छोड़कर केवह सोनका स्वरूप चितवन करनेसे पीतठ आदिकसे भिन्न पीतादि गुण 
विशिष्ट सोनमात्रका ही प्रतिमाम्त होता है। 
जड्ढा-+- 
नचाहशांक्थ॑ सतस्तस्य स्थादुपेक्षा कथ जवात्‌ । 
सिद्ध कुतः प्रमाणाद्वा तत्सर्व न कुतोपिया ॥ १५९॥ 
अथ--कैवछ सोनेके ग्रहण करनेमें दूसरे मिढे हुए पदार्थक्ी शीत्र ही कैसे उपेक्षा 
की जा सकती है? अथवा उस सोनेमें दूसरे पदाथकी सत्ता हैया नहीं है? है तो किपत | 
प्रमाणते है ? अथवा किस्ती भी प्रमाणसे नहीं है ? इस प्रकारकी शंका करना ठीक नहीं है| 
क्यों ठीक नहीं है ? सो नीचे वतराते हैं-- 
परिहार-...- 
नानादेय हि तडेम सोपरक्तेरुपाधिवत्‌ । 
तत्त्यागे सर्वेशान्घादिदोषाणां सह्िषाततः ॥ १६० ॥ 


अध्याय | ] पुतोधिनी टीका । [ ९५ 


अथै--सोनेके साथ दूसरे पदार्थक्रा मेह हो रहा है । मे होनेसे सोगा अग्राह्म नहीं 
है । यदि उपाधिविशिष्ट सोनेक्ा ग्रहण न किया जाय तो स्ेशूस्यता आदि अनेक दोबोंका 
समावेश होगा । क्योंकि विना अशुद्धताके स्वीकार किये शुद्धता मी नहीं उहरती । 
ने परीक्षाक्षम बैनच्छुडं शुरू यदा तदा । 
शुरुस्पानपलब्धों स्थाक्ृन्धिहेतोरदशनमस्‌ ॥ रैह१ 
अभ्रं--यह कहना भी रीक्षाके योग्य नहीं है कि मित्र समय सोना शुद्ध है उस 
समय वह शुद्ध ही है। ऐसा माननेसे शुद्ध सोनेका प्रत्िमाप्त मी नहीं हो सकेगा । क्योंकि 
श॒द्धताम कारण अशुद्धता है। अशुद्धतामें ही शुद्धता का प्रतिमास होता है | अशुद्धताका 
अदरीन (छोप) होनेसे शुद्वताका भी छोप हो मायगा | 
यदा तठणम्ालायां ददयते हेम केवलम । 
मे दृदयते परोपाधिः स्वेष्टे हछ्लेन हेम ततू ॥ १९२ ॥ 
अथे--निम समय अनेक रूपोकी लिय हुए उस्त मिह्रे हुए सोनेमें केवड सोनेक्ी हम 
देखते हैं तो उस समय दूसरे पढार्थोक्री उप्राधिका अतिमाप्त नहीं करते हैं । उत्त समय तो 
अपना इषट जो सोना है उस्ीका प्रत्यक्ष कर छेते हैं। 
भावाथे--मिले हुए सोनेमेसे सोनेका स्वरूप विचारने पर केवछ सोनेका ही स्वृकूप 
अलक जाता है | उस समय उमर सोनेऊे साथ नो दूमरे पदार्थ मिले हुए हैं वे नहीं की तरह 
ठहर जाने 





फलितार्थन- 
ततः सिद्ध यथा हेस परयोगाडिना पृथक । 
सिर तदणेमालायामन्यथोगेषि वस्तुतः ॥ १६६४ ॥ 
प्रक्रिय हि संयोज्या सपदष्धान्तभूमिणठ । 
साध्याथेस्थाविरोधेन साधनालंकरिष्णुए ॥ १९४ ॥ 
अथे--तावों, पीतल, चांढी आदिमे मिठा हुआ भी सोना चात्तष्टिसे विचार 
करनेपर दूमरे पदाथक्रि मेह॒म रहित शुद्ध ही प्रतीत हो जाता है अर्थात्‌ अनेक पदार्योका मेल 
होनेपर भी सोनेका स्वरूप भिन्न ही प्रतीत हो माता है । उसी प्रकार प्ऱलके निमित्तते नो 
अवस्थाओंमें आया हुआ भी जीव, ( उसका स्वकृप विन्वारने पर ) शुद्ध ही प्रतीत हो 
जाता है। 
निप्त भ्करार सोनेक्रा इष्टन्त प्रश्ि किया गया है उसी भ्रकार सत्र इशन्तोंकों परित 
करना चाहिये। वेश ही त्ाध्याथक़े साथ अविरोध रीविसे माधनको चनह़ानेके लिये भूषण 
ख़रूप है अथात्‌ माध्य साधनके दीक्क टीफयरिक्षानक्रे लिये थ्रे हशन्त अत्युपयोगी हैं। 
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कम्लका टदृश्टान्त--- 
तोयम्स यथा पद्मपत्रमत्र तथा न तत्‌ | 
तदस्पृद्यस्वभावत्वादर्थतो नास्ति पत्रतः ॥ १६५ ॥ 
अर्थ---यद्यपि कमल जहमें मग्न है तथापि वह जहमें नहीं है वास्तव इृष्टिसे नहों 
कम नहीं है। क्योंकि उसका जलसे मित्र रहनेका स्वभाव है। 
भावाथे--उसी प्रकार जीवात्माका स्वभाव भी वाह्तवमे पहले मित्र है लिप प्रकार 
कि जहमें डूबे रहने पर भी कपल जहसे मिन्न है। 
जलका दृष्टीन्त-+-- 
सकरद॑म यथा वारि वारि पद्य न कसम । 
दृश्यते तद्वस्थायां शुदूं वारि विपड्डवत्‌ ॥ १६६ ॥ 
अथे--जो नह कीचडमें मिला हुआ है; उस जहमें भी यदि तुम जहका लह़प 
देखो, कीचड़का न देखो तो तुम्हें मिली हुई अवस्थामें भी कीचड़से मित्र शुद्ध नल्की ही 
प्रतीति होगी । इसी प्रकार मीवात्मा भी पृद्ठल्से भिन्न प्रतीत होता है। 
अग्निका इशन्त | 
आभियधा ठणाप्निः स्पादुपचाराक्तृ्ण दहन । 
, नाग्रिस्तृण तर्ण नाप्रिरप्रिरभिस्तृर्ण तृणम ॥ १९७ ॥ 
अधै--जिम्त समय अप्नि तिनकेको महा रही है, उस्त समय उस अग्निकों तिनकेके 
निमित्तसे-उपचारसे तिनकेकी अग्नि कह देते हैं । परन्तु वास्तवमें तिनकेकी अप्मि क्या है ! 
अप्नि ही अग्नि है। अग्नि तिनका नहीं है। ओर न तिनका अग्नि है। अग्नि, अग्नि ही है 
ओर तिनका, तिनका ही है | 
दर्पणका इृश्टान्त--- 
प्रतिबिम्ब थथाद्श सन्निकर्षात्कलापिनः । 
तदात्वे तदवस्थायामपि तन्न कुतः शिखी ॥ १६८ ॥ 
अथे--जिस्त प्रकार दर्षणमें मयूरके सम्बन्धसे प्रतिबिम्व (छाया) पढ़ता है। पहल 
वास्तवर्म छाया पढ़ने पर भी वहां मयूर नहीं है। केवल दर्पण ही है। उसी प्रकार पृहूलके निमित्ते 
जीवात्मा अश्ुद्ध प्रतीत होता है वाह्तवमें वह शुद्ध निराद्व ही है। 
स्फटिकका दृशन्त-- 
जपापुष्पोषधोगेन विकारः स्फटिकाइमनि । 
' अर्थात्सोवि विकारश्वा5वास्तवस्तत्र वस्तुतः ॥ १६९ ॥ 
' अंथे--जपाषुष्प छाछू फूल होता है, उस फूलको स्फटिक पत्थरके पीछे ढ्गानेसे 
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स्फटिक पत्थरमें विकार हो जाता है अर्थात्‌ वह स्फटिक भी छा माढूम होने लगता है । 
परन्तु यथा रीतिसे देखा जाय तो स्फस्किमें कोई प्रकारका छाडी आदि विकार नहीं है। 

भावाथ--इसी अकार आत्मा भी पुहल्के निमित्तते नो अकरार दीखने ढगता है, 
परन्तु ययायमें वह ऐसा नहीं है। 





हि आनका दृष्टान्तृ-ब'-* 
ज्ञान स्वये घटज्ञा् परिच्छिन्द्य्॒था घटम। 
नाथौज्ज्ञानं घदोय॑ स्पाज्ज्ञान ज्ञानं घटो घट; ॥ २१७० ॥ 
अग्रे--जिप्त समय ज्ञान घटको मानता है उस ,समय वह स्वयं घट ज्ञान कहलाता 
है। परन्तु वास्तवमें ज्ञान घट रूप नहीं हो जाता है । किन्तु ज्ञान, ज्ञान ही रहता है और 
४०, घट ही रहता है ! 
भावाथे--्तानका यह स़भाव है कि जिप्त पदार्यक्रो वह जानता है, उसी पदार्थके 
आकार हो जाता है | ऐसा होने पर भी वह ज्ञान पदार्थ रूप परिणत नहीं होता है, वास्त- 
बमें वह तो ज्ञान ही है । इसी प्रकार जीवात्मा भी वास्तवमें रागह्रेपादि विकार मय नहीं है। 
समुद्रका इृशन्त-- 
वारिधिः सोत्तरड्रो5पि चायुना प्रेरितों थथा । 
नाथोदिक्‍य तदात्वेषि पारावारसमीरयो; ॥ १७१ ॥ 
अथे--नायुके निमित्तसे प्रेरित होता हुआ प्म॒द्र ऊँची ऊँची तरज्ोंको धारण 
करता है। परन्तु ऐसा होने पर भी प्मुद्र ओर वायुमें अमिन्नता नहीं है। | 
भावाय--झमी प्रकार आत्मा भी पढलके निमित्तते नो अवस्थाओंकों धारण करता 
है, वात्तवमें वह पुहलसे अभिन्‍न नहीं है । 
सेन्धवका दृशत--- 
सवेतः सेन्धरव खिल्यमथादेकरसं स्वयम्‌ । 
चित्रोपदशकेष्च्चेयन्नानेकरस यत३ ॥ १७२ ॥ 
अथे--वास्तवमें नमकका खण्ड एक रत खरूप है, उसका स्वाद तो नमक रुप ही 
होता है । परन्तु मित्र मित्र प्रकारके व्येननोंमें पहुँचनेसे मित्र मिन्न रीतिसे स्वाद आता 
है। ढेकिन नमक तो नमक ही रहता है| वह किसप्ती भी वस्तुमें क्यों त मिला दिया 
जाय, नमकका दूसरा स्वाद नहीं बदलेगा । 
भावाथे--इसी प्रकार आत्माकी एल सम्बन्धसे अनेक अवस्था प्रतीत होनेपर भी 


बात्तवमें आत्मा शुद्ध स्वरूप एक रहमें ही प्रतीत होता है। 
छ्० द्र 
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फहलितार्थ-- 
हति दृष्शन्तसनाभेन स्वे्ठ दफ्टेन सिडिमत्‌। 
थत्पदानि नवामृनि वाच्यान्यधोद्वश्यतः ॥ १७३ ॥ 
अथे--#झत प्रकार अनेक इश्टतोंसे प्रत्यक्ष प्रभाण द्वारा हमारा अभीष्ट पिद्ध हो 
चुका । वह अभीष्ट यही है कि ये आत्माकी नो अवस्थार्य (नव पदा्य) अवश्य कहनी 
चाहिये | 
भावार्थ --अनेक ढोगोंका इस विपयमें विवाद था कि नो पदार्य कहने चाहिये अथवा 
शुद्ध आत्माका ही सदा ग्रहण करना चाहिये । इस विषयमें उपयुक्त दृष्टान्तोंद्वारा आचा- 
यने नो पदार्थोकी आवश्यकता भी बता दी है। बिना नो पदायोकि स्वीकार किये शुद्ध 
आत्माकी भी प्रतीति नहीं होती है | इसलिये नव पदारय भी कहने योग्य हैं । हि 
एकान्त कथन और उसका परिदार--- 
केश्वित्तु कल्प्पते मोहाद्क्तव्यानि पदानि न । 
हेयानीति पतस्तेभ्पः शुरूमन्यत्न सवेतः ॥ १७४ ॥ 
तद्सत्सवेत्तस्त्ाग: स्पाद्सिडः प्रमाणतः । 
तथा तेभ्योषतिरिक्तस्प, शुरूस्पानुपलन्धित। ॥ १७५॥ 
ध--मोहनीय कर्मकी तीत्रतासे भूे हुए कोई तो कहते हैं कि ये नव पद नहीं 
कहना चाहिये | क्योंकि ये सवेथा त्याज्य हैँ | इन न्तों पदा्थेस्ति आत्माका शुद्ध निमहप 
संवेथा मित्र ही है। 
आचार्य कहते हैं कि ऐसा कहना सर्वथा अयुक्त है। इन नव पदायोकों पवेथा ही न 
कहा जाय अथवा ये सवंथा ही त्यागन योग्य हैं यह वात किप्ती भी प्रमाणसे प्िद्ध नहीं 
होती है। ओर उन नी पदार्थोंके छोडनेपर शुद्ध आत्माकी भी प्रतीति नहीं हो सकती है । 
भावाथे--अशुद्धताके माननेपर ही शुद्धताकी उपलग्धि होती है अन्यथा नहीं: 
क्योंकि ये दोनों शब्द सापक्ष हूँ । इसलिये व्यवहार नयसे ये नव पद्माथ भी ठीक हैं ओर 
निश्चय नयसे शुद्ध आत्मा ही उपादय है । 
नो पदायोंके नहीं मानने और भी दोप--- 
नावहय वाच्यता सिलध्चेत्सवेतो हेयवस्तुनि । 
नान्धकारे5प्रविष्टरय प्रकाशानुभवों मनाक्‌ ॥ १७६ ॥ 
अ--इन नो पदार्थोंकों निन्‍्ध तथा त््यागने योग्य वतहाथा है और शुद्धात्माको 
उपादेय अथीत्‌ ग्रहण कंरने योग्य वतढाया है| यदि इनको स्वथा ही छोड़ दिया जाय तो 
इनमें त्याग करनेका उपदेश भी किस प्रकार सिद्ध हो सकता है? ओर शुद्ध आत्मायें 
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ग्राह्मताका उपदेश भी कैसे हो सकता है ! जो पुरुष अन्धकारकों अच्छी तरह पहचानता है 
वही तो प्रकाशक अनुभव करता है । मिसने कमी असखकारमें प्रवेश ही नहीं किया है वह ' 
प्रकाशका अनुभव भी क्या करेगा ? 





आशड्ा--- 
नावाच्यता पदाथानां स्थादकिश्वित्तरत्वतः 
साथानीति यतोड्वदइृ्थ वक्तव्यानि नवाथेतः ॥ १७७ ॥ 
थे--यदि कोई कहे कि ये नो पदाये अकिश्वित्तर ( कुछ प्रयोजनी भूत नहीं ) है 
इसलिये इनको कहनेकी कोई आवश्यकता नहीं है ? ऐस्ता कहना ठीक नहीं है क्योंकि इन नौ 
पदार्थोका कहना अवश्य साथक ( कुछ प्रयोनन रखता है ) है इसलिये नो पदाये अवश्य ही 
कहने योग्य हैं । 
नो पदार्थोंके कहनेका प्रयोगव--- 
न स्पात्तेश्पो5तिरिक्तस्प सिद्धि! शुडस्य सवेतः । 
साधनामावतस्तस्प तद्य॒थानुपलज्धितः॥ १७८ ॥ 
... अथ--यदि नौ पद्मार्थोको न माना जाय तो उनसे अतिरिक्त शुद्ध जीकका भी कभी 
अनुभव नहीं हो सकता अर्थात्‌ शुद्ध जीब भी बिना अशुद्धताके स्वीकार किये पधिद्र नहीं होता। 
क्योंकि कारणप्तामग्रीके अभावम कार्यक्री प्राप्ति कमी नहीं हो सकती है। अशुद्धता पूरक 
ही शुद्धताकी उपलब्धि होती है। 
शड्ढाकाए--- 
ननु चाथोन्तरं तेभ्पः झुरू सम्पक्त्वगोचरम | 
अस्ति जीवस्थ स्वं रूप॑ नित्योद्योग निरामयम्‌ ॥ १७९ ॥ 
न पद्याति जगद्यावन्मिथ्यान्धतमसा ततम्‌ । 
अस्तमिथ्पान्धकार चेत्‌ पहयतीद जगजवात्‌ ॥ १८० ॥ 
अथ--शड्ाकार कहता है कि उन नौ पदार्थेसि जीवका निमरूप भिन्न ही है; 
. वह शुद्ध है, नित्य उद्योगशील है, निरोग है, ओर वही शुद्ध रूप सम्पक्त्व गोचर है। 
परन्तु उप्र शुद्ध रूको जगत्‌ तब तक नहीं देख सकता है नव तक कि वह मिथ्यात्व रूपी 
जपिरेस व्याप्त ( अन्धा ) हो रहा है। जब इस जगतका मिथ्यान्धकार नष्ट हो माता है 
तमीं ग्रह जगत्‌ बहुत ही शीघ्र उप्त शुद्ध जीवात्माको देखने छूगता है 
। अलर 
नेचे विरुदधरमत्वाच्छुडाशुरूत्वघोद्देयों ; | 
नैकस्पेकपदे देस्तः शुदाशुछे क्रियेथतः ॥ १८१ ॥ 
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अथे-+शक्षकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है क्योंकि शुद्धत और अशुद्धतोवे 
दोनों ही विरोधी धर्म हैं। और विरोधी पदार्थ एक स्थानमें रह नहीं सकते। इसलिये शुद्धता 
और अशुद्धता ये दोनों एक स्थानमें कैसे रह सकती हें ! व्यों नहीं रह सकतीं ? इसी 
बातको नीचे स्पष्ट करते हैं- 
अथ सत्यां हि शुद्धायां क्रियायांमपेतश्चितः । 
स्पॉद्शुडा कथे वा चेद्स्ति नित्या कथ ने सा ॥ १८२॥ 
,.._ अर्थ--यदि वास्त॑वमें जीवमें शुद्धता ही मानी जाय तो अशुद्धता किप्त प्रकार हो 
सकती है ? यदि हो सकती है तो वह फिर नित्य क्यों नहीं 
अथ सत्पामणशुडायाँ बन्धाभावों विरुदमाकू। 
नित्यायामथ तस्थां हि सत्यां मक्तेरसंभवः ॥ १८३॥ 
अर्थ---यदि जीबमें अश्ुद्धता ही मानी जाय तो वन्धका अभाव कमी नहीं हो 
सकता, यदि वह अशुद्धता नित्य है तो इस जीवात्माकी मुक्ति ही असंभव हो जायगी। 
भावाये--आचार्यने सर्ववा शुद्ध तवा सर्वथा अशुद्ध पक्षमें दोष वतराकर कपश्वित्‌ 


। 


दोनोंकी ही स्वीकार किया है। इसे शब्बाकारक्ता जीवको सर्वथा शुद्ध मानता अक्न्य 
ठ्हूता है । कण 
फलिता्थ--- 
तत; सिर्ड यदा येन भावेनात्मा समन्वितः । 
तदाध्नन्यगतिस्तेन भावेनात्माउस्ति तन्‍्मय। ॥ १८४ ॥ 
अथे--ऊपर कहे हुए तीनों हछोकोंसे यह परिणाम निक्राहना चाहिये कि नि 
| समय आत्मा मिप्त भावसे सहित है उस समय वह उसी में तहीन हो रहा है। आ 
, प्मय उप्तकी ओर कोई गति नहीं है । 
इसीका खुछासा-- 
तस्माच्छुम; शुभेनेव स्पादशुभोड्शुभेन यः । 
शुरू) हलुडेन भावेन तदात्वे तन्मयत्वत३॥ १८५॥ 
अंध--निप्त स्भय आत्मा शुम भावोंको धारण करता है उप्त समय आत्मा शर्म है, 
नि॑प्त प्रथ अशुभ मावोंकों घारण करता है, उप्त समय आत्मा अशुभ है, मिँ 
समय शुद्ध भावोंको धारण करता है, उस समय वही आत्मा शुद्ध है। ऐसा होनेका का- 
रण भी यही है कि निप्त समय यह आत्मा जैसे भावोंकोी घारण करता है. उप्त समय उन्हीं 
भावोंमें तन्‍्मय (तल्लीन) हो नाता है | 
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साराश-- 
ततोष्नथान्तरं तेभ्यः किंचिच्छुडसनी हशम्‌ । 
शुद्ध नव पदान्येव तद्षिकारादते परम ॥ १८६ ॥ 
अये--इसलिये अशुद्धतासे विछक्षण नो शुद्ध जीव है वह उन नो पदा्थोतते कर्ष- 
चित्‌ अमिन्न है | सवेधा मिन्‍न कहना मिथ्या है। ऐसा भी कह सकते हैं कि विकारके दृर 
ही जानेपर वे नो पदाये ही शुद्ध स्वरुप हैं । 
भावायें--नीवकी ही नव रूप विकारावस्था है इस डिये उप्त विकासकत्थाके हटा 
देनेपर वही जीव शुद्ध हो जाता है । 
पहुछ्े शंकाकारने शुद्ध जीवको नत्र पदायोत्ति सर्त॑ंथा मिन्‍्न बताया था, परल्तु इस 
कंथनसे करयंचित्‌ अभिन्‍तता पिद्ठ की गई है| 
सूजका आनत-- 
अतस्तत्त्वाथेश्रडानं सूजे सदर्शन मतम । 
तत्त्व नव जीवाद्ा यथोदेश्या: ऋमार्दपि ॥ १८७ ॥ 
अथे--श्रीमझ्भधवान्‌ उमास्तामीने “ तत्त्वाथश्रद्धान॑ सम्पादशनम्‌ ! इस सुबद्वारा 
तत्त्वाथेश्रद्धानक्री सम्यग्दशन बतछाया है, वही सूत्रका आशय उपरुक्त कथनसे सिद्ध होता 
है। अब उन्ही जीवादिक नव तत्तो (पदार्थी) को क्रमसे बतढाते हैं-- 
तदुद्देश्यी घथा जीवः स्थादजीवस्तथाखव; । 
बनन्‍्धः स्पात्संवरश्वापि निजेरा मोक्ष हत्यपि ॥ १८८ ॥ 
सप्तैते पुण्यपापाभ्यां पदाथोस्ते नव सखता। । 
सन्ति सहृशनस्पोचैर्षिंषया भूतार्थमाशिताः ॥ १८९॥ 
अथ--वे नव पदाथ इस प्रकार है-मीव, अनीव, आख़ब, बन्ध, प्वरे, निभेरा, मोक्ष 
ये स्रात तत्त और पुण्य तया पाप । ये नो पढ़ा सम्यग्दर्शनके विषयभूत हैं अर्थात इन्हींका 
श्रद्धानी सम्यग्हष्टी है ओर ये पदारय वास्तावेक हैं | 
आचार्यकी नयी प्रतिशा-- 
ततन्नाधिजीवमाख्यान विद्धाति यंथाघुना । 
कविः पूर्वापरायत्तपर्धालोचविचक्षणः ॥ १९० ॥ 
अभै---पूर्वापर विचार करनेमें अति चतुर कविवर ( आचाये ) अब जीवके विषयमें 
व्याख्यान करते हैं-- 
भावाथे--आचार्यने इस स्मोक द्वारा कई बातोंकी सिद्ध कर दिखाया है। प्रतिज्ञा 
तो इस बातकी की है कि अब वे जीवका निरूपण सबसे पहले करेंगे । अपनेको उन्होंने कवि 
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कहा है, इससे जाना जाता है कि वे कविता करनेमें भी धुरन्धर थे, वास्तव्में इतने गहन 
तल्को पद्चों द्वारा प्रकट करना, सो भी अति स्पथ्टतासे यह बात उनके महाकवि होनेगें पूर्ण 
प्रमाण है। साथमें उन्होंने पूर्वापर विचारक अपनेको बताया है। झसे उन्होंने अपने ग्रन्यमें 
निरदोषता प्रिद्ध की है। वह दो तरह की है-एक तो अपने ही अन्थमें पूर्वापर कहीं विरुद्धता 
ने हो जाय; अथवा कथन, क्रम पद्धतिसे बाहर तो नहीं है इस दोषकों उन्होंने हवया है। 
दूपरे-पूर्वाचायके कपनको पूर्वापर अवलोकन करके ही यह ग्न्‍न्य बनाया है, यह बात भी 
उन्होंने प्रकट की है। इन बातोंस आचारयने अपनी निनी कहना, अन्यकी अप्तंबद्धत और 
स्ाहित्यदोष आदि सभी बातोंक्ो हटा दिया है । 
जीवका निरूपण-_- ध 
जीवसिडिः सती साध्या सिडा साधीयसी पुरा ! 
तत्सिडलक्षणं वर्कष्ये साक्षात्तह्ृमन्धिसिड्ये ॥ १९१ ॥ 
अथ--+हछे जीवकी सिद्धि कह चुके हैं, इसलिये प्रप्तिद्ध है। उसीको पुनः साध्य 
बनाते हैं अर्थात्‌ सिद्ध करते हैं | जीवके ठीक २ स्वरूपकी प्राप्ति हो जाय, इसढ़िये उसका 
पिद्ध ( प्रसिद्ध ) रक्षण कहते हैं । 
अब जीवका स्वरूप बतलाते ह-- 
स्वरूप चेतना जन्तो! सा सामान्यात्सदेकधा । 
सब्शिषादपि देधा क्रमात्सा नाउक्रमादिह ॥ १९२ ॥ 
अथै--जीवका स्वरूप चेतना है वह चेतना सामान्य रीतिसे एक प्रकार है क्योंकि 
सामान्य रीतिसे पता एक ही प्रकार है| तथा स्त्‌ विशेषकी अपेक्षासे वह चेतना दो प्रकार 
है। परन्तु उसके दोनों भेद ऋमसे होते हैं एक साथ नहीं होते । ५ 
भावार्थ--जीव ज्ञान दृशन मय है। सामान्य रीतिसे यही एक लक्षण जीव मात्रमें 
घरित होता है । शुद्ध-अशुद्ध विशेष भेद 'करनेसे छक्षण भी दो प्रकारका होनाता है । इतना 
'विशेष है कि एक समयमें एक ही स्वरूप घटित होता ह । े 
उन्हीं भेदोंको बतछाते है-- 
एका स्थाचेतना शुरा स्पादशुडा परा ततः । 
शुद्धा स्थादात्मनस्तत्त्तमरत्यशुद्धाउधत्मकर्मजा ॥ १९३ ॥ 
अर्थ--एक शुद्ध चेतना है दूधरी अशुद्ध चेतना है। शुद्ध चेतना आत्माक्ा निनरूप 
है और अज्ुद्ध चेतना आत्मा और कर्मके निमित्तसे होती है। 
चेंतनाके भेद-- 
, एकधा चेतना शुद्धा शुरूस्पेकविधत्त्वतः । 
शुद्ाशुद्ोपलब्धित्त्वाज्जञानत्त्वाज्ञानचेतना ॥ १९४ ॥| 
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अर्थ---शुद्ध चेतना एक प्रकार है क्योंकि शुद्ध एक प्रकार ही है। शुद्ध चेतनामें 
शुद्धताकी उपलब्धि होती है इमलिये वह शुद्ध है और वह शुद्धोपलव्धि ज्ञान रूप हैइसलिये 
उसे ज्ञान चेतना कहते हें । 


भावार्थ--आत्मामें नो भेद होते हैं वे कर्मके निमित्तसे होते हैं आत्माका निमरूप 
एक ही प्रकार है, उसमें भेद नही है, इसी लिये कहा गया है क्लि शुद्ध एक ही प्रकार 
होता है। नो चेतना जीवके अप्ती प्वरूपको लिये हुए है उप्तीका नाम शुद्ध चेतना है। 
ओर वह चेतना ज्ञान रुप है इस लिये उसे ज्ञान चेतना कहते हैं । 
अशुद्ध चेतना-- 


अशुद्धा चेतना ठेधा तदथा कर्मचेतना । 
चेतनत्वात्फलस्थास्थ स्पात्कमंफलचेतना ॥ १९५ ॥ 
अथ--अशुद्ध चेतना दो प्रकार है। एक कर्म चेतना, दूसरी कमैफछ चेतना। 
कर्मफेठ चेतनामें फल भोगनेकी मुख्यता है । 
भावाथ--चतनाके तीन भेद कहे गये हैं-१ ज्ञान चेतना, २ कर्म चेतना ३ कर्म- 
फढ चेतना | ज्ञान चेतना सम्परदृ्टिकि ही होती है क्योंकि वहां पर शुद्ध-आत्मीक भावोंकी 
प्रधानता है । बाकीकी दोनो चेतनायें मिथ्याइष्टिके होती हैं। इतना विशेष है कि कर्म चेतना 
सैज्ञी मिथ्याहष्टिक होती है ओर कमफल चेतना असंज्ञीके होती है। कर्म चेतनामें ज्ञानपूर्वक 
क्रियाओं द्वारा कम बन्‍्ध करनेकी प्रघानता है जोर कम फह चेतनामें कर्म बन्ध करनेकी 
प्रधानता नहीं है किन्तु कमेका फछ भोगनेकी प्रधानता है | 
जान चेतनाकों व्युसत्ति-- 
अन्नात्मा ज्ञानशब्देन - वाच्यस्तन्मात्रतः स्वयम्‌ । 
स चेत्यतेष्नया शुद्ध। शुद्धा सा ज्ञानचेतना ॥ १९६ ॥ 
अथ--यहां पर ज्ञान शब्दसे आत्मा समझना चाहिये । क्योंकि आत्मा ज्ञान रूप 
ही ख़य है | वह आत्मा निप्तके ढ्वारा शुद्ध नानी जावे उप्तीका नाम ज्ञान चेतना है। 


मावाथें--निस्त समय शुद्धात्माका अनुभवन होता है। उस्ती सय चेतना ( ज्ञान ) 
ज्ञान चेतना कहलाती है । उत्त प्मरय वाह्मोपापिकी मुख्यता नहीं रहती है। निप्त समय 
वाह्मोपाधिकी मुख्यता होती है उस समय आत्माका ज्ञान गुण (चेतना) अशुद्धताको धारण 
करता है ओर उस्तके अभावमें ज्ञान मात्र ही रह जाता है। इसलिये उसे शुद्ध चेतना अथवा 
ज्ञान चेतना कहते हैं। 


नानी नी य “ 
जम 
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उसीका खलासा-- 
अधथोज्ज्ञानं गुण; सम्पक्‌ प्राप्तावस्थान्तरं यदा 
आत्मोपलब्धिरूप स्पादुच्यते ज्ञानचेतना ॥ १९७ ॥ 
- , अथे--अर्थात्‌ मिम्त समय आत्माका ज्ञानगुण सम्यक्‌ अव्थाक्ो प्राप्त हो जाता है, 
केबल शुद्धात्माका अनुभवन करता है उस्ती समय उसे ज्ञान चेतना कहते हैं । 
जानचेतनाका स्वामी--- 
सा ज्ञानचेतना नूनमस्ति सम्पर्दगात्मनः । 
न स्पान्मिथ्याद॒शः कापि तदात्वे तदसम्भवातः ॥ १९८ ॥ 
अथे--वह ज्ञानचेतना निश्चयसे सम्यग्दष्टिके ही होती है। मिश्यादष्टिके कहीं भी 
नहीं हो सक्ती, क्योंकि मिथ्यादशनके होनेपर उसका होना असंभव ही है । 
भावाथ--सम्यग्दरैनके होनेपर ही मतित्तानावरणीयकर्मका विशेष क्षयोपशम होता 
है उप्तीका नाम ज्ञानचेतना है। मिथ्यादशनकी पत्ता रहते हुए उप्तका होना स्वेथा अप्त॑मव है। 
मिथ्यादशनका भाहयतय-- 
अस्ति चैकादशाडूननां ज्ञानं मिथ्याइशोपि यत्‌। 
नात्मोपलब्धिरस्थास्ति मिथ्याकर्मोद्यात्परम्‌ ॥ १९९ ॥ 
 अर्थ--मिथ्याइण्टिको ग्यारह अंग तकका ज्ञान हो जाता है, परन्तु आत्माका शुद्ध 
अनुभव उप्तको नहीं होता है यह केवल मिथ्यादर्शनके उदयका ही महात्म्य है | 
भावार्थ--5न्यलिंग धारण करनेवा़े मुनि यद्यपि ग्यारह अंग तक पढ़ जाते हैं 
परन्तु मिथ्यात्व पटलके उदय होनेसे वे शुद्धात्माका स्वाद नहीं छे पत्ते | आश्चर्य है कि उनके 
, पढ़ाये हुए शिष्य भी निनका कि मिथ्यात्वकर्म दूर हो गया है, शुद्धात्माका आनन्द हे हेते हैं 
परन्तु वे नहीं ले मक्ते । 


भ् 


शक्ाकार-. 
ननूपलब्धिशब्देन ज्ञान प्रत्यक्षमर्थतः । 
तत्‌ कि ज्ञानाइतेः स्वीयकर्मणोन्यत्र तत्क्षति; ॥ २०० ॥ 
अथ--शक्काकार कहता है कि आत्माकी उपलब्धि सम्पग्हष्टिको होती है, यहांपर 
४ उपलब्धि” शब्दसे प्रत्यक्ष ज्ञान लेते हैं अर्थात्‌ आत्माका प्रत्यक्ष होता है। यह अर्थ हुआ 
तो कया आत्मीय ज्ञानावरण कर्मका वहां क्षय हो जाता है ? 
उत्तर--« 
' ध्त्य स्वावरणस्पोचैसल देतुबथोंद्य! । 
कमोन्तरोद्यापेक्षो नासिडः कार्यकृद्रथा ॥ २०१ ॥ 


अध्याय । ] पुत्ोधिनी टीका.) [ १९ 
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अधथ--ह॒म्हारा कहना ठीक है। आत्माके प्रत्यक्ष न होनेमें मूल कारण आत्मीय ज्ञाना" 
वरण कर्मका उदय ही है। परन्तु साथ ही दूपे कमका उदय भी उस प्रत्यक्षकों रोक रहा 
है। एक गुणके घात करनेके लिये कर्मान्तर ( दूपरे कम ) के उदयक्ी अपेक्षा अस्निद्ध नहीं 
किन्तु कार्यकारी ही है। 





बिशेष खुलाता-- 
आस्ति मत्यादि पज्ज्ञानं ज्ञनावत््युदयक्षते! । 
तथा चीयॉन्तरायस्प कर्मणोड्लुदयादपि ॥ २०२॥ 
अप--मतिन्नान, श्रुतन्ञान आदि जितने भी ज्ञान है, वे समी अपने २ ज्ञानावरणीय 
क्मके उदयका क्षय होनेत होते हैँ । माथमे वीयान्तराय कर्मझा अनुदय मी आवश्यक है । 
भाषाथ--हरएक शक्तिके काम करनमें बरक्की आवश्यकता है। इसलिये ज्ञान भी 
मिप्तप्रकार अपना कार्य करनके लिये अपने आवरणका नाश चाहता है, उसी प्रकार बढ़ 
प्राप्तिके लिये वीयान्तराय कर्मका भी नाश चाहता है । 
आत्मोपरूब्धिम हेतु-- 
मत्पाद्यावरणस्पोच्च। कंणो5लुदयागथा । 
टलमोहस्पोदयाभावादात्मशुडोपलब्धि; स्थात्‌ ॥२०श। 
अर्थ--मिप्त प्रकार आत्मोपलन्धि (आत्म प्रत्यक्ष) मतिज्ञानावरणी और वीर्यान्तराब 
' कमेके अनुदयसे होती है, उसी प्रकार दशनमोहनीय कर्मके भी अनुदयसे होती है । 
भावार्थ--निप्त प्रकार प्रत्यक्ष ज्ञानकों ज्ञानावरण कम रोकना है, उसी प्रकार शुद्धता- 
को दृशनमोहनीय कर्म रोकता है। इसलिये शुद्ध-उपलब्धिके लिये ज्ञानावरण, वीर्यान्तराय 
ओर दर्शनमोहनीय, इन तीनों कमक्रि अभावक्ी आवश्यकता है। विना इन तीनेंके अदुदय 
हुए शुद्धात्माका अनुभवन कभी नहीं हो सक्ता। 
किश्वोपलब्धिराव्दोपि स्पादनेकार्थवाचकः । 
शुद्रोपलच्धिरित्युक्ता स्थादशुरूत्वहानये ॥२०श॥ 
अये--उपलब्धि शब्द भी अनेकार्थ वाचक है । यहां पर उपलब्धि शब्दका प्रमोलन 
शुद्धोपठब्धिसे है ओर बह अशुद्धताकों दूर करनेके लिये है । 
अद्युद्वोपलान्धिका स्वामी-- _ 
अस्त्थशुडोपलब्धिश्च तथा सिथ्यारशां परम | 
खुदृ्शां गोणरूपेण स्पान्न स्पाछा कदाचन ॥२*५। 
अथ--अशुद्धोपलव्धि केवड मिध्याहष्टियोंके ही होती है। सम्परदश्टियोंके नहीं 
होती, यदि कदाचित हो भी तो गोण रूपसे होती है । 


डुण्ू थ 
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इसी बातकों स्पष्ट करते हैं--- 
तथा सुख: खादिरूपेणात्माइत्ति तन्‍्मयः । 
तदात्वे5हू खुखी दु/खी मन्यते संतों जगव ॥२०६॥ 
यदा कुछडोयमित्यादि हिनस्म्पेने हठाददिषम। 
न हिनस्मि वयस्प स्व सिंड चेत्तत्‌ सुखादिवत्‌ ॥२०७॥ 
अर्थ--यह आत्मा छुख दु.ख आदि विकारोंके होनेपर स्वयं तम्मय हो नाता है| 
सांसारिक सुख मिलनेपर समझता है कि में सुखी हूं, दुःख होनेपर प्म्प्ता है कि मैं 
दुःखी हूं. इस प्रकार सब क्तुओंमें ऐसी ही वृद्धि इसकी हो रही है । कमी कभी ऐसे 
भाव भी करता है कि यह क्रोधी है में इस शत्रुको अवश्य ही मार ढाढ़ंगा तथा अपने 
मित्रको कमी नहीं मारूंगा | इन बातोंसे यह बात पिद्ध होती है कि यह नगतू छुल 
जुख़ादिका वेदन करनेवाल्ा है | है 
उपलब्धि प्रत्यक्षात्मक हँ-- 
बुडिमानत्र संवेयों यः सवय स्थात्सवेदकः । 
स्दतिव्यतिरिक्त ज्ञानसुपलब्धिरियं यत+ ॥ २०4 ॥ 
आर्ब--यहां पर सव॑य॑ जाननेवाल्ा बुद्धिमान्‌ पुर ही समझना “चाहिये वही समझ 
, सकता है कि यह सुख ढुःखकी नो आत्मा उपलब्धि होती है वह ह्म॒तिज्ञान नहीं है, 
किन्तु उससे मित्र ही है । 
उपलब्धिका अनुभव होता है--- 
नोपलब्धिरसिडास्प स्वादुर्सवेद्नात्स्वथम्‌ । 
अन्यादेशस्य संस्कारमन्तरेण सुद्शनात्‌ ॥ २०९ ॥ 
अर्थ--आत्मार्म सुख दुःखका अनुभव होता है इसलिये इसकी उपछग्धि अप्िद् 
नहीं है किन्तु सिद्ध ही है। क्योंकि यह आत्मा विना किस्तीके कहे हुए संप्कारके लय 
ही कभी सुखक और कभी दुःखका अनुभव करता है यह सुप्रतीव है। 
लए 7 777] अतिव्यात्ति दोष नहीं है-- 
नातिव्याधिरभिज्ञाने ज्ञाने वा सर्ववेदिनः । 
तयथो; संवेदनाभावात्‌ केवर्ल ज्ञानमात्रतः ॥ २१० ॥ 
अभै--इस सुख दुःसक्े स्वादुरसवेदनकी तरह प्रत्यमिज्ञान अथवा केवक्ञान भी हे 
ऐसा नहीं है। प्रत्यभित्ञान और केवहज्ञान दोनों ही वस्तुका ज्ञान मात्र तो करते हैं, पद 
बस्तुके स्वादका अनुभव नहीं करते | इसलिये यह उपलब्धि उक्त दोनों ज्ञानोंसे मित्र 
प्रकारकी ही है | रे 


अध्याय । ] सुनोधिनी टीका । [ ६७ 
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भावाय--उछुके सवय॑ अनुभव करेंगे और दूसरेको उसका ज्ञान होनेमे फ्रयक्ष ही 
अन्त है। शाल्ञ नारकियोकि दु'सका केवल ज्ञान रखते हैं पर्तु नारकी उम्र ढुःसका स्वयं 
अहुभव करते हैं। इसी प्रकार केवस्जानी ( स्व ) भी कहतुका ज्ञान मात्र करे हैं उपका 
स्वाद नहीं लेते | | 
न क्योंकि 
#व्याप्यव्यापकमाय; स्पादात्मनि नातदात्मनि । 
व्याप्यव्यापकताभावः स्वतः सर्वत्र वस्तुषठ ॥ २११ ॥ 
अर्थ--निप्तका जिप्तके साथ व्याप्य व्यापक भाव ( सम्बन्धविशेष ) होता है उप्तीका 
उसके प्ताथ अनुभव घटा है। व्याप्य व्यापक्र भाव अपने सुख दु खका अपने साथ है। दूसरेके 
प्ाथ नही । क्योंकि व्याप्य व्यापकपना सर्वत्र व्तुओंमें मित्र २ हुआ करता है। 
भावांथे---हरएक आँत्माके गुंणका सम्बन्ध हरएक आत्माके साथ जुदा है। इसलिये 
एक आत्माके मुख दु सका अनुभव दूसरा आत्मा कमी नहीं कर सकता है | हां उसका उसे 
ज्ञान हो सकता है । किसी बातके जाननेमें और स्वयं उसका स्वाद ऐेंनेमे बहुत अन्तर है। 
अगुद्गबोपछव्धि बन्धका कारण है-- 
उपलब्धिरश्ुदझासौं परिणामक्रियामयी । 
अर्थादीद्यिकी नित्य तस्माइन्धफला स्छता ॥ २१२॥ 
अध--यह नो सुख दुःखादिककी उपछन्धि होती है वह अशुद्ध-उपरब्धि है तथा 
क्रियारूप परिणामको छिये हुए है अर्थात्‌ वह उपलब्धि कर्मोके उद्यसे होनेवाली है । इसलिये 
उप्का बन्ध होना ही फल बतहाया गया है । 
अशुद्धोपलब्धि ज्ञान चेंतना नहीं है-- 
अस्त्थशुद्ोपलव्धि; सा ज्ञानाभासाचिदन्वयात्‌ । 
न ज्ञानचेतना किन्तु कमें तत्फलचेतना ॥ २१३ ॥ 
अभ--वह उपलब्धि, अशुद्ध-उपहन्धि कहलाती है । उप्त उपलब्धि यथाये ज्ञान 
नहीं होता, किन्तु मिथ्या स्वादुरसबेदन रूप ज्ञानामास होता है। इसलिये उसे ज्ञानचेतना 
नहीं कह सकते । किन्तु अशुद्ध ज्ञानका संस्कार हिये हुए ज्ञानपूर्तत कमंब्ख करनेकी और 
कर्मफलके भोगनेकी प्रधानता होनेसे उसे कर्मंचेतना तथा कर्मफ चेतना कहते हैं । 
भावाथ--ज्ञान चेतनामें आत्मीय गुणका अनुभवन होता है | इसढियि वह कप्का 
# अल्प देशवृत्ति पदार्थ व्याप्प कहछाता है, अधिक देशइत्ति व्यापक कहलाता है परन्तु 


यह भी स्थुछ कथन है। समानतामे भी व्याप्य व्यापक माव होता है। यह एक सम्बन्ध विशेष 
ै। लैंसे हुक्ष और शिंश्व॒पाका होता है। 
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ग््गययडय्यययययययय भा का उन साय गया सता राज या पट कपास कस यमया या यम्मनकन्क कनक का एक कक न्कन्कक- पक 
कारण नहीं है, और वही शुद्धोपलन्धि है। अशुद्धोपलन्धिमें कमननित उपाधियोंकी तन्मयता 
है। उन्हींका स्वादुसवेदन होता है। वहां ज्ञानपू्वक करमतन्‍्ध करनेकी अथवा अज्ञान भव- 
स्थामें कर्मफल भोगनेकी प्रधानता है इसलिये उसे कमचेतना अथवा कमेफलचेतना कहते हैं| 
ये ही दोनों करमबन्धकी मुख्यता रखती हैं। अब इन्ही दोनों चेतनाओंके स्वामियोंको 
बतलाते हैं। 

इसे संसारिजीवानां सर्वषासविशेषतः । 

अस्ति सांधारणीदत्ति ने स्पात्‌ सम्यक्त्वकारणम्‌ ॥२१७॥ 

... अथे--यह कर्मचेतना अथवा कर्मफहचेतना सामान्यरीतिसे सभी संप्तारी नीवोकि 
होती है। यह सम्यकत्व पूर्वक नहीं होती है, किन्तु साधारण रीतिसे हरएक संसतारी जीव" 
त्मामें पाई जाती है। 

न स्थादात्मोपलब्धियों सम्परदरीनलक्षणम्‌ । 
- शुछा चेद्र्ति सम्यकत्व न चेच्छुडा न सा खुदक ॥२१५॥ 
अथे--यह भी नियम नहीं है कि आत्मोपरुव्धि मात्र ही सम्यग्दशन सहित होती 
है, यदि वह उपलब्धि शुद्ध हो तवतो सम्यग्दरीन समझना चाहिये । यदि वह उपलब्धि 
अशुद्ध हो तो सम्यग्दशन भी नहीं समझना चाहिये | 
भावाथे--आत्मोपलब्धि शुद्ध भी होती है तथा अशुद्ध भी होती है । शुद्धोपरत्धि- 
के साँध सम्यग्दशनकी व्याप्ति है, अशुद्धोपलव्धिके साथ नहीं है। इस कबनतसे यह बात भी 
सिद्ध हो जाती है कि समी उपलब्धियां सम्यक्त्व सहित नहीं हैं| 
शद्डाकार-- 
ननु चेयमशुझेव स्थादशुद्धा कथचन । 
अथ बन्धफला नित्य किसबन्धफला कचित्‌ ॥ २१३ ॥ 
 अ--शक्जाकार कहता है कि पूर्वोक्त आत्मोपलब्धि अशुद्ध ही है ! अथवा किसी 
स्व अशुद्ध है * क्या सदा बन्च करनेवाढ़ी है ” अथवा कमी वख्चका कारण नहीं भी है 
उत्तर--- 
'संत्य श॒ुढ्ास्ति सम्पक्त्वे सेवाशुद्धास्ति तद्विना । 
 असत्यबन्धफला तत्न सेव वन्धफलाउन्यथा ॥ २१७ ॥ 
अथ--हां ठीक है, सुनो ! यदि वह उपलब्धि सम्यग्द्शनके होनेपर हो, तब तो 
शुद्ध है और विना सम्यग्द्शनके वही अशुद्ध है। सम्यग्दर्शनके होनेपर वह बन्धका कार 
नहीं है और सम्यग्दशमके अमावर्म वन्वका कारण है। 
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पुन) शड्ढाकॉर-- 
नछु सहदोने शुद्ध स्पाइशुडा रूपा रुचि; | 
तत्कर्थ विषयश्चकः जुदा शुद्धविशेषनाऋ ॥ २१८ ॥ 
अग्र--शझ्शाकार कहता है कि प्रम्यदर्शन तो शुद्ध है और मिथ्यादर्शम अशुद्ध है 
ओर 38 विषय एक ही है | ऐप्ती अवस्थामें एक शुद्ध और दूसरा अशुद्ध कैसे हो 
सकता है ? 





सीकी दूसरी शद्ढान-- 
यहा नवसु तत्त्वेष चास्ति सम्प्दंगात्मनः 
आत्मोपलब्धिमात्र वे.साचेच्छुडा कुतो नव ॥ २१९॥ 
अथ--मम्यर्ष्टीकी नव तत्त्वों ( नव पदार्थों ) के विषयमें आत्मोपरन्धि होती है। 
यदि वह आत्मोपरूब्धि शुद्ध है, तब नो पदाथे कहांसे हो सकते हैं | 
भावाय--शह्ाकारका आशय है कि सम्यग्दष्टि नव तत्वॉका अनुभव करता है। 
यदि वह अनुभव शुद्ध है तो नो तत्त्त कैसे हो सकते हैं ? क्योंकि नो तत्त्व तो कर्मोके निमि- 
ततसे होनेवाले है, शुद्ध नहीं है ? ब्मल्यि यातो वह उपलब्धि शुद्ध नहीं है, अपनी वह शुद्ध 
है तो नव तत्त्व नहीं ठहरते ” 
उक्ष--- 
नव घत; स्वतः शबवत्‌ स्वादुभेदोस्ति पस्तुनि । 
ततन्नामिव्यक्षकद्धेधामावसद्भावतः पृथक ॥२२०॥ 
अर्थ--शक्भाकारकी उपयुक्त दोनों शह्गाय ठीक नहीं है क्‍योंकि वस्तु एक होनेपर 
भी उसमें किप्ती नतानेवाड़े अभिव्यत्क (सुचक) के द्विधामाव होनेसे मित्र ९ निरन्तर स्वाद 
भेंद हो जाता है। 
भावाथे--नप्ता सूचक होता है वैसी ही वस्तुकी प्रतीति होने रुगती हे; सूचक दो 
प्रकार है ।.इसल्यि वस्तु एक होनेपर भी उसमें दो प्रकार ही ल्वादुमेद होगाता है। 
इसी बातका स्पष्टीकरण--- 
शुरू सामान्यमात्रत्वादशुरं तद्विशेषतः । 
पस्तु सामान्यरूपेण स्वदते स्वादु सद्विदांस ॥२२१॥ 
अथ--सामान्यमात्र विवय होनेसे शुद्धता समझी जातीं है ओर वम्तुकी विशेषतामें 
अशुद्धता पममी जाती है। मह॒स्तुका वोध करनेवाढ़े सम्यग््ृष्टियोंकों वस्‍्तुका सामान्यरुमेंसे 
स्वाद आता हैं। 
भावाय--प्म्यरहष्टी पुरुष, बस्तुका सूप जवा है वैसा ही पामान्यरीतिस जात हैं 
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किन्तु मिथ्मादष्टिपुर्प कर्मोदयसे उसी वस्तुका विशेषरीतिसे ( स्वरूपविहीन, और रागरजित ) 
स्वाद ते हैं | इसलिये एक वह्तु होनेपर भी शुद्ध तथा अशुद्ध ये दो भेद हो जाते हैं। 
मिथ्याहष्टीका वस्तु स्वाद--« 
स्वदते न परेषां तयद्विशेषेष्पनीदहरम । 
तेषामलब्धवुडित्वाद द्छ्टेटेकमो हृदोषतः ॥२२२॥ 
अथे--वस्तुकी विशेषतामें भी मिस प्रकार सम्यग्दशी स्वाद छेता है वैसा मिथ्या- 
इृष्टियोंको कभी नहीं आता । वे दूसरी तरहंका ही वस्तुका विशेष स्वाद हेते हैं और उसमें 
भी दरशनमोहनीय करमके दोषसे होनेवाली उनकी अज्ञानता ही कारण है। 
भावाथ--मिथ्यादृष्टि मिथ्यादशनके उदयसे वस्तुका विपरीत-विशेष ही ग्रहण 
करता है। 





ओर भी-- 
यद्दा विशेषरूपेण स्वदृते तत्कुदशटिनाम्‌ । 
अथात्‌ सा चेतना नून॑ कर्मकार्यडथ कर्मणि ॥१२१॥ 
अथे--मिथ्यादष्टीयोंको वस्तुका विछक्षणरीतिसे ही स्वाद आता है अर्थात्‌ उनकी 
चेतना (बोध) निश्चयसे कमफ़हमें अथवा कर्ममें ही लगी रहती है । 
भावाथ--उन्‍्हें ज्ञान चेतना जोकि बन्धका हेतु नहीं है कभी नहीं होती । 
मिथ्यादृष्टियोंक्रे स्वादका दृशन्त-- 
. दृष्शान्तः सैन्ध्वे खिल्ये व्यक्षनेष्ठ विभिश्रितम । 
व्यक्षन क्षारभज्ञानां स्वदते तबिसोहिनाम ॥२२४॥ 
अथे--च्श्टान्त---नमकका टुकड़ा (डली) जिस्त भोजन सामझ्रीमें मिछा दिया जाता 
है उप्त मोननको यदि अज्ञानी जीमता है, तो वह समझता है कि भोजन ही खारा है। 
भावाध--आेमे नमक मिलानेसे अज्ञानी समझता है कि यह खारापन आठेका ही 
है उसे नमकका नहीं समझता। इसीप्रकार मिथ्याहष्टी पुरुष वस्तुकी यथायताकों नहीं जानता ! 
सम्यग्दश्यिके स्वादका इशन्त-- 
क्षारं खिल्य॑ तदेवेक मिंश्रितं व्यक्ञनेष्ठ वा । 
न भिश्नित तदेवैक स्वद॒ते ज्ञानवेदिनाम ॥२२८॥ 
- अथ--चाहे नमक भोजन मिछा हो चाहे न मिठा हो ज्ञानीपुरुष खारापन नमक 
का ही उमझते हैं।.. 
भावाथ--आटेमें नमक मिलनेसे जो खारापनका स्वाद आता है उसे ज्ञानी पर 
आऐठका नहीं समझते, किन्तु नमग्रकका ही समझते हैं। इसीप्रकार सम्पन्दलि एल वप्तुकी 
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यवापताको भहीमांति जानता है | इसलिये यह वात अच्छी तरह ऐिद्ठ हो गई कि कतुकै 
एक होनेपर भी स्वादभेद्‌ होता है ओर उसमें व्यज्ञक मिथ्यादशनका उद्य अनुदय ही है। 
साराभ--- 
इति सिर कुदष्टीनामेफैवाज्ञानचेतना । 
सर्वेभावैस्तदज्ञानजातैस्मैरनतिक्रमात्‌ ॥ २२६ ॥ 
अयै--इसहिये यह बात प़िद्ध हो चुकी कि मिध्याइश्ियोंके एक ही अज्ञान चेतना 
है क्योंकि अज्ञानसे होनेवाज़े सभी भावोंका उनमें समावेश (पता) है। 
दूसरा साराश-- 
सिडमेतावता यावच्छुडोपलून्धिरात्मनः । 
सम्पक्त्व॑ तावदेवास्ति तावती ज्ञानचेतना ॥ २२७ ॥ 
अथ--उप्ुक्त कथने यह बात भी सिद्ध हो चुकी कि न तक आत्माकी शुद्ध 
उपलब्धि है तभी तक सम्यक्त्व है और तभी तक ज्ञानचेतना भी है। 
भावाथ--सम्पप्दर्शनके अभाव न शुद्धोपकब्धि है, औन न ज्ञातवेतना ही है। 
सम्बग्दशनके होनेपर ही दोनों हो सकती हैं । 
शानी और अशानी-- 
एकः सम्परदगात्माउसों केवरू ज्ञानवानिह | 
ततो मिथ्यादद्ः सर्वे नित्यमज्ञानिनों मता।॥ २२८॥ 
अथे--झस उंप्तारमें केवठ एक ही सम्पर्द््टी ज्ञानवान्‌ (सम्यन्ञानी) है । बाकी सभी 
मिथ्याइ्टी नीव सदा अज्ञानी (मिथ्याज्ञानी) कहे गये है! 
ज्ञानी ओर अशानीका क्रियाफल--- 
क्रिया साधारणी वत्ति ज्ञानिनोउज्ञानिनस्तथा । 
अश्ञानिनः क्रिया, बन्धहेतुन ज्ञानिनः कचित्‌ ॥ २२९ ॥ 
अरथे--ज्ञानी ओर अज्ञानी ( सम्यन्दशी और मिथ्याहष्ट ) दोनों ही की क्रिया 
बदन समान है; तथापि अज्ञानीकी क्रिया वन्धका कारण है परत ज्ञानीकी क्रिया कहीं 
भी बन्धका कारण नहीं है। 
जानोकी क्रियाका और भी विशेष फल--.. 
आस्तां न बन्धहेतुः स्थाज्ज्ञानिनां कमेजा किया | 
चित्रे यत्यूबेबदानां निजरायै च क्मणाम्‌ ॥ २३० ॥| 
अथ--ज्ञानियोंके कर्मपे होनेवाही क्रिया बन्‍्पका हेतु नहीं है, यह तो है ही: परंढ 
आश्चर्य तो इस बातका है कि वह क्रिया केवह पूर्व बंधे हुए कमेंकी केवठ निगराका कारण है । , 
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भावाथ--प्म्यग्हष्टी और मिथ्याइष्टीकी क्रियामें बड़ा भारी अन्तर है। मिथ्यादष्ठी 
की क्रिया तो बन्धका कारण है ओर सम्यग्इ्ष्टीकी क्रिया, वन्धका कारण तो दूर रहो, उछदी 
पूर्व बंधे हुए कर्मोंकी निमराका कारण है। * 
ऐसा होनेमें हेठ-- 
यस्माज्ज्ञानमया' भाषा ज्ञानिनां ज्ञाननिदेताः । 
अज्ञानमयभावान्रां नावकादः खुदप्टिख ॥२३११॥ 
अभे--सम्यकृत्ञानियोंके जञानसे होनेवाले ज्ञानस्वूप भाव ही सदा होते हैं तथा 
सम्यग्दश्योंमें अज्ञानसे होनेवाल़े अज्ञानमय भावोंका स्थान नहीं है । ् 
' भावाथे--बन्धके कारण अज्ञानमय भाव हैं । वे सम्यर्दृष्टियोंके होते नहीं है, झस- 
ढिये सम्पग्दष्टीकी क्रिया बन्धका हेतु नहीं है किन्तु शुद्ध ज्ञानकी मात्रा होनेसे निरराक्ा 
हेतु हैं। 








शानीका चिह--- 


वैराग्यं परमोपेक्षाज्ञानं स्वानुमवः स्वयम । 
तद्द्वय ज्ञानिनो लक्ष्म जीवन्छुक्त:ः स एव च॥ २६२॥ 
अथे--सम्यस्ञानी, बैराग्य परम उदासीनतारूप ज्ञान तथा अपनी आत्माका अनुभव 
स़वये करता रहता है। वैराग्य परम उदासीनता और स्वानुभव ये ही दो चिन्ह सम्यम्ज्ञानीके 
हैं ओर वही ज्ञानी नियमसे जीवन्मुक्त है। 
ज्ञानीका स्वरुूप--- 


ज्ञानी ज्ञानिकपान्नत्वात्‌ पदयत्यात्मानमात्मवित्‌ । 
बड़स्पृष्टादिभावानामस्वरूपादनास्पद्स ॥ २१३४ ॥ 
अथे--ज्ञानी, ज्ञानक्ा ही अद्वितीयपात्र है। वही आत्माकों जाननेवाछा है, इसलिये 
अपनी आत्माको देखता है ! वही ज्ञानी, कमेंसि बेंधनेक्का तथा अन्य पदार्थेसि मिहनेका 
स्थान, नहीं है | क्योंकि कर्मोसे बैंधना और मिलना आदि भाव उसके स्वकूप नहीं है। 
आर भा--- 
ततः स्वादु यथाध्यक्ष स्वभासादयति स्फुटम | 
अविशिष्ठमंयुक्ते नियत स्वभनन्यकम्‌॥ २३४ ॥ 
अथे--प्म्यर्द्टी पुर्ष जैसा अपने आपको प्रत्यक्ष पाता है उसी प्रकारका स्वाद भी 
' क्रेता है।। अर्थात्‌ वैध्ता ही. अहुभव करता है। वह अपनेको सदा सबसे अमिल, असम्बन्धित 
भोर; निरक्षाण सम्रगता है. | 





अध्याय | ] मुवाधिनी टीका । [ ७३ 


सम्यकूजानीका स्वात्मावलोकन-- 
अधावडमथास्पृष्ट शुरे सिडपदोपमम ! 
शुद़स्फटिकसंकारं निःसड़ूं व्योमवत्‌ सदा ॥ २१५ ॥ 
इच्द्रियोपेक्षितानन्तज्ञानहर्वीयेसूतिकम । 
अक्षातीतसुग्वानन्तस्वाभाविकशुणान्वितम्‌ ॥ २४६ ॥ 
पदयज्निति निजात्मान ज्ञानी ज्ञानैकमर्तिमान । 
प्रसड़गादपर चेच्छेदथोत्साथ कृता्थवत्‌ ॥ २४७ ॥ 
अथे--ज्ञानी छद्ा अपनी आत्माकों इस प्रकार देखता है कि आत्मा क्मसे नहीं 
बँधा है, वह किसीसे नहीं मिला है, शुद्ध है सिद्धोंकी उपमा धारण करता है, शुद्ध-एफ- 
टिकके समान है, सदा आकाशकी तरह परिग्रह रहित है, अतीम्िय-अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्त वीरेकी मूर्ति है और अतीन्रिय मुख आदिक अनन्त स्वाभाविक गुणवाा 
है । इस प्रकार ज्ञानकी ही अद्वितीय मूर्ति-वह ज्ञानी; अपने आपको देखता हैं। प्रसक्षवश 
दूसे पदायकी मे ही इच्छा करे, परन्तु वाह्तवर्मे वह समस्त पदार्थोस्रे झृतायंसा, हो चुका 
है। दूसरे सांसारिक पदार्थेके विषयमें भी वह इस प्रकार चिन्तवन करता है-- 
सम्य्जानीके विचार-- 
ऐहिकं यत्छुग्ं नाम सर्वे वेषयिक स्तृतम्‌। 
न तत्सुख सुवामासं किन्तु दुःखप्तसंशायम्‌ ॥ २३८ ॥ 
अथ---मम्यग्हंष्टि विचार करता है कि जो सांसारिक ( इस छोक सम्बन्धी ) सुख है 
बह सत्र पत्चेन्द्रिय सम्बंधी विषयोंसे होनेवाल्ा है। वास्तवर्मे वह छुख नहीं है, किन्तु छुखका 
आमाप्तमात्र है, निश्चयते वह हुस्न ही है। 
तस्माडेय सुखाभासं दुःख दःखफल यत: 
हेय॑ तत्कम थडेतुस्तस्पानेष्टस्प सवेतः ॥ २३९ ॥ 
अथ--असलिये वह छुखाभास छोडने योग्य है। वह स्वये दुःख स्वरूप है। और 
दुःखरूप फछकों देनेवाल्ा है, उत्त संता अनिष्ट करनेवाले वेषयिक छुखका - कारण कर्म है 
इसढिये उत्त कमंका ही नाश करना चाहिये | 
तत्सवे सवेत+ कम पोद्लिक तदट्टपा । 
वैपरीत्यात्फ्ल तस्थ सर्वे हःख विपच्चत३ ॥ २४०॥ 
अथे-वह सम्पूर्ण पोहलिक कर्म सदा आठ प्रकारका है, उस्ती कमका #उछठा 
विषाक होनेसे समी फल दु खरूप ही होता है। 
# कर्ममात्र आत्माकें गुर्णोका विघातक दूँ इसलिये समोक्षा विषाक विपरीत ही ६। 
को शुभ कक्‍र्स है वह भी दु'खक्रा ही कारण दे । 
हु० १० 
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' चतुर्गतिभवावत्त नित्य कर्मेकहेतुके । 
' न पदसस्‍्थों जनः कश्चित्‌ किन्तु कमेपद्रिथित+ ॥ २४१ ॥ 
अथे--सदा कर्मके ही निमित्तसे होनेवाढ़े इस चतु्गति संप्ताररूप चक्रमें धूमता हुआ 
कोई भी जीव स्वसवरुपमें स्थित नहीं है, किन्तु कर्म स्वरूपमें स्थित है, अर्थात्‌ कर्माधीन है। 
स्वस्वरूपाच्च्युतो जीवः स्पादलब्धस्वरूपवान्‌ । 
नानादुःखसमाकीणें संसारे प्येदान्निति ॥ २४१॥ 
अथै--यह जीव अनेक दुःखोंसे भरे हुए सं्तारमें घूमता हुआ अपने स्वरूपसे गि 
गया है। इसने अपना स्वरूप नहीं पाया है । 
शड्डाकार--- 
ननु किलिच्छु्स कमे किचित्कमाशुर्म ततः । 
कचित्सुख काचिहु।खं तत्कि दुःख पर॑ दुणाम्‌॥२४१॥ 
अथै--शड्डुकारे कहता है कि कोई कर्म शुभ होता है ओर कोई कम अशुभ होता 
है। इसलिये कहीं पर छुख ओर कहीं पर दुःख होना चाहिये, केवढ मुष्योंकों दुःख ही 
क्यों बतढाते हो ? 





उत्तर-- 
नैवे यतः खु्ख नेतत्‌ तत्खु्ख यत्र नाइसुखम्‌ । 
स्‌ धर्मों यत्र नाधमेस्तच्छुम यन्न नाउशुमम्‌॥२७४४॥ 
अथे--शझ्जाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है। क्योंकि जिम्को वह सुख समगताहै 
वह सुख नहीं है। वास्तवर्म सुख वही है जहां पर कमी थोड़ा भी दुःख नहीं है, वही धर्महे 
जहां पर अध्मका छेश नहीं है और वही शुभ है जहां पर अशुभ नहीं है। 
सासारिक सुखका स्वरूप--- 
इृद्मस्ति पराधीन खु्ख वाधापुरस्सरम्‌ । 
व्युच्छिन्न॑ बन्धहेतुअ विषम दुःखमथेतः ॥२४५॥ 
अथै--यह. इन्द्रियोंसे होनेवाछा सुख पराधीन है, कमके परतन्त्र है, वाधापूवक है, 
इसमें अनेक विन्न आते हैं, वीचबीचमें इसमें दुःख होता जाता है, यह सुख बन्धका कारण . 
है, तथा विषम है । वास्तवमें इन्द्ियोंसे होनेवाहा सुख दुःख रूप ही है जी वातको दूसरे 


ग्रन्थकार भी कहते हैं--- 
अन्थान्तर्‌>- 


# सपर बाधासहिय विच्छिणणंबंधकारणं विसमे | 
जँ इंदिएहि लड ते खुकखे दुःखभेव तहा ॥ ९ ॥ 
# यह याया पद्चाध्यायीमें ही क्षेपक्र रूपसे दी हुई है। 


भध्याय | | सुबोधिनी टीका । [ ७६ 
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अगे--जो सुख इन्द्रियोंसे मिल्ता है वह अपने और परको वाधा पहुंचानेवाल्य है। 
हमेशा ठहरता भी नहीं है, बीचनीचमें नष्ट भी हो जाता है, वन्धका कारण है, ओर विषम 
है इसलिये वह दुःख ही है । 





कर्मकी विचित्रता-- 
भावाथेश्वात्र स्वेषां कर्मणासुदय! क्षणात्‌। 
अज़ाघात हवात्माने दुवोरों निष्पिनाष्ठि वै ॥ २४३ ॥ 
अथ--उपगुक्त कथनका सारांश यह है कि सम्पूर्ण कर्मोक्ा उदय एक क्षण मात्नमें 
वज़से होनेवा़े आयात ( चोट ) की तरह आत्माको पीस डालता है । यह कर्म बढ़ी कठिन- 
तासे दूर किया नाता है। 
व्याकुलः सर्वेदेशेष्त जीवः कर्मोद्याद्धुवम । 
वन्हियोगाद्यथा वारि तप्त रप्शोवलबव्धितः) ॥ २४७॥ 
अधे--जिप्त प्रकार अम्रिक्रा स्पर्श होनेसे जढ तपता है ( सत्वल खह्वढ़ करता है ) 
उस्ती प्रकार यह जीव भी कमेंकि उदयसे उम्पूर्ण प्रदेशोंगें नियमसे व्याकुछ हो रहा है। 
साता5्सातोदयाहुःखमास्तां स्थूलोपलक्षणात्‌ । 
सर्वेकमादयाघात इवाघातश्रिदात्मन) ॥ ९४८ + 
अथ--स्ताता बेदनीय और अप्नातता बेदनीयके उदयसे दु ख होता है यह कथन तो 
मोदी रीतिते है। वाल्लवमें सम्पूर्ण कर्मोका ही उदय जीवात्माको उसी प्रकार आधात पहुंचा 
रहा है जिप्त प्रकार कि वज़की चोट होती है । 
सम्यन्ही मो इससे नहीं बचा है | 
आर्तां घातः प्रदेशेषु संद्टेशपलब्धितः । 
वातव्याधेयंधाध्यक्षं पीड्यन्ते ननु सन्‍्धयः ॥ २४९॥ 
अथै--सम्यर्दषटीके प्रदेशोर्मिं थी उस्त कमका आपात हो रहा है । मिप्त प्रकार बा 
व्याधि (वायु रोग से घुटनों, कमर आदिक़ी मिली हुईं हड्डियां दुखती रहती हैं उप्ती प्रकार 
कुमका आधात भी दु ख पहुचा रहा है। 
कोई कर्म सुखदायी नहीं हें-- 
नहि कमोंद्यः काश्रित्‌ जन्तोये! स्थात्खुखावह! । 
सर्वेस्थ कर्मणस्तत्र वैलक्षण्यात्‌ स्वरूपतः ॥ २५० ॥ 
अथे--कोई भी ऐसा कर्मोदय नहीं है जो इस्त नीवको छुख पहुंचानेवावा्ा हो, 
नीवके विषयमें तो सभी कर्मोका स्वरूप विछक्षण ही है | अथोत्‌ वहाँ तो सभी करे जहता 
ही करते है। कैसा ही शुभ अथवा अशुभ कर वर्यों न हो नीवके लिये तो सभी दुःखदाईहै । 
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तसथ मन्दोदयात्‌ केचित जीवा) समनस्काः कचित्‌ । 
 'तब्देशनसहसाना रसन्ते विषयेषु च॥ २५१ ॥ 
अथैर--उत्त कमके मन्द उदय होनेसे कोई कहीं संज्ञी जीव उप्त क्मके ओगको ऋहीं 
सहन कर सक्ते हैं ओर विषयोंमें स्मने रूम जाते हैं। ३ 
केचित्तीजोदयां सन्‍्तो भन्दाक्षा। खल्वसंज्ञिनः | 
केचर्ं दुःखवेगाता रन्तुँ नार्थानपि क्षमाः ॥ २७२३ 
अर्थ--कोई कोई मन्द.इन्द्रियोंकी धारण करनेवाले अज्ञी गीव उप्त कर्मके तीगेद- 
'यसे सताये हुए केवल दुःखके वेगसे पीडित होते रहते हैं । वे पदा्थोमें रमण 'करनेके 'हिये 
भी समय नहीं हैं । 
सामारिक झुख औडु/ख ही है । 
यहखे लोकिकी रूदिनिर्णीतेस्तत्र का कथा । 
यत्छख लोकिकी रूढिस्तत्खख दुःखम्थतः ॥ २५३ ॥ 
अथे--छोकमें निम्तकी दुःखके नामसे प्रस्िद्धि है, वह तो दुःख है ही यह बात तो 
निर्णीत हो ही चुकी है । उत्त विषयमें तो कहा ही क्ष्या माय, परन्तु छोकमें नो सुसके 
नामसे प्रसिद्ध है, वह भी वास्तवमें दुःख ही है । 
वह दुःख भी सदा रहने बाढा है--- 
'कादाचित्क॑ न तदृदुख प्रत्युताच्छिन्नधारथा ! 
सन्निकर्षे्ठ तेपू्चेस्तृष्णातड्डस्थ दशेनात्‌ ॥ ६५४ .॥ 
अथै--वह दुःख भी कभी कभी नहीं होनेवाछा है किन्तु निरन्तर रहता है। उन 
इन्द्रिय सम्बन्धी विषयोंमें इस नीवका तीत्र छाहप्ता रूपी रोग ढुगा' हुआ है, इसीसे झके 
वह दुःख सदा बना रहता है । 
हाज्वियार्थेष्त छुष्धानासन्तर्दा है; सुदारुण: । 
'तमन्तरा थतस्तेषां विषयेष्ध रातिः कुतः ॥ २७५ ॥ 
अथ--इम्दिय सम्बन्धी विषयोंमें नो छोलुपी हो रहे हैं, उन पर्षोंके अन्तांगों 
स॒दा अत्यन्त कठिन दाह (अप्नि समान) होता रहता है। क्योंकि विना अन्तर दाहके हुए . 
उनकी विषयों छीनता'ही कैसे हो 'सक्ती है | 
भावो्-«विषयसेविश्ोंके हृदयमें सदा तीम्र-दाह उठा करता है, उसीके प्रतीकारे 
'हिये गे ।वि्य 'सेवन करते हैं, परन्तु उससे एन: अश्निमें हकड़ी डाहनेके समान दाह पैदा 
होने 'छाता है । इसीसे कहा जाता है कि विषेयसेवी एह्मको थोडा भी चैन नहीं है। कह 
सदा इसी प्रकार दुःख, माजन बना रहता है | 
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हृश्यते रतिरेतेषां सहितानामिवेक्षणात्‌ । 
दृष्णाचीज जलौकानां दुष्टशो णितकषेणात्‌ ॥ २५६ ॥ 
अथे--हर्द्रियारथ सेवियोंकी विषय-रति देखनेमें भी आती है, वे छोग उन्ही पदार्थोकी 
प्रांपिसे सुहित सा मानने लगते हैं। मिप्त प्रकार खराब रक्त (छोहू) के पीनेमें ही जोंक (जल्मन्तु) 
हित प्तमम्ती है ओर उसीसे प्रेम करती है। उस्ती प्रकार इन्द्रियांथ सेवियोंकी अवस्था सेम- 
झनी चाहिये । यह उनका प्रेम तृष्णाका बीज है अर्थात्‌ उप रीतिसे तृष्णाकी 'ृंद्धि ही 
होती नाती है । 
देवेद्र, नरेन्रोकी मी सुख नहीं है+- 
जाक्रचक्रधरादीनां केवर्ल पुण्यशालिनाम्‌ १ 
तृष्णावीजं रतिस्तेषां खुखावातिः कुतस्तनी ॥ २५७ ॥ 
अयै--कैबछ प्रण्यक्रो धारण करनेवाले नो इन्द्र ओर चकवर्ती आदिक बड़े 'पुरुष हैं 
उनके हे तृष्णाका बीजभूत विषय-छाहुसा है, इसलिये उनको भी 'ुखकी प्राप्ति 'कंहां 
रखी है। 
भावाये--पंप्तारमं सर्वोपरि प्रण्यशाल्ली इल्द्र ओर चक्वर्ती आदिक हैं वे भी 
इस विषय-रतिसे दुःखी है, इस लिये सचे सुखका स्वाद वे भी नहीं छे सक्त 
अन्यान्तर-.- 
# जेसिं विसये सुरदि तेसि दुःख च जाण साहाव॑ । 
जदि ते णात्थि सहाय वावारों णत्थि विसयत्य ॥ २॥ 
अये--निन 'परुषोंकी विषयोंमें तीत्र छाहुसा है, उन्हे स्वाभाविक हुःखी समझना 
चाहिये । क्योंकि बिना उप्त दुखल-स्वमावके विपयस्तेवनमें उनका व्यापार ही नहीं हो सक्ता। 
भावाथे--पहले पीडा उत्तन्न होती है, उप्तीका प्रतीकार विपय्सेवन है। परन्तु 
विपयसेवन स्वयं पीडाका उत्पादक है । इस लिये विषय सेवीकी -दुःखधारा सदा प्रकटित ही 
रहती है । 
साराश-- 
'सबे तात्पयमत्रेतदूदुःख यत्खुखसंज्ञकम्‌ । | 
दु।खस्थानात्मधमंत्वान्नाभिलाषः खुदष्टिनाम्‌॥ २७८ ॥ 
अथे--उपर्युक्त कथनका समग्र साराश यह निकछा कि निप्तकी संप्तारमें छुख़ संज्ञा 
है वह दुःख ही दे ओर दुःख आत्माका धर्म नहीं है इसी लिये सम्यग्हदी परुषक्ी वि- 
प्रयोग अमिहापा नहीं होती । 


# यह भी क्षेपक गाथा हे | 


] 
शा नरम 
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सम्यग्दष्टिकी विरागता--- 
वैषाथिकरुखे न स्थाद्रागभावः सुदृष्टिनाम। 
रागस्थाज्ञानमावत्वात्‌ अस्ति मिथ्यादश) स्फूदम्‌॥ २५९ ॥ 
अर्थ-- सम्यग्दष्टियोंका विषयजन्य सुखमें रागभाव नहीं है, क्योंकि राग अज्ञान- 
भाव है, और अज्ञानमय भाव सम्यग्दप्टिके होते नहीं, यह वात पहले ही कही जा चुकी है 
इस लिये वह रागभाव मिथ्याइष्टिके ही नियमसे होता है । 
सम्बन्दष्टिकों अमिलाषा नहीं है-- 
सम्पर्दष्टेस्तु सम्पकत्वे स्थादवस्थान्तर चित; । 
सामान्यजनवत्तस्मान्नाभिलाबो5स्थ करमणि ॥ २३६० ॥ 
अगे--सम्यग्द्टिकी आत्मामें सम्यग्दशन गुण प्रकट हो चुका है, झसे उम्ी 
आत्मा अवस्थान्तर रूपमें आ चुकी है। इसीलिये सामान्य मनुष्योंकी तरह सम्पम्ृ्टिको 
क्रियाओंमें अभिकाषा नहीं होती है । 
सांसारिक भोगोमे सम्यग्दृष्टिकी उपेक्षा ह-- 
उपेक्षा सर्वमोगेष सहष्टेहेछरोगवत्‌ । 
अवदय तद्वस्थायास्तथाभावों निसर्गजः ॥ २६१ ॥ 
अये--सम्यग्दृष्टिको प्रत्यक्षमें देखे हुए रोगकी तरह सम्पूर्ण भोगोंमें उपेक्षा (वैरागय) 
हो चुकी है ओर उप्त अव्स्थामें ऐसा होना अवश्यभावी तथा स्वामाविक है। 
भावाथे---सम्यग्दशन गुणसे होनेवाड़े स्वानुभूति रूप सच्चे सुखास्वादके सामने 
+ अम्यग्दृष्टिको विषयसुखमें रोगकी तरह उपेक्षा होना स्वाभाविक ही है । 
' हेतुवाद-- 
अस्तु रूदियेथा ज्ञानी हेय॑ ज्ञात्वाप्थ सुध्नति। 
अप्नास्त्थावस्थिक! कश्ित्‌ परिणामः सहेतुकः ॥ २६९२॥ 
अथे--ज्ञानी पुरुष सांसारिक पदार्थोकों हेय ( त्याज्य ) समगकर छोड़ देता है। 
यह बात प्रसिद्ध तो है ही परन्तु इस विषयमें अवस्थाजन्य कोई परिणाम हेतु भी है झसे 
ही बतहाते हैं-- ॥ 
अनुमान 
' सिडमस्ताभिलाषत्व कस्पचित्सवेतश्रितः । 
'देशतोप्यस्मदादीनां रागभावस्थ दशेनात्‌ ॥ २६३१॥ 
अथ--नब हम छोगोंके भी एक देश ( किन्हीं अंशोंमें ) राग भावका त्याग दिखता 
है तो किसी जीवात्माके सर्वया त्याग भी पिद्ध होता है। 


जा 
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सम्यग्दृष्टिकी अमिंलाधायें शान्त हो चुकी हैं--- 
तथथा न मदीय स्थादन्यदीयमिद ततः 
परप्रकरणे कश्नित्तृप्यन्नपि न तृप्याति ॥ २९४ ॥ 
अपे-हेस होगोंके भी एक देश रुपसे अभिलाषायें नहीं होती हैं, इसी बातको 
बतढाते 
हम लोग अपने सम्बन्धियोंसे प्रेम करते हैं दूसरोंपे नही करते | जब हम यह जान 
लेते हैं कि यह हमारी वस्तु नहीं है यह तो दूसरोंकी है तब झट दूसरोंकी वस्तुओंके विषयमें 
सन्तोष धारण कर हेते हैं | फिर वहां पर अमिापा नहीं होती परन्तु अपनी वस्त्तुओंमें 
सन्तोष नहीं होता वहां तो अमिलापा ढगी ही रहती है। इससे प्िद्ध - होता है कि दूसरे 
पदार्थेकि विषयमें हमारी भी अभिराषार्ये शान्त हें 
भावार्थ--मिप्त प्रकार हम अपनी वस्तुको अपनी समझ कर प्रेम करते हैं, उप्त प्रकार 
सम्यग्हष्टि अपनीको भी अपनी नहीं समझता, क्योंकि वास्तवमें जिप्तको हमने अपनी वृत्त्तु 
समप्त खखा है वह भी तो दूसरी ही है । इसलिये उप्तकी अमिहाषा उम्त अपनी मानी हुई 
वस्तुमें मी ( मैसे कि हमको होती है ) नहीं होती । इसीसे कहा जाता है कि उसकी सम्पूर्ण 
अमिह्ापाये शान्त हो चुकी हैं। 
इशत्ते-न- 
यथा कश्नमित्परायत्तः कुवाणो5लुचितां क्रियास्‌ । 
कतो तस्या; क्रियायाश्र न स्पादस्ताभिलाषबान्‌ ॥ २९५ ॥ 
अथे--जिप्त प्रकार कोई पराधीन पुरुष पराधीनता वश किसी अनुचित क्रिया (कार्य) 
को करता है तो मी उप्तका करनेवाला वह नहीं समझा जाता है। क्योंकि उसने अपनी 
अभिवाषासे उप्त कार्यक्री नहीं किया है किन्तु पर प्रेरणासे किया है । 
भावाथ--सी प्रकार सम्यग्दष्टि किस्ती काये ( वैषयिक ) को करता भी है, परन्तु 
उप्तकी अन्तरंग अमिल्‍ाषा उस कार्यमें नहीं होती है । कर्मके ( चारित्र मोहनीय ) तीवोदयसे 
ही वह अनुचित कार्यमें प्रवृत्त होता है | मिथ्याइष्टि उप्ती कार्यमें रति पूर्वक छगता है इसलिये 


, वह पापबन्धका भागी होता है । उप्तमे मी कारण मिथ्यात्व पटहसे होनेवाड़े उप्तके अज्ञान 


मयभाव ( मूच्छित-परिणाम ) ही हैं । 
शझ्भाकार>- 
स्वद॒ते ननु सद्धष्टिरिन्द्रियार्थकद्स्वकम्‌ । 
तत्रेष्ट रोचते तस्मे कथमस्ताभिलाषबाब ॥ २३६ ॥ े 
अर्थ--शकह्काकार कहता है कि सम्यग्दष्टी भी इन्द्रिय जन्य विषयोका सेवन करता ; 
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है। वहां पर जो उसे इष्ट प्रतीत होता है उसीसे वह रुचि भी करता है। फिर उप्तकी अ- 
मिछाषारये शान्त हो चुकी हैं, ऐसा किस प्रकार कह सक्ते हैं ? 
उत्तर 
'. सत्यसेताइशो यावद्घन्य पद्माओितः ।' 
चारित्रावरण के जघन्यपदकारणम्‌॥ २६७ ॥ 
' अथे--आचार्य कहते हैं! कि यह वात' ठीक है कि जब तक सम्यग्दष्टी मबन्य श्रेणी 
' (नीचे दरजे) में है, तत्र तक वह पदार्थोर्मे इनिष्ट बुद्धि करता है तथा उनसे रुचि भी करता 
है। उस जघन्य अ्ेणीका कारण भी चारित्र मोहनीय कम है । 
भविधि--अन्तरात्माके तीन भेद शाखकारोंने बतछाये हैं--नो महात्रतकों धारण कर- 
नेवाहे मुनि हैं वे तो उत्कृष्ट! अन्तरात्मा हैं, देशततको धारण करनेवाह़े पश्ठम गुणत्थान 
वर्ती' नो श्रावक हैं वे मध्यम-अन्तरात्मा हैं, ओर जो अत विहीन (अब्ती) केवह सम्या्द- 
शन धारण करनेवाढ़े सम्यग्दष्टी पुरुष हैं वे जधन्य-अन्तरात्मा हैं । 

- इस. जमनन्यतामें कारण चारित्र मोहनीयका प्रबक् उदय हैं। उसीकी प्रतत्तासें प्रेरिंत 
होकर वे विषयोंमें रुचिं करते हैं ओर अस, स्थावर हिंसाके भी त्यागी नहीं हैं। इतना अब- 
श्य है कि वे विषयोंकी निःसारताको अच्छी तरह समझे हुए हैं इसी हछिये उनमें उनकी 
मिध्यादष्टियोंकी तरह गाबता और हित रूपा बुद्धि नहीं होती है परन्तु सत्र कुछ ज्ञान रहने 
पर भी अब्त सम्यग्हष्टी पुरुष त्याग नहीं कर सक्ते | त्याग रूपा उनकी बुद्धि तभी हो स्क्ती 
है जब कि चारित्र मोहनीयका, उदय कुछ मन्द हो और वह मन्दता भी तभी आ सक्ती है 
जब कि अप्रत्याख्यानवरण कषायका उपशाम होंकर प्रत्याख्यानावरण कषायका उदय हो | 
विना अप्रत्यास्यानावरण कषायके उपशम हुए नियमसे नहीं कहा जा सक्ता है, जहां 
नियमसे, त्याग़ है उसीका नाम देशब्रत है । इस लिये पश्चम गुणस्थानवर्तीको ही. एक देश 
त्यागी कह क्ते हैं। 

सम्यादृष्टि पुरुष सभी पदांथोमें, आप्क्त रहने पर भी एक सम्यग्दशन गुणके कारण ही 
सदा झूतुत्य शोर निरमछ है। उस्तीका वाह्मरूप-जिनोक्त पदायेमिं उसका अटछ विश्वासहै ।+ 

| अजत सम्बन्द्टीका स्वरूप गेम्मटसारमें भी इसी प्रकार है--- ४ 

गाथा--णो इंदियेसु विरदों णो जीवे थावरे तसे वापि। जो सद्ृहदि जिणुर्त पम्माइच्ी 
अविरदो सो ॥३॥ 

अर्थू--जो इन्द्रियोके विषयोसे भी विस्क नहीं है। और स्थावर अथवा चस जीवोकी 
हिंठांसे भी विरक्त नहीं हे परन्तु जिनेन्र भगवानके कहे हुए. पदार्थ अद्धान करता है 
वहीं अंबिरत (चतुर्थ शुणस्थान वर्ती) सम्ब्द्ी है। 2; 
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अवकष्टीफट चमक अच्छे मी हीबडी ही. बम मी मय ाककमन 














चारित्मोहनीय ही संतका कारण है-- 


तदर्थेव्‌ रतों जीवशआारित्रावरणोदयात्‌ । 
'तादिना सवतः शुद्दों वीतरागोस्त्यतीन्रिय/ ॥ २६८ ॥ 
अर्थ--इष्ट पदार्योमें यह जीव च्रारित्रमोहनीयक उदयतसे ही रत होता है, उस 
चारित्रमोहनीयके बिना सर्वदा शुद्ध है, वीतराग है ओर अतीम्ठिय है। 
भावाय--चारित्रिमोतनीयके दर होनेते पहछे ही पदा्थोर्म राग भाव है, इन्द्रिय 
अन्य पंदा्थोक्री छाठमा है, ओर उससे होनेवाली मलिनता भी है। सम्यग्द्शी अ्सी 
चारित्रमाहनीयते बाव्य होकर विषयों फंस जाता है | 
भोंगोमें प्रदतिका कारण चारित्रमोह्नॉय है-- 
दइड्मोहस्प क्षतेस्तस्थ नूने भोगाननिच्छितः । 
हेतुसद्ध॒वतो ध्वच्यस्ुपमोगक्रिया बलात्‌ ॥ २९९ ॥ 
अथ--सम्यग्दीका दृशनमोहनीय कर्मके नाश हेनेसे भागोंकी इच्छा नियमसे 
नहीं होती वह भागोकेा नहीं चाहता, परन्तु हेतुकी सत्तासे अवग्य ही प्रेरित हेकर उसे उप- 
भाग क्रिया करनी पहती है | हेतु, वही चाग्त्रि माहनीय है | 
फिर मी सम्बन्धी वीतरागी है--- 
नासिडं तडिरागर्त्व क्रियामान्नस्थ दर्शनात्‌ । 
जगनोनिच्छितोप्यात्ति दारिय मरणादि च ॥ २७० ॥ 
अथे--यश्वपि सम्पग्ब्शी उपभाग क्रिया करता है अर्थात्‌ भाग, उपभागका सेवन 
करना है, तथापि वह वीतराग है। क्योंकि उम्तके भागापभागकी क्रिया मात्र देखी जाती है, 
चाहना नहीं है, आर च्राहना नहीं हानेपर भी उसे ऐस्ता करना पता है। संप्तारमे केई नहीं 
चाहता कि मेरे पाप्त दरिठता आजाब, अथवा मेरी झत्यु हेजाय । ऐसा न चाहनेपर भ्री 
पापके उद्यसे दारिय आता ही है और आयुकी क्षीगतासे मृत्यु होती ही है। उस्ती प्रकार 
बीरित्रमाहनीयके उदयसे सम्यग्द्टकि सांसारिक वाप्तनाओंकी इच्छा न होने पर भी उन्हें 
राग बुद्धिके लिये बाध्य होना पडता है | « 
# सूरिकल्प आश्ाघरने भी सागारघर्मामृतम कहा है-- 
भूरेरवादिसदकपायवशगो यो विश्नद्व्वानया, हये वेषयिकर सु निज्रमुगदेयं लिति अदघत। 
चौरो मारयितु उतस्तलटबरणवात्मानन्दादमान्‌ भमोक्ष मजत उजत्याप पर नात्तिप्यत सांप्यध। || १ ॥ 
अयोनू-जैसे कोतवाद द्वार पक्डा हुआ चोर जानता दै हर काला मुँह करना, गधेपर चढ़ना आदि 
निन्‍्ध काम है, तयापि कोतवाल्की आज्ञानुतार उसे सब काम करने पड़ते हैं | इसी प्रकार सम्परह्ी 


पुदष चानता है कि तरस स्थावर जीवोंकों दुःख पहुचाना, इन्द्रियोके सुख सेवन करना निन्‍्य और 
ड्० ११ 
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खिल का का का आर का उप 








'घन्‍ट। 





हृष्टान्त--+-« 
व्यापीडितो जनः कश्रित्कुवांणों रूहप्रतिक्रियाम्‌। 
तदात्वे रुकूपद नेच्छेत्‌ का कथा रुकूपुनभवे ॥ २७१ ॥ 
अथे--कोई आदमी निमप्तको कि रोग ग्रता रहा है रोगका प्रतीकार (नाश ) 
करता है। रोगका प्रतीकार करने पर भी वह रोगी रहना नहीं चाहता, तो क्या वह कमी 
चाहेगा कि मेरे फिरसे रोग हो जाय। 
भावाथ--निप्त भादमीकों दाद हो गया हो वह उस्त दादका इछान करता है। 
इलाज करनेसे उप्तका दाद चढा नाता है, तो क्या दादके चलेमानेसे वह ऐसा भी कभी 
चाहेगा कि मेरे फिरसे दाद हो मावे ? कमी नहीं । | 
दाएट|न्त--- 
कमणा पीडितो ज्ञानी कुर्वाणः कमेजां क्रियाम्‌। 
मेच्छेत्‌ कर्मपद क्रिश्चित्‌ू सामिलाषः कुतो नयात्‌ ॥ २७२॥ 
अथे--स्ष्ती प्रकार सम्यग्तञानी भी चारित्रमोहतीय कर्मसे पीडित होकर उप्त कमेके 
उदयसे होनेवाढी क्रियाको करता है। परल्तु उप्र क्रियाकों करता हुआ भी वह उम्त 
स्थानको ( उसी क्रियाकों ) पसन्द नहीं करता है| तो फिर उसके अमिहापा ( चाहना ) 
है, ऐसा किस नयसे कहा जा सकता हैं * 
अनिच्छा पूर्वक भी क्रिया है-- 
मासिडोउनिबच्छितस्तस्प कमे तस्था55मयात्मनः । 
वेदनाया; प्रतीकारो न स्थाद्रोगादिहेतुकः ॥ २७३ | 
अथे--सम्यग्दष्टीके इच्छाके विना भी क्रिया होती है यह वात असिद्ध नहीं है । 
जो रोगी है वह वेदनाका प्रतीकार करता है, परन्तु वह उसका प्रतीकार करता रोगादिक 
होनेका कारण नहीं है । 
भावाथे--मिप्त प्रकार रोगके दूर करनेका उद्योग रोगका कारण कमी नहीं हो 
सकता, उस्ती प्रकार सम्यग्हष्टीकी विना इच्छाके होनेवाही क्रिया अमिहाषाकों पैदा नहीं 
कर मक्ती | - 
> सम्य्दष्टी भोगी नहीं है--- 
सम्पस्दष्टिसो भोंगान्‌ सेवमानोप्यसेवकः । 
, ,. नीरागस्थ न रागाय कर्माष्कामकृत यतः ॥ २७४॥ 
अयोग्य कार्य है तथापि अप्रत्याख्यानावरणादि चारित्रमोहनीय कर्मके उदयसे उसे ये सब काम करने 
पढ़ते हैं । द्रव्याहिंता भावहिंता भी करनी पडती है. परन्तु सम्बस्द्शनके प्रगठ द्ोजानेस वह पापोंते 
अलग्त छ्लेशित नहीं होता है | 
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अथे--यह सम्यग्दृष्टि भारगोंका सेवन भी करता है, तो भी उनका सेवक नहीं समझा 
जाता क्योंकि राग विहीन पुरुषका इच्छाके बिना किया हुआ कर्म उसके रागके ढिये नहीं 


कहा जा सकता । 
सम्पग्दशकी चेतना-- 


अस्ति तस्थापि सदृदृष्टेः कस्पचित्कर्मचेतना । 
अपि कर्मफले सा स्थादर्थतो ज्ञानचेतमा ॥ २७५॥ 
अथै--किप्ती किप्ती सम्य्हष्टीके कर्मचेतना और कमफल चेतना मी होती है, परन्तु 
वास्तव वह ज्ञान चेतना ही है। (? » 
शानचेतना क्‍यों है-- 
चेतनायाः फल बन्धस्तत्फले वाष्य कर्मणि । 
रागाभावात्न वन्धोस्प तस्मात्सा ज्ञानचेतना ॥२७६९॥ 
अर्थ--चाहे कर्मचेतना हो अथवा कर्मफहचेतना हो, ओोनोंका ही फल वन्ध है अर्थात्‌ 
दोनों ही चेतनायें वन्‍्ध करनेवाली है। सम्यग्हृ्ीके रागका ( अज्ञानभावका ) अभाव होचुका 
है, इस लिये उप्तके बन्ध नहीं होता, इसी लिये वास्तवर्मे उसके ज्ञानचेतना ही है । 
भावाथे--कोई यह शह्ढा कर सकते है कि बन्ध तो दरशर्वें गुणस्थान तक होता है 
क्योंकि वहां भी सूक्ष्म छोमका उदय है, फिर सम्बर्इष्टीके लिये रागके अभावसे वन्भका अभाव 
क्यों बतछाया गया है ? 
उत्तर--यद्पि प्म्यग्दष्टीके राग होनेसे बन्ध होता है, परन्तु निन मोहित अज्ञान 
परिणामोंसे मिथ्याइष्टीके वध होता है वैप्ता सम्यर्ब्शीके नहीं होता | सम्परहष्टीका राग, 
मिथ्यात्वमिश्रित नहीं है इस्ती लिये उसके उसका अभाव बतढाया गया है। 
आह्य और आश्राह्म-- 
अस्ति ज्ञान थथा सौख्यमेन्द्रिय चाप्यतीन्द्रियम्‌ । 
आर्य दयमनादेय समादेय पर॑ छयम्‌ ॥ २७७॥ 
अर्थ--मिप्त प्रकार इन्द्रियनन्य सुख ओर अतीम्द्रिय छुख होता है, उसी प्रकार 
इन्द्रियनन्य ज्ञान ओर अतीन्द्रिय ज्ञान भी होता है। इन दोनों ही प्रकारोंमें आदिके दो 
६ सम्यग्दशिके पहले ज्ञान चेतना ही वतलाई है, परन्तु यहापर उठके क्र्मचेतना ओर ऋमे- 
फल चेतना मी बतलाई है। आगे भी कर्म ओर कर्मफलचेतना सम्पग्दर्शके बतलाई है। मालूम होता 
है कि उतके चारित्रमोहनीयकी अपेक्षात्रे ये दो चेतनायें कहीं गई है। वात्तवर्स तो उसके 
आकाक्षा न होनेसे शानचेतना ही है। सम्बर्दष्टिके मुख्यतासे न्ञानचेतना ही कहदी गई है और बाकी- 
की दोनों चेतनाओंक्ा अधिकारी मिय्याहष्ट कहागया ६ । 
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अर्थात्‌ इंद्रियनन्य घुख ओर ज्ञान ग्रहण करने योग्य नहीं हैं ओर पीछेके दो अर्थात्‌ अती- 
र्िय छुख ओर अतीन्द्रिय ज्ञान अच्छी तरह ग्रहण काने योग्य हैं। इन्द्रियनन्य सुखके 
विषयमें तो पहले कह चुके हैं अब इन्द्रियनन्य ज्ञानमें दोष वतछाते हैं-- 
इन्द्रियजण शान--+ 
नर यत्परतो ज्ञान प्रत्यंथ परिणामि यत्‌ । 
व्यांकु् मोहसंपृक्तमथो द/खमनथेवत ॥ २७८ ॥ , 


अथ--नो ज्ञान पर ( इन्द्रिय. ओर मन ) की सहायतासे' होता है वह एक एक 
पदार्थमें क्रसे परिणमन करता है। इसी लिये वह निश्चयसे व्याक्ुढ है, मोहसे मिठा हुआ 
है, दुःख स्वरूप है ओर अनर्थ करनेवाला है । 
भावाथ--दर्द्रियनन्य ज्ञान द्वारा पदार्थक्ा ग्रहण परी तोरसे' नहीं होता है 
एक एक पदार्का, सो भी स्थूहतासे पदार्थके एक देशांशका होता है बाकी अंश ओर 
पदायोन्‍तरसोके जाननेके लिये वह सदा व्याकुछ ( चश्चढ ) रहता है। साथमें वह मोहनीय 
कर्मके साथ-मिला हुआ है इसलिये पदाथका यथा स्वरूप नहीं जान प्क्ता, झहिये 
वह अन्थक्वारी है । वाह्तवमें वह दुःख देनेवाढा ही है इससे दुःख स्वरूप है। उप्त ज्ञानसे 
आत्मा सन्तुष्ट ( सुखी ) नहीं होता । 
दुःख रूप क्यों है ! 
सिद दुःखत्वमस्पोचेव्यांकुलत्वोपलब्धितः 
ज्ञातशेषार्थसद्भावे तहुरुत्सादिदर्शनात्‌ ॥ २७९ ॥ 
अथे--नो पदार्थ ज्ञानका विषय नहीं होता है अथवा एक ही पदा्थका जो अंश 
नहीं नाना जाता है उप्ती सबके जाननेके ९ ज्ञान उत्कष्ठित, तथा अधीर रहता है) 
इसलिये वह व्याकुछता पूर्ण है। व्याकुछता होनेसे ही वह ज्ञान ( इन्द्रियम ) दुःख हैं। 
आस्ता शेषारथजिज्ञासोरज्ञानाद व्याकु्ल मनः 
उपयोगि सदयष्ष ज्ञान वाप्पसुखावहम ॥ २<८०॥ 
अथ--शोष पदा्थेके नाननेकी इच्छा रखनेवाल्ला मन ( इन्द्रियां भी ) अतज्ञानतासे 
ध्याकुछ है, यह तो है ही, परन्तु निन यथार्थ पदार्थोमें वह उपयुक्त ( हुगा हुआ ) है 
उनके विषयमें भी वह दुःसप्रद ही हैं | किप्त प्रकार ? सोई वतराते हैं-- 
' प्रमत्त मोहयुक्तत्वा न्निकृष्ट हेतुगौरवात्‌ ! 
व्युच्छिन्न कमवर्तित्वात्‌ कृच्छे चेहा्यपक्रमात्‌ ॥-२८१॥ 
अथ--इर्द्रिय और मनसे होनेवाछा ज्ञान, मोह सहित है- इसलिये प्रमादी हैं; 
बिना हेतु वौंरह ( प्रत्यक्ष ) के होता नहीं इस लिये हेतु गौरव होनेसे निकृष्ट है, क्रेम कमते 
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होता है इस लिये वीच वीजमें रुक नाता है, ओर पहले दरीन होता है; फिर अवग्रह 
होता है, फिर ईहा फिर अवाय, फिर धारणा, इस तरह वहुतसे ज्ञान होने पर तब कहीं 
पूरा ज्ञान होपाता है इसलिये कठिन साध्य है। 
ओर भी दोष-- 
परोक्ष तत्परायत्तादाध्यमक्षससुद्धवात्‌ । 
सदोष संदायादीनां दोषाणां तन्न संभमवात्‌ ॥ २८२॥ 
अर्थ--वह पराधीन होता है इसलिये परोक्ष है, इन्द्रियोंसे होता है इसलिये 
इन्द्रिय जन्य ( एक देश ) ज्ञान कहलाता है | फिर भी उसमें संशय विपयेयादिक अनेक 
दोष आते हैं इसलिये वह ज्ञान सदोप है। 
और भी दोष | 
विरुद्ध बन्धहेतुत्वादन्धकार्याच्च कमेजम्‌ । 
अश्रेयोष्नात्मधमंत्वात्‌ कालुष्यादशुचिः स्वतः ॥ २८३॥ 
अर्थ--इन्द्रियन ज्ञान बन्धका कारण है इसलिये वह विरुद्ध है, वह बन्धका 
कार्य भी है इसलिये वह ज्ञान आत्मीय नहीं कहलाता, किन्तु कमेसे होने वाह है, वह 
आत्माका धर्म नहीं है इसलिये आत्माको हानिकारक है और वह मलिन है इसलिये वह स्वये 
अपवित्र है। 








और भी दोप--- 
मूछित यद्पस्मारवेगवद्धधमानतः । 
क्षणं वा हीयमानत्वात्‌ क्षण यावदद्शनात्‌ ॥ २८४ ॥ 
अरथ--तह ज्ञान शगीरोगकी तरह कभी कह जाता है ओर कमी घट जाता, है, 
कभी दीखता है कभी नहीं दीखता इसलिये वह मूछित है । 
और भी दोप-- 
अच्ाएं प्रत्यनीकस्प क्षण शान्तस्थ कमेणः। 
जीवद्वस्थातोध्वर्थमेष्यतः स्वरसंस्थितेः॥ २८५ ॥ 
अथ--नो कम॑ आत्माका शत्रु है, ओर नो क्षणमात्रके लिये शान्त भी हो 
नाता है, परन्तु अपनी सत्ता रखनेके कारण अवश्य ही अपने रप्तकों देनेवाला है, ऐसे कर्मकी 
जीती हुईं अवस्थासे वह ज्ञान रक्षा नही कर सक्ता | 
इन्द्रियण भानकी अशता-- 
दिडमाज्र पट्सु द्रव्येयु सूतस्पेवोंपलम्भकात्‌ । 
सत्र सूध्षमेए्ठ नेंद स्पादस्ति स्थुलेषु फेषुचित्‌ ॥ २८६-॥ 
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अथै--यह इन्द्रियनन्य ज्ञान छह द्रव्योंमें केवड मूर्त (पुदुढ) दृब्यको ही दिड्‌ मात्र 
( थोड़ास़ा ) जानता है। उप्त पक द्रव्यमें भी सूहम पदार्थोको तो जानता ही नहीं, किन्तु 
स्थूहोंको जानता है, सो भी सवोको नहीं, किन्तु किन्हीं किन्हीं पदार्थोको ही नान्ता है । 
सत्स ग्राह्मेष॒ तत्नापि नाग्राझेषु कदाचन | 
तन्नापि विद्यमानेषु नातीतानागतेषु च ॥ २८७॥ 
अथ--उन किन्हीं किन्हीं स्थूह पदाय्योमें भी जो आह्य हैं अर्थात्‌ इन्द्रियद्वारा महण 
करने योग्य हैं उन्हींको जानता है, जो अग्राह्म हैं उन्हें नहीं जानता। आह्य पदाथोमें भी 
नो सामने मोजूद हैं उन्हींको जानता है, नो होचुके हैं अथवा नो होनेवाले हैं उन्हें वह 
नहीं जानता | 
तत्रापि सन्निधानत्वे सन्निकर्ष सत्सु च । 
तब्राप्यवग्रहेहादों ज्ञानस्थास्तिक्यद्शीनात्‌ ॥ २८८॥ 
अथ--नो सामने मोजूद पदार्थ हैं उनमें मी भिन पदाथोका इन्द्रियोंके साथ सन्निधान 
(अत्यन्त निकय्ता) ओर प्त्निकप (संयोग) है उन्हीका ज्ञान होता है, उनमें भी अवग्रह, ईहा 
आदिकके होने पर ही ज्ञान होता है अन्यथा नहीं । 
समस्तेष्ठ न व्यस्तेषु हेतुभूतेषु सत्स्वपि । 
कदाचिजञायते ज्ञानसुपयुपरि झुद्धितः; ॥ २८९॥ 
अर्थ--उपयुक्त कारणोंके मिलने पर भी समस्त पदार्थोका ज्ञान नहीं होता, किन्तु 
मिन्न मिन्न' पदा्थोका होता है, वह भी तभी होता है जव कि ऊपर ऊपर कुछ शुद्धि 
बढ़ती जाती है, सो भी सदा नहीं होता किन्तु कभी अभी होता है । ल्‍ 
ज्ञानमिं शुद्धिका विचार-- 
तद्यथा मतिज्ञानस्थ श्रुतज्ञानस्थ वा सतः । 
आलापा; सन्त्यसंख्यातास्तत्रानन्ताश्व शक्तयः ॥ २९० ॥ 
अथे--ऊपर ऊए ज्ञानमें शुद्धता किप्त प्रकार आती है ? इसी वातको बतहते हैं | 
मतिज्ञान अथवा भुतज्ञानके अप्ख्यात मेद हैं और उन मेदोंमें भी अनन्त शक्तियां करी 
* (हू हैं। 0 
इतन भदाका कारण--- 
तेषामावरणान्युच्चेरालापाच्छक्तितोथवा । 
प्रत्येके सन्ति तावन्ति सन्‍तानस्थानतिक्रमात्‌ ॥ २९१॥ 
अथे--नितने मतिज्ञान और अतज्ञानके भेई हैं उतने ही उनके आवरण करने वाह 
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कर्मोके भेद हैं उन आवरण करनेवाले कर्मोकी भी सम्तान बरावर चलती रहती है। 

भावा4--ज्ञानको ढकने वाढ़े कमकी अपेक्षासे ही ज्ञानके भेद होते हैं। जितने 
भेद उप्त ढकनेवाले क्मके है, उतने ही भेद ज्ञानमें हो नाते हैं। आवरण करनेवाढ़े कमके 
असख्यात भेद हैं | ये भेद स्कन्धकी अपेक्षासे हैं परन्तु प्रत्येक परमाणुमें ज्ञानको रोक- 
नेकी शक्ति है इस हिये प्रत्येक परमाणुकी शक्तिकी अपेक्षासे उत्त कमके भी अनन्त भेद 
हैं। इसी प्रकार ज्ञानके भी असंख्यात ओर अनन्त भेद हैं । जैस्ता नैप्ता आवरण हट्ता नाता 
है वैसा वैसा ही ज्ञान प्रकट होता नाता है । इसी वातको नीचे बतलाते हैं -- 


तत्रालापस्प यस्थोच्चेथोवर्द्शस्थ कमेणः । 
क्षायोपशमिक नाम स्पादवस्थान्तरं स्वतः ॥ २९२१॥ 
अपि वीर्यान्तरायस्य लग्धिरित्यभिधीयते ! 
तदेवास्ति स आलापस्तावदंशश्व शक्तितः ॥ २९१॥ 


अथ--जिम्त आहप ( भेद-पटक ) के जितने कमके अशका क्षयोमशम होजाता है, 
उतनी ही ज्ञानकी अवस्था दूपरी होनाती है अर्थात्‌ उतना ही ज्ञान प्रकट रूपमें आता है । 
सिप्त प्रकार ज्ञानावरण कमका क्षयोपशाम होता है उस्ती प्रक्नार वीर्यान्तराय कर्मका भी 
क्षयोपशम होना आवश्यक है । उक्त दोनों कर्मोके क्षयोपशम होनेसे नो ज्ञानमें विशुद्ध 
होती है वही एक आह्प ( ज्ञान-भेद ) कहलाता है और शक्तिक्ी अपेक्षा भी उतना ही 
अंश ( ज्ञान विशुद्धि ) कहछाता है। भावाथ-इसी प्रकार जितना २ ज्ञानावरण और वीयी- 
न्तराय कमका क्षयोपरम होता जाता है उतना २ ही ज्ञानांश प्रकट होता जाता है । 
आवरण ऋमसे हत्ते हैं इसीसे विशेष ज्ञान भी ऋमसे ही होता है | वे ही ऋमसे हव्नेवाह़ 
आवरण और ऋमसे होनेवाले ज्ञान मित्र मित्र कहलाते हैं इसीका नाम आहाप है। यह ज्ञान 
लब्धि रुप है। अब उपयोगात्मक ज्ञानकों वतछाते हैं-- 
उपयोगरत्मक जान-- 
उपयोगविवक्षायां हेतुरस्थास्ति तग्था । 
अस्ति पश्चेन्द्रिय कम कर्मस्थान्मान्स तथा ॥ २९४ ॥ 


अथे--नितना२ आवरण हटवा है उतनार ज्ञान प्रकट होता है यह उपर कह चुके 
हैं, परन्तु इतना होनेपर भी वस्तुक्ा ज्ञान नही होता, आत्माके परिणाम निप्त तरफ उन्मुख- 
रिजु होते हैं उप्तीका ज्ञान होता है इसीका नाम उपयोग है। इस्ती उपयोगकी विवक्षा्म पश्चे- 
द्िय नाम कम और भानप्त कम, ये दोनों हेतु हैं | 


८८ ] पश्चाध्यायी | 
पद्जेन्द्रिय और मानस कर्मका उदय होना चाहिये--- 
'दैव्वात्तइन्धसायाति कथब्रित्कस्पचित्कचित्‌,। 
' अस्ति त्तस्पोद्यस्तावन्न स्थात्संकऋ्रमणादि चेत्‌॥ २९५+ 
अथे--उप्रपुक्त दोनों प्कारका कर्म (पश्चेन्द्रिय, मान) दैव योगसे कहीं किसीके किसी 
प्रकार बँधता है ओर बन्ध होनेपर भी उप्तका उदय तभी होता है जत्र कि संक्रमणादिक नहों। 
'भावाथे--करम्म बंधने पर मी यह नियम नहीं हैं कि उसका उदय हो ही होय, तयोंकि 
कर्मोमें फेरफार-मी हुआ करते हैं | कोई कम मिन्नर भा्गेके अचुसार बदलता भी रहता है। 
एक कम दूसरे रूप होजाता है। जैसे कि अनन्तानुबन्धिकपाय द्वितीयोपशम सम्यत्तवबाह़े के 
बदल कर अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्यास्यानावरण, संज्वलन, इनमेंप्ते किप्ती रूप होनाती है । 
फिर जो उपतका उदय होगा वह इन्हीं तीनमेंसे किप्ती रूप होगा। अनन्ताइुबन्धि रूपसे नहीं 
होपतका । इसी प्रकार यहां बतछाते हैं कि निप्त पुरुषके पश्चेन्द्रिय कम और मानस कर्म बंध भी 
जाय, फिर भी वे अपने रूपमें तमी उदय होंगे नव कि उनमें किप्ती प्रकार परिवर्तन न होगा। 
पर्िततका नाम ही संक्रमण है | संक्रमणके भी अनेक भेद हैं | कोई पूर्ण प्रकृतिका परिर्तन 
करता है, कोई कुछ अंशोंका । इसीके अह॒स्तार उसके उठ्ेहन, संक्राण, अधःप्रवृत्त, विध्यान 
आदि नाम भी हैं। यदि इसका खुलासा जानना हो तो गोम्मठ्सार कर्मकाण्डको देखिये । 
पर्याप्त नाम कर्मका भी उदय होना चाहिये-- 
अथ त्तस्थोदये हेतुरस्ति हेत्वन्तर यथा | 
पर्याप्त कम नामेति स्थादवरय सहोद्यात्‌ ॥ २९६॥ 
अथै--आगे उम्र पश्चेम्तिय ओर मानस कर्मके उदयमें दूसरा कारण भी बताते हैं। 
उपर्युक्त दोनों कमेकि साथ पर्याप्त नाम कमेंका भी उदय होना अत्यावश्यक्त है। बिना 
पर्याप्तियोंके हुए शरीरादिक पूरे मी नहीं होपाते, वीचमें ही रुत्यु होनाती है। इस हिये 
पर्याप्त कमका उदय भी अवश्य होना चाहिये । 
इन्द्रिय ओर मनकी रचना--- 
सति तनत्रोदये सिदाः स्वतो नोकमंवगेणाः । 
भनो देहेन्द्रियाकारं जाधते तन्निमित्ततः ॥२९७ ॥ 
अथ--पर्याप्त कमके उदय होने पर नो कम वर्गेणाय भी आने छगती हैं यह वात 
स्व॒तःसिद्ध है उन नोकम वरगणाओंके निमित्तते मन ओर शारिरमें इन्द्रियोंका आकार-बनता है। 
उपयोगमे द्रव्येन्द्रियां भी कारण है-- 
'लैपां परिसमाप्िश्रेज्ञायते देवयोगतः । 
लब्घेः स्वार्थीपयोगेषठ बाह्य हेतुजंडोल्द्रियम्‌ ॥२९८॥ 


[ “दूछा 
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अर्थ--उन इन्द्रियादिकोंकी रचनाकी भी देवयोगसे समाप्ति हो जावे । फिर कहीं 
कर्मों के क्षयोपशम होनेस स्वृपर पदाथक्ा उपयोग हो । उसमें भी बाह्य हेतु दब्येख्ियां हैं। 
उपयोगम अन्यकार्णकछाप-- 
अस्ति तब्नापि हेतुवी प्रकाशों रविदीपयों:। 
अन्यदेशस्थसंस्कारः पारं परयोवकोकनम्त ॥ २९९ ॥ 
अध--इतना सत्र कुछ होने पर भी यदि सूर्य ओर दीपकका प्रकाश न हो तो भी 
उपयोगात्मक ज्ञान नहीं हो सक्ता है। इसल्यि प्रकाशका होगा आवश्यक है । और भी- 
पहड़े किप्ती स्थानमें किये हुए ज्ञानके एंस्कार मी कारण हैं | फिर भी परम्परासे अवेकरन 
(प्रत्यक्ष) होता है | 








हेठुकी दीनतामें जान भी नहीं हो सक्ता है-- 
एतेष देतुभूतेषु सत्खु सद्भानसंभवात्‌ । 
रूपेणेकेन हीनेष ज्ञान नार्थोपपोगि तत्‌ ॥ ३०० ॥ 
अर्थ--इन ऊपर कहे हुए पश्चेन्द्रियकर्म, मानस कर्म, पर्याक्षकर्म, इन्द्रियादिककी 
रचना, सुयोदिकका भक्राश, अन्य देशस्थ संस्कार आदि प्तमग्र हेतुओंके होने पर ही वस्तुका 
ठीक २ भान ( ज्ञान-प्रत्यक्ष ) होना सेमव है। यदि इन कारणोंमेंसे कोई भी कम हो तो 
पढापैका ज्ञान नहीं हो एक्ता | 
आस्ति तम्न विद्येषो्थ विना बाह्मन हेतुना । 
ज्ञान नार्थोपयोगीति लब्धिज्ञानस्थ दशनात्‌ ॥ ३०१ ॥ 
अथ--यहां पर इतना विशेष समग्र हेना चाहिये कि क्षयोपशम ( लव्धि ) ज्ञानके 
होने पर भी विना बाह्य कारणके मिले पदाथोका ज्ञान ( उपयोग रूप ) नहीं हो फक्ता है। 
छक्षयोपश्षमका स्वृरूप-- 
देशतः स्वेतो घातिस्पर्धकानामिहोदयात्‌ । 
क्षायोपशासिकावस्था न चेडज्ञानं न लब्धिमत्‌ ॥ ३२०२ ॥ 
अर्थ--देशवातिस्पधकोंका उदय होने पर सर्वधातिस्पषकोंका उद्यक्षय ( उद्या- 
भावी क्षय ) होने पर क्षयोपशम होता है| ऐसी क्षयोपशम-अवस्था यदि न हो तो वह 
छब्धिरूप ज्ञान भी नहीं हो सक्ता | 
भावार्थ--सर्वाथसिद्धि, रामवारतिक आदिकिमें क्षयोपशमका खुछासा रक्षण इस 
प्रकार है-/ सर्वधातिस्पधकानामुठ्यक्षयात्‌ तेषामेव प्दुपशम तू देशघातिस्पर्षकाना- 
मुदयात्‌ क्षायोपशमिक जायते ”” जो कर्म आत्माके सम्पृणे रीतिपे गुणोंक्ो रोके उन्हे सर्व- 
घरातिक कहते हैं, और जो गुणोंक्ो एक देशसे थार्ते उन्हें देशवातिक कहने हैं। जहांपर 
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च््््स्स्स्स्प््स्स्स्स्स्स्प्््प्फ्स्म्सस्ससससनमनपन5 पा 
सवेधाति स्पपकों ( सर्वेत्ाति परमाणुओं ) का उदयाभावी क्षय (नो कर्म उदयमें आकर बिना 
फढ दिये सिर जांय उसे उद्याभावि क्षय कहते हैं) होनाता है। दया उन्हीं स्वाति 
स्पपेकोंका तत्तामें उपशम होता है जोर देशवाति स्प्धकोंका उदय होता है वहां क्षयोपश 
कहलाता है । ऐसी अवस्थामें जो आत्मविशुद्धि होती है उप्तीका नाम हब्धि है। झसीका 
संक्षिप्त उपयुक्त छोकमें कहा गया है । , 
प्रकृताथ-- 
ततः प्रकृतार्थमेवेतदिद्मात्न ज्ञानमोद्धियम । 
तद्धोधेस्प स्वस्थ देशमात्रस्थ द्नात्‌ ॥ ३०३ ॥ 
अरथ--ऊपर कही हुईं समस्त वातोंका प्रकरणमें यही प्रयोजन है कि इब्धियनय 
ज्ञान दिद्मात्र होता है। पूरे पदार्यके एक देश मान्रका इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष होता है। 
वह शान खण्डित है--- 
खाण्डितं खण्डरास्तेषामेकैकार्थस्य कपणात्‌। 
प्रत्येक नियतार्थस्य व्यस्तमात्र सति ऋ्रमात्‌ ॥ ३०४ ॥ 
अथ---उन सम्पूर्ण पदार्थमिंसे एक एक पद्ार्थके खण्ड २( अंशमात्र ) को जानता है. 
इस ढिये वह इन्द्रियनन्य ज्ञान खसण्डित-अधूरा भी है। तथा वह मिन्न २ होता है, किसी 
नियमित वस्तुको मिन्न २ अक्स्थामें ऋमसे जानता है। 
वह ज्ञान दुःखतरिशिष्ट भी है-- 
आस्तामित्यादि दोषाणां साप्निपातास्पदं पद्म । 
ऐन्द्रियं ज्ञानमप्यास्ति प्रदेशवलनात्मकम्‌ ॥ ३०५॥ 
निष्कियस्थात्मनः काचियावदोद्यिकी क्रिया । 
अपि देशपरिसंपन्दो नोदयोपाधिना बिना ॥ ३०६ ॥ 
अथे--इख्द्रियनन्य ज्ञान उपर्नुक्त अनेक दोषोकि समावेशका स्थान तो है ही, साथमें 
वह आत्मप्रदेशोंकी कंपता ( चलपना ) को लिये हुए है। और इस क्रियाविहीन आत्माकी 
जब तक कोई ओदयिकी ( क्मोके उदयसे होने वाढी ) क्रिया रहती है तभी तक आत्म- 
प्रदेशोंका हहन चढन होता है । कर्मोके उदयके बिना हहतचहन नहीं हो पत्ता । 
भावाथे--३न्द्रियजन्य ज्ञान कर्मोदय-उपाधिको लिये हुए है और कर्मोदय-उपाषि 
दुःखूप है तथा क्मवन्धका कारग है इसहिये यह ज्ञान दुःखाबह ही है। 
कर्मोंदय-उपाधि दुःखरूप है--.. 
नासिडसुद्योपाधे हुंःखत्व॑ कमेण। फलात । 
कमेणो यत्फर्ल दुःख प्रसि परमागमात्‌ ॥ ३०७ ॥ 
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अधै--उदयोपाषि दु.खरूप है, यह बात असिद्ध नहीं है । क्योंकि वह कमके ही 
फह स्वरूप है। जो कर्मोका फछ होता है वह दुख रूप होता ही है, यह वात परमागमसे 
प्रसिद्ध है । 
आत्मा महा दुखो है-- 
युडिपू्वेकदु/खेषु दृष्ान्ता! सन्ति केचन । 
नायुडिपूरवके दु/खे ज्ञानमात्रेकगोचरे ॥ ३०८॥ 
अथै--दुःख दो प्रकारका होता है-एक बुद्धिपूवंक, दूसरा अबुद्धिपूषक । जो दुःख 
प्रत्यक्षम ही मालूम होता है वह दुःख बुद्धिपू्वक कहछाता है । ऐसे दुःखके अनेक दृष्टानत हैं। 
जैसे फोडेकी तकलीफ होना, किसीका किस्तीको मारना, बीमारी होना आदि, परनल्तु अबुद्धि 
पूर्वक दु घ ज्ञान मात्रके ही गोचर है, उसके दृष्टानत मी नहीं मिलते । 
भावाथ--अबुद्धिपूर्वक दुःख ऐसा दुख नहीं है जैसा कि प्रत्यक्षमें दीखता है, वह 
एक प्रकारकी भीतरी गहरी चोट है जिप्तका विवेचन भी नहीं किया जाप्तक्ता । वह ऐसा ही 
है नैसे कि किली रोगीको वेहोशीकी दवा सुधा कर तकलीफ पहुंचाना | वेहोश किये हुए 
रोगीको तकहीफ तो अवश्य है, परन्तु उप्तका ज्ञान उसे स्वयं भी नहीं है। इसीलिये इस 
अजुद्धिपूर्क दु'खके सभी संसतारी जीव दृशन्त होने पर भी व्यक्तताका अभाव होनेसे दृष्टन्ता- 
भाव ही' बतडाया है। दोनों दुःखोंके विषयमें आचार्य नीचे कहते हैं-- 
बुद्धिपूवक दुःख-- 
अस्त्यात्मनों महादुःखं गा बडस्थ कमेमिः | 
मन!पूर्ते कदाचिद्वे राइवत्सवप्रदेशजम ॥ ३०९ ॥ 
अथे--कमसे गाढ रीतिसे बंधे हुए इस आत्माके सम्पूर्ण प्रदेशोंमें होने वाला मन 
पूवक दुःख कभी होता है। परंतु कर्माकी परतन्त्रतासे इस आत्माको महादुःख संप्तारी 
अवस्थामें सदा ही रहा करता है। 
बृद्धिपूर्नक दुःखको सिद्ध करनेकी आवश्यकता नहीं है--- 
अस्ति स्वस्पानुमेयत्वाद्‌ बुद्धिज दुःखमात्मनः । 
सिडत्वात्साधनेनाल॑ वजनीयो ठथा श्रम: ॥ ३१० ॥ 
अथे--आत्माका, जो दुख बुद्धिपूवक होता है वह तो अपने आप ही अनुमान 
किया जाप्तक्ता है | इसल्यि वह परिद्ध ही है, उसके प्रिद्ध करनेके लिये हेतु देनेकी 
रे नहीं है क्योंकि जो वात सुमिद्ध है उसमें परिश्रम करनेकी कोई आवश्यकत 
नही है। - 
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अबुद्दि पूर्वक दुख ही साध्य है-- 
साध्य तन्निहित दु/ख नाम थावदवुद्धिजम्‌ । 
कार्यानुमानतो हेतुवाच्यो वा परमागसात्‌ ॥ ३११ ॥ 
अथे--जो छिपा हुआ-अबुद्धिपूवक दुःख है वही प्िद्ध करन योग्य है। उस्तकी 
सिद्धि दो ही प्रकारसे हो क्ती है, यातों कार्यक्रों देखकर हेतु कहना चाहिये, अथवा परमा- 
गमसे उसकी सिद्धि माननी चाहिये। 
भावाथ--किसी अप्रत्यक्ष वस्तुके जाननेके लिये दो ही उपाय हैं। यातो उसका कार्य 
देख कर उप्तका अनुमान करना, अथवा आगमप्रमाणसे उसे मानना ! 
अनुमानमे दृष्ान्त-- 
अस्ति कार्यातुमानादै कारणालु मिति; कचित्‌ । 
दहोनान्नद्पूरस्प देवों इृष्टो घधोपरि ॥ ३१२॥ 

, अथे--कहीं पर कार्यक्रों देखकर क्रणका अनुमान होजाता है। निप्त प्रकार किसी 
नाछे ( छोटी नदी ) के बढ़े हुए प्रवाहका देखकर यह अनुमान कर हिया जाता है कि उप- 
रकी ओर मेघ्र वर्षा हैं। बिना मेघके बरसे नदका प्रवाह नहीं बह सक्ता । इसी प्रकार कार्यसे 
उसके कारणका अनुमान कर लिया जाता है । 

अबुद्धिपूवक दुःख सिद्धेका अनुमान-- 
अस्त्यात्मनो गुणः सोख्य॑ स्वतःसिडमनश्वरम्‌ । 
घातिकर्माभिधातत्वाद्सदाप्टइयतां गतम्‌॥ ३१३॥ 
खुखस्थादशन कार्यलिड्ूं' लिड्रमिवात्र तत्‌ । 
कारणं तडिपक्षस्थ दुःखस्थानुभिति! सतः ॥ ३१४ ॥ 

. अथे--आत्माका सुख गुण स्वाभाविक है, वह स्वतः सिद्ध है ओर नित्य है, परन्तु 
घरातिया कर्मोंके घातसे नष्टत्ता होगया है अर्थात्‌ अच्श्य होगया है। वही सुखका अद्शन 
(अमाव) कार्य रूप हेतु है। वह हेतु सुलके विपक्षी दुःखका ( जो कि आत्मामें मोजूद है ) 
अनुमान कराता है । 

भावाथ--आत्मामें कमेके निमित्तते सुख गुणका अभाव दीखता है। उप्त सुख गुण- . 
के अमावसे ही अनुमान करलिया नाता है कि आत्मामे दु.ख है । क्योंकि सुखका विपक्षी 
दुःख है । जब सुख नहीं है तब दुःखकी सत्ताका अलुमान कर लिया जाता है। यदि आत्मामें 
दुःख न होता तो आत्मीक सुख प्रकट होनाता | वह नहीं दीखता इसलिये दुःखका सद्घाव 
प्िद्ध होता है ब्त यही कार्यं-कारणमाव है। छुखका अदर्शन का है उससे दुःबहूप कारण- 
का बोध होता है। 
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उसीोका खुलासा वाक्यू--न- 
सर्वेसंसारिजीवानामस्ति दुःखभवुदिजम । 
हेतोनेसगिकस्थान्न सुखस्थामावद्हनात्‌॥ रे१५॥ 
बै--पम्पूणण संसारी नीवोंके अबुद्धि पूर्वक दुःख है | क्योंकि सुखका अदशनहरूप 
स्वामाविक हेतु दीखता है । 





इंतुकी सिद्धता-- 
नासौ हेतुरासिडोस्ति सिड्संदष्टिद्शनात्‌ । 
व्यात्ते: सद्भावतों वूनमन्थथासुपपत्तित+ ॥ ३१६ ॥ 
अथे--यह उपयुक्त हेतु असिद्ध नहीं है | इस विषयमें वहुतसे प्रसिद्ध दृ्ान्त मोजूद 
हैं। सुखका जहां अभाव है वहां दु.ख अवश्य है ऐसा फलिता् निकालनेमें व्यत्रिक व्या- 
प्रिका सद्भाव है । जहां पर दुःख नहीं है वहां सुखक्ा भी अदशन नहीं है जैसे कि अनन्तचतु 
धारी अहन्‌ संवेज्ञ | अरहन्त देवके दुःख नहीं है इसलिये अनन्त सुखकी उनके उद्धति 
होगई है | यदि ऐसा काये-कारण भाव न माना जावे तो व्याप्ति मी नहीं बन सक्ती । 
व्याप्तिमं दृष्ठान्त-- 
व्याप्तियंथा विचेष्ठस्थ मछितस्पेव कस्याचित्‌ । 
अदृशयमंपि मद्यादिपानमस्त्यन्न कारणम्‌ ॥ ३१७॥ 
अथै--व्याप्ति इस प्रकार है-जैसे किसी मूछितकी तरह चेष्टा विहीन पुरुषकों देखकर 
यह अनुमान कर लिया जाता है कि इसने मद्रिपान किया है। यद्यपि मद्रि-पान प्रत्यक्ष नहीं 
है तो मी उसका कार्य वेहाशी देखकर उस मदिरिपान-कारणका अनुमान कर लिया जाता है। 
उसी प्रकार प्रकृतमें जानना | 
व्याप्तका फल-- 
अस्ति संसारिजीवस्प नून दुःखमवुड्िजम्‌ । 
खुखस्थादशैन स्वस्थ सवेतः कथमन्यथा ॥ ३१८ ॥ 
अर्थ--संस्तारी नीवके निश्चयसे अबुद्धि पूरक दु ख है । यदि दु.ख नहीं होता वो 
उपके € आत्मीक ) छुखका सवेथा अद्शन कैसे होनाता । 


ततोनुमीयते दुःखमस्ति भूनमवुझिजम । 
अवदय कमृबजस्थ नरनन्‍्तवॉद्यादितः ॥ ३१९ ॥ 


थे--हस कमेसे बंधे हुए आत्माके निरतर कर्मोका उदय, उदीरणा आदि होनेे 
निश्चय पूर्वक अबुद्धि पूषंक दुख है ऐसा अनुमान होता है। 


९४ ] पश्चाध्यायी । [ दूसरों 











अबुद्दधि पूर्वक दुःख अवाच्य नहीं है-- 
नाध्वाच्यता यथोक्तस्प दुःखजातस्प साधने । 
अधाद्युडिमात्रस्थ हेतोरोदयिकत्वत) ॥ १२०॥ 
अर्थ--ऊपर जो अबुद्धिसे होने वाढा दुःखसघूह बतछाया गया है, उसके प्िद्ध 
करनेमें अवाच्यता नहीं है अर्थात्‌ एप्ता नहीं है कि वह किप्ती प्रकार कहा ही न जामके | 
अबुद्धिपूषक दुःखका हेतु कर्मोका उदय होना ही है। कर्मोंका उदय ही बताता है कि इस 
आत्मामें दुःख है। 


शद्धाकार-- 

तद्यथा कश्मिदत्माह नास्ति बहुस्प तत्सुखम । 

यत्सुख स्वात्मनस्तत्वं॑ मछित कमेभिवेलात्‌ ॥ २२१ ॥ 

अस्त्यनिष्ठा धसंथोगाच्छारीरं दुःखमात्मन; । 

ऐन्द्रिय बुछिज नाम प्रसिद्ध जगाति स्फुथम्‌ ॥ २१२ ॥ 

मनोदेहेन्द्रियादिभ्यः पृथग्‌ दुःखं न वुिजम । 

यदूआहकप्रमाणस्य शन्यत्वादू व्योमपुष्यवत्‌ ॥ १२३ ॥ 

साध्ये वाउ्वुडिज दुःखे साधन तत्सुखक्षतिः | 

हेत्वाभासः स व्याप्यत्वासिडी व्याप्तरसंभवात्‌ ॥ १२४ ॥ 

“अथे--कोई शह्बाकार कहता है कि नो सुख आत्मीक तत्त्व है वह सुख कर्मसे वेंपे 
हुए आत्मामें नहीं है। कर्मोने बहपूरवक उसे मूच्छित किया है और अनिष्ट पदार्थोका संयोग 
होनेसे आत्माको शारीरिक दुःख होता है । तथा इच्द्रियजन्य भी दुःख होता है । वच्त शारी- 
रिक ओर ऐन्द्रियिक ये ही बुद्धिपूवृक दु.ख जगतमें प्रसिद्ध हैं । मन, देह, इन्द्रिय इनसे मित्र 
और कोई बुद्धिएरदक दुःख नहीं है। इस विषयमें कोई प्रमाण नहीं है कि ओर भी दुःस है। 
जैसे आकाशके प्रष्प नहीं है वैसे ही अन्य दुःख नहीं हैं। आपने जो अबुद्धिपूक दुख सिद्ध 
करनेके लिये सुखाभाव हेतु दिया है, वह यथार्थ हेतु नहीं है किन्तु हेल्वाभास्त है। (हेत्वा- 
माप्त झूंठे हेतुको कहते है जो साध्यको सिद्ध नहीं कर सके ) यहां पर व्याप्यत्वासिद्ध ताम- 
का हेत्वाभाप्त है। क्योंकि सुखाभावकी अबुद्धिपूवक दुःखके साथ व्याप्ति नहीं है। साध्य 
साधनमें व्याप्य व्यापक हुआ करता है। जिप्त हेतुमें साध्यकी व्याप्यता न होंवे उप्तीका नाम 
व्याप्यत्वासिद्ध है। ऐसा हेहु साध्यको सिद्ध नहीं कर पत्ता है ? 
उत्तर 
मैच यत्तद्विपक्षस्थ व्याप्तिदे:खस्यथ साधने । 
कमेणस्तह्विपक्षत्व॑ सिद्ध न्थायात्कुतोन्यथा ॥ ३२६ ॥ 


अध्याय | ] मु्रोधिनी टीका । [ ९५ 


अथै--शड्जाकारका उपयुक्त कहना ठीक नहीं है। क्योंकि दुःखके सिद्ध करनेगे छुख़के 
विपक्षकी व्याप्ति है। जो सुखका विपक्षी है वही दुःखका साधक है ओर सुखका विपक्ष कर्म 
है। यह बात न्यायसे भी भांति प्िद्ध है। 


विरुडधरमंयोरेव वैपक_््य नाइविरुडपोः । 
शीतोष्णधर्मयोवैर न तत्क्षारद्रवत्वयो! ॥ ३२६ ॥ 
अर्थ---जिनका विरोधी धर्म है उन्हींकी विषक्षता होती है, नो अविरोधी धर्म वाहे 
हैं उनकी विपक्षता नहीं होती । शीत और उष्ण धर्मवाढों ( जह और अग्नि ) का ही वैर 
है। खारापन और पतलापन, इनका परस्पर कोई वैर नहीं है|” क्योंकि समुद्रमें दोनों 
चीजें मौजूद है। ) 
सुखगुण कया वस्तु है। 
निराकुलं खुर्ख जीवशक्तिहंव्योपजीविनी । 
तडिरुडाकुलत्व॑ वे शाक्तिस्तदूघातिकमंणः ॥ ३२७ ॥ 


अथ--आऊइछता रहित नीवकी एक शक्तिका नाम सुख है वह सुख नामकी शक्ति 
दत्योपनीवी है । उप्तीकी विरोधिनी आकुलता है, ओर वह आकुहता धातिया कर्मोकी 
शक्ति हैं । 

भावाथे--कोई कोई ऐसा भी समझे हुए हैं कि सुख ओर कोई चीन नहीं है 
धातियां क्मोके अमावसे होने वाढ़ी जो निशकुछ्ता दे वही सुख है किन्तु ऐस्ता नहीं है। 
निराकुछ्ता तो आकुहताके अमावक्ों कहत हैं | अभाव कोई कत्तु नहीं है परन्तु सुख गुण 
आत्माकी एक भाव रूप शक्ति है। वह ऐसी ही है मैँप्ती कि ज्ञानशक्ति, द्शनशक्ति 
आदि शक्तिया हैं| मावरूप शक्तिका नाम ही द्रव्योपनीविनी शक्ति है. और अभावहुप 
ध्रमेको प्रतिमीवी गुण कहते हं। सुख गुणके प्रगट होनेपर आकुछता नहीं रहती है, परल्तु 
 आकुछ्ताका न होना ही सुख गुण नहीं है । वह एक स्वतनत्र गुण है। उप्त गुणका घातक 
कोई खाप्त कम नहीं है। किन्तु चारों ही धातिया कम मिलकर उप्तका घात् करते हैं 
इसी ढिये तेरहवे गुणस्थानके प्रारंभमें अथवा वारहंवे गुणस्थानके अन्तमें जहां पर धातिया 
कर्माका सवेथा नाश होनाता है वही अनन्त छुखगुण अनन्त चतुष्टयधारी श्री अरहन्त 
देवके प्रगट होजाता है। इस कथनसे यह बात भी सिद्ध होनाती है कि निनर गुणस्थानोंमें 
उन धातिया कर्मोक़ा जितना २ क्षय होता जाता है उन२ गुणस्थानोंमें उतना उतना ही सुस 
गुणका अंश प्रकट होता जाता है। अतएव चोये गुणस्थानमें भी किश्चिम्मात्र उप्त दिव्य-, 
अवोकिक-परम्वादु-अनुपप्र सुखकी अछ्क मिलनाती है । 


९] पश्चाध्यायी |. [ दूछरा 
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घातिकर्मकी शक्ति--- 
असिडा न तथा शक्ति; कमंण; फलद्शनात्‌ । 
अन्यधा5घत्मतया शक्ते बोध कम तत्कथम॥ ३२८ ॥ 
अगथे--छुख गुणके अभावमें होनेवाली नो आकुछता है, वह धातिया कर्मोकी शक्ति 
है, यह बात अपिद्ग नहीं है, क्योंकि क्मोका फल दीखता है। यदि वह कर्म-शक्ति नहीं 
है तो आत्माकी शक्तिका बाधक कर्म कैसे होता है ? 
साराश--- 
नयात्सिडं ततो दुःख सर्वेदेशप्रकम्पवत्‌ | 
आत्मनः कर्मबडस्थ थावत्कमेरसोद्यात्‌ ॥ ३२९॥ 
अथै--इसलिये यह बात न्यायसे सिद्ध होचुकी कि कमसे बंधे हुए आत्माके नब तक 
कर्मोंका उदय होरहा है तब तक उसके सम्पूर्ण प्रदेशोंमें कम्प (कपानेवाढ्ा) करनेवाल्म दुःख है। 
इशच्त--- 
देशतोस्त्यन्न दष्टान्तो वारिधिवोयुना हँतें। । 
व्याकुलो5व्याकुलः स्वस्थ! स्वाधिकारप्रमत्तवान्‌ ॥ ११० ॥ 
अथै--यहां पर एक देश्न दृषटान्त भी है--वायुसे ताडित (प्रेरित) समुद्र व्याकुछ होता 
है। जब वायुसे रहित स्वाधिकारी समुद्र है तब व्याकुछता रहित है, स्वस्थ है। 
यहां पर * स्वाधिकारप्रमत्तवान्‌ ” यह समुद्रका विशेषण तीन प्रकारसे छगाया नापत्ता 
है। मिप्त समय समुद्रस्वाधिकारमें प्रमादी है उस्त समय वह व्याकुछ है। ऐसा भी अर्थ 
होता है। दूसरा ऐसा भी अर्थ होसक्ता है कि स्वाधिकार अचस्थामें वह अव्याकुह है 
और प्रमत्त अव्स्थामें व्याकुछ है । तीम्रा-स्वाधिकारमें ही निप्त समय हीन है तब वह 
अन्याकुल है। तात्यय सबतरह स्पष्ट है| 
है शह्छाकार-«« 
नच वाच्य सुख शबवद्तिय्सानमिवास्ति तत्‌ | 
बडस्थाथाप्यबडस्य हेतोस्तच्छक्तिमात्रतः ॥ १११॥ 
अर्थ--यदि कोई यह कहे कि सुख सदा विद्यमान ही रहता है। चाहे आत्मा क्मेसे 
दँधा हो, चाहे न बेंधा हो । क्योंकि सुख आत्माकी शक्तिका नाम है। शक्ति नित्य रहने 
बाढ़ा पदाये है । इस लिंये सुख मोजूदकी तरह ही समझना चाहिये ? शंकाकारका ऐसा 
कहना ठीक नहीं हैं इसमें अनेक दोष आते हैं, वे नीचे दिखाये जाते हैं- 
अन्न दोषावतारस्थ युक्तिः प्रागेव दर्शिता । 
यथा स्वस्थस्थ जीवस्य व्याकुलत्व॑ कुतोर्थत। ॥ ११२ ॥ 





अध्याय | ] छुवोधिनी दीआा | [९७ 





अर्थ--यदि, सुख गृण सदा विद्यमान ही माना जावे तो अवध्म दोष आते हैं.,जो 
दोष, आते. हैं उनकी युक्ति पहले ही. कही जाबुकी-है। नो सस्थ जीव, है उसके वास्तमें 
व्याकृत्ता. कहां हो. सक्ती हैं ? और संप्तारी नीवके त्याकुछ्ता' है, इस लिये नाना नाता, है 


कि छुखका अभाव है । 
उसीकी दूसरी शका>-- 


नचैकत; खुखव्यक्तिरेकतो दुःखपस्ति. तत्‌.)।. 
एकस्यैकपदे सिडमित्यनेकान्तवादिनाम ॥, ३३३ ॥।. 
अथे--अनेकान्तवादी (जैन),एक पढद़ार्यमें एक ही स्थानमें. दो धर्म मान ढेते है, इस- 
लिये. एक आत्मामें ही सुख व्यक्ति और उसीमे दु ख व्यक्ति मानहेना चाहिये अर्थात्‌ एक 
ही आत्मामें एक समयमें, सुख ओर दुख दोनों मानना, चाहिये । ऐसा माननेसे मैनियोंका 
अनेकान्तवाद भी घट जाता है ? तो यह कहना भी. अप्तमम्का है| 
अनेकान्तका खरूपू--. 
अनेकान्तः प्रमाण स्थाद्थादेकत्र वस्तुनि ।. 
ग्रुणपयोययोद्रेताद गुणसुख्यव्यवस्थया ॥ ३३४ ॥ 
अथे--एक वस्तुमें होनेवाला नो अनेकान्त है वह प्रमाण अवहय है; परन्तु पन जगह 
नहीं । जहां पर गुण, पर्यायके कथनमें एककों मुख्य कर दिया जाता है और दूसरेको उप 
सम्रय गोण कर दिया नाता है, वहीं पर अनेकान्तप्रमाण है ओर वहीं पर ढ्वैत घटता है । 
अभिव्यक्तिस्तु पर्यायरूपा स्पात्सुम्वदुःखयों। । 
तदात्वे तन्नः तद्डेत हेते चेदूद्रन्घतः कचित्‌ ॥ ३३५॥ 
अथे --परन्‍्तु सुख, दुःखकी व्यक्ति (प्रग्ट्ता) तों पर्याप स्वरूप है। ऐसी अवत्यामें 
द्ैत नहीं घट सक्ता । द्वेत यदि कहीं पर होगा तो क्रयकी उपेक्षापे ही होगा। 
भावाथे--ऊपर दो प्रक्रारकी' इंड्ाय उठाई गई हैं; उनमें' पहली' तो,यह थीः कि सुख 
सदा ही रहता है ? इसका यह उत्तर दे दिया' गया कि यदि सुख सदा ही रहता है तो मी 
व्याकुल क्यों होता है ? सुख गुणकीः प्रास्तामें व्याकुदता: नहीं रह सक्ती |इसडिये सुख सदा 
प्रगट नहीं रहता | ह 
दूसरी शक्ढा इस प्रकार थी कीःएक आत्यामें सुख्नःऔर दुख थोडा २ केनों ही 
साथ मानो ? ओर यही अनेक्राग्तः हैः इसका यह उत्तर है कि एक पतमैमें हो घर एक 
त्ाथ अवश्य रहते हैं । परन्तु. रहते वे ही, हैं जिनमें एकके कथतमें मुख्यता पाई. नाती है 
हि भर दे दूसरेकेमें गौग़ता, तंथा यह वात वहीं घट सक्ती हैं जहां कि एक ही- कयमें गुण और 
'पंयोधोका कथन किया जाता हैं।छुख दु खदोनों एक साथ कमी नहीं रह सकते । क्योंकि इनकी. 


उ० १३ 
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प्रगआता पर्यायकी अपेक्षासे है। एक प्मयमें एक ही पर्याय होतक्ती है दो नहीं । येदोनों ही 
एक ( सुख ) गुणकी पर्याय हैं। दुःख वैभाविक पर्याय है और सुख स्वाभाविक हैं। 
स्वाभाविक ओर वैभाविक पर्याय ऋमसे ही होती हैं । इस लिये एक समयमें सुख और दुःख 
बताना ठीक नहीं है | 





धारोश--- 
बहु प्रलपनेनाले साध्य सिर प्रसाणतः । 
सिर जैनागमाच्चापि स्वतः सिड्यो यथागमः ॥ ३१६॥ 
अथे--अव अधिक कहनेसे क्या प्रयोजन ! हमारा साध्य “ कमेबद्ध आत्मा दुःखी 
है” अनुमान प्रमाणसे प्िद्ध हो चुका, और जैनागमसे भी आत्मामें दुःखकी सत्ता प़िद्ध हो 
चुकी । तथा आगममें अन्य प्रमाणोंकी आवश्यकता नहीं है, आगम स्वर प्रमाणझुप है। 
आंगमकेथनृल्न- 
एतत्सवेज्ञवचनमाज्ञासात्र तदागमः । 
घावत्कमफर्ल दुःख पच्यमाने रसोन्सुखम्‌ ॥ १३७॥ 
अथे--स्बज्ञदेवके वचनोंकों आज्ञारूप समझना चाहिये, बस उसीका नाम आगम है। 
सबज्ञके ये बचन हैं कि पक्रे हुए कर्मोका उद्यावसत्थापन्न नो फह है वही दुःख है, अर्थीत्‌ 
जितना भी कमेफल है वह सभी दुःख है। 


इप्टन्त--- 
अभिन्नान यदजैतज़ीवा) कार्मणकायका: । 
आ एकाक्षादापच्राक्षा अप्यन्ये दःखिनोमता; ॥ ३३८ ॥ 
अथे--नितने भी एकेन्द्रियसे आदि ढेकर पद्चेन्द्रिय तक जीव हैं वे सब कार्माण 
काय वाहे हैं अर्थात्‌ सभी कम वाहे हैं । इस लिये सभी दुःखी माने गये हैं तथा ओर मीं 
जो < विग्रह गतिमें रहने वाहे ) कर्म वद्ध हें वे सब दुःखी माने गये हैं । 
दुश्ख कारण--- 
तत्राभिव्यक्षको भावों वाच्ये दुःखमनीहितम्‌। 
घातिकर्मोद्याघाताजीवदेशवधात्मकम ॥ १३९ ॥ 
अथ--धातिया कर्मके उद्यके आाबातसे भात्माके प्रदेशोंका धात करमेवाढ्ा नो कर्म 
है वही दुःखका सूचक है, अरधात्‌ घाति कमेका उदय ही दुःखावह है। 
अन्यथा न गतिः साध्वी दोषाणां सन्निषाततः । 
संजिनां दुःखमेवेक दुःख नाइसंज्ञिनामिति ॥ ३४० ॥ 
अथथ--यदि कर्मोंको दुःखका कारण न माना जाय तो दुःखोंके कारणोंका और कोई 


अध्याय । ] सुबोधिनीदीका । [ ९४९ 
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उपाय ही नहीं है क्योंकि कर्मांको दु:सका कारण न माननेसे अनेक दोष आते हैं, यदि केवठ 
संज्ञी जीवोंके ही दुःख होता है, असंज्ञी शक नहीं ऐसा कहानाय * 
अरि भा 
महसेत्संशिनां दु/खे स्वल्प चाउसंज्ञिनां न वा। 
यतो नीचपदादुचेः पद श्रेयस्तथामतम्‌ ॥ ३४१॥ 
अथे--अपवा यह कहा नाय कि बहुत भारी दुःख संक्षियोंके ही होता है ओर थो 
अपज्ञियोंके होता है ? तोमी यह सब कथन ठीक नहीं है । क्योंकि नीच स्थानसे उच्चत्थान 
सदा अच्छा माना गया है | 
भावाथे--संज्ञी ओर अस्ज्ञी नीवोंमें संक्षियोंका दर्जा कई गुणा उत्तम है। इसलिये 
एक प्रकारसे नीवे ही दुख अधिक होना चाहिये। ओरे प्रत्यक्ष भी देखते हैं कि एकेन्द्रिय 
नीवोंमें ज्ञानी कितनी हीनता है, उनको अपनी सत्ताका पता भी नहीं होपाता । क्या उर्न्ें 
अज्ञताजन्य कम दु.ख है ? वही उनको अनन्त काह तक मठकानेवाले कर्मतन्धका काएण है। 
यदि यह कहाजाय--- ! 
न च वाच्य दरीरं च स्पशोनादीन्रियाणि च । 
सन्ति सूक््मेछ जीवेष तत्फले दुःखमद्भिनाम ॥ ३४२॥ 
अथे--यदि यह कहा जाय कि एकेन्द्रियाठिक सूक्ष्म जीवोंके मी शरीर और स्पर्शना- 
दिक इन्द्रियां हैं। इसल्यि उनको भी शारीरिक ओर ऐन्द्रियिक दु ख ही उठाना पहता है ! 
सो यह कहना भी ठीक नहीं है । क्योंकि--- 
दोषापत्तिन-- 
अव्याप्ति; कामणावस्थावस्थितेष्ठ तथा सति । 
देहेन्द्रियादिनोकमेशन्यस्थ तस्प दहनात्‌ ॥ ३४३ ॥ 
अथे--यदि शारिर्कि ओर इन्द्रियनन्य ही दुख माना नावे, और कोई दुख ( कर्म- 
जन्य ) न माना जावे तो जो जीव विमरहगतिमें हैं, जहां केवछ कार्माण अश्श्या है; शरीर, 
इन्द्रियादि (के कारण)नोकर्म नहीं है, वहां दुःख है या नहीं ? 
भावाथे--विम्रह गतिमें संप्तारावस्था होनेसे दुख तो है परन्तु शरीर, इन्द्रियादिक 
नहीं है । नो छोग केवल शारीरिक ओर ऐन्द्रियिक ( मानसिक ) दुःख ही मानते हैं उनके 
कथनमें अव्याप्ति दोष दिया गया है | 
याद यह कहा जावु--- 
अस्ति चेत्कामंणों देहस्तत्न कर्मंकद्म्बकः । 
दुःखं तडेतुरित्यस्तु सिद दुःखमनीहितम्‌॥ १४४॥ 








१०० ] पश्नाध्याथी । __ €टुसां। ॥ छुपा 


अथ--थदि यह कहाभाय'कि विश्रहगतिमें भी कमेका समूह रुप कांमाण शर्सेंर है। 
इसकिये शरीरजत्य दुःख वहां भी है ? तो इस कर्यासे कमजन्य दुःख ही सिद्ध हुआ । हा- 
लिये कमे ही दुःख देनेवाढा है यह बात मही भांति सिद्ध 'हो गई । 
वास्तविक सुख कहांपर है ! 
अपि सिर्ड सुख नाम घदनाकुललक्षणभ्‌ । 
सिद्त्वादपि नोकमोविप्रमुकी चिदात्मन; ॥ २४५॥ 
अथे--तथा यह बात भी प़िद्ध हो चुकी कि सुख वही है जो अनाकुछ लक्षणवाह 
है, और वह निराकुछ सुख इस जीवात्माके कर्म ओर नोकमके छूट जानेपर ( सिद्धावस्थामें ) 
होता है। (यहांपर नो-कर्म शब्दसे कम ओर नोकम दोनोंका ग्रहण है | ) 
शझ्ाकार--- 
ननु देहोन्द्रियाभावः प्रसिड। परमात्मनि । 
तदभावे खुखे ज्ञान सिडिमुन्तीयत कथस्‌॥ ३४६ ॥ 
अथ--शझ्जाकार कहता है कि परमात्मामें शरीर और इच्दियोंका अभाव है, यह वात 
प्रसिद्ध है। परन्तु बिना इन्द्रिय और शरीरके सुख ओर ज्ञान किप्त प्रकार मही भांति पिक्धि- 
को प्राप्त होते हैं ! 
भावाथे - शट्भाकारका अमिप्राय शारीरिक और ऐन्द्रियिक सुख, झञानसे है। उप्तकी 
इंड्टिमें शरीर और इन्द्रियोंके विगा सु और ज्ञान होते ही नहीं । 
उत्तर-- 
न यद्यतः अमाण्ण स्पात्‌ साधने ज्ञानसौख्ययो: । 
अत्यक्षस्पाशरीरस्य हेतो! 'सिडस्थ साधनम ॥३४७॥ 
अथै--शह्वाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है क्योंकि ज्ञान और सुसके प्ि 
करनेमें इन्द्रिय और शरीर प्रमाण नहीं है किन्तु असिद्ध अतीन्द्रिय और अशरीर ही हेतु 
उनकी पिद्ठिमें साधन है। 
सिद्धि अयोग--- 
अश्ति शुरूं सुख ज्ञान सर्वतः कस्यवियथा । 
देशतोप्पस्मदादीनां स्वादुसान्न चत यो; ) ३४८॥ 
अर्थ-- शुद्ध ज्ञान और झुद्ध सुंख ( आत्मीक )का थोड़ासा स्वाद हमहोगोंमें भी किपी 
किसीके पाया जाता है, इससे जाना जाता है कि किसके शुद्ध ज्ञान और 'छुख सम्पूणतासे 
भौहे। | 


_अंधाय।] पसोधिनी टीका सुबोधिनी टीका | (१७६ 








नान और आनन्द आत्माके गुण ईैं-- 
ज्ञानानन्दों चितो धर्मो नित्यों दब्योपजीबिनो १ 
देहेखियाय्मावेपि नाभावस्तंदूद्दयी रिति ॥ १४९॥ 
अर्थ--ज्ञान और आनन्द (सुख) ये दोनों ही आत्माके धर्म हैं, वे नित्य हैं. ओर 
दत्योपनीवी (भांवॉ्मंक) गुण हैं। इसलिये गरीर ओर इच्द्रियोंके अंभावम भी उनका अभाव 
“नहीं हो सक्ता ( प्रत्युत वृंद्धि होती है ) 
गुंणपनेकी सिद्धि--- 
सिर धर्सत्वमानन्दज्ञानयोगुणलक्षणात्‌ । 
यतस्तत्राप्यवस्थायां किजिदेहेंन्द्रियं विनात २७० १) 
अथर-त्ञान और आनंद आत्माके धर्म हैं, यह वात पिद्ध है, क्योंकि गुणका छक्षण 
इनमें मौजूद है, तथा शरीर और इन्द्रियोंके बिना भी ये पाये जाते हें । 
भावार्थ--गुणका छक्षण यही है कि अनुवर्तिनों गुणा, जो सदा साथ रहें वे गुण 
हैं। ज्ञान और आनन्द दोनों ही शरीर, इन्द्रिय रहित अवस्थामें भी आत्माके साथ पाये 
जाते हैं । इसलिये ये आत्माके ही धर्म हैं। 
ज्ञानादिका उपादान आत्माही हैं--- 
मतिज्ञानादिवेलायामात्मोपदानकारणस । 
देहेन्द्रियास्तद्र्थाश्व वाह हेतुरहेतुवत्‌ ॥ २५१ ॥ 
अर्थ--मतिज्ञान आादिके समय जो शरीर, हन्द्रियों और उनके 'विषयमूत-पदार्थ 
कारण हैं वे केवह बाह्य हेंतु हैं, इसछिये अहैतुके ही समान हैं।ज्ञानादिकमें अन्तरंग-उपादान 
हेतु 'तो आत्मा ही है, इसलिये आत्माके ही ज्ञान, सुख धमम हैं । 
आत्मा स्वय ज्ञानादि स्वरूप है+- 
संसारे व विशुक्ती वा जीवों ज्ञानादिलक्षणः १ 
स्वयमात्मा सवत्येष ज्ञान वा सौख्यमेव वा ॥ ३५२॥ 
अर्थ--आत्मा चाहे समारगे हो, घाहे मुक्तिमें हो, कही भी क्यों न हो, पा 
ज्ञान, सुख, दर्शन, वीय आदि छक्षणोंवाह्म है। स्वय आत्मा ही ज्ञानरूप होनाता है और 
से ही पुलभय होमाता है । 
स्पक्षादिक केबछ निर्मित्त भीत्र हैं-- 
स्पदांदीन्‌ प्राप्य जीवश् स्वयं ज्ञान खुख च तंवे 
अर्था। रपर्शाद्थस्तत्र कि करिष्यान्ति ते जडा। १ १७श॥ - * 


०-३ ] पश्चाध्यायी । [ दूसरा 








.. अथै--स्शादि विषयोंको प्राप्त होकर यह जीव ही ख़ये ज्ञान और सुख मय होनाता 
है। उप ज्ञान और सुखके विषयमें ये स्पर्शादिक पदार्थ-नढ़ विचारे क्या कर फक्ते हैं | 
जड पदार्थ शानके उत्पादक नहीं है-- 
अर्था; स्पशांदयः स्वर ज्ञानमुत्पादयान्ति चेत्‌ । 
- घटादो ज्ञानशल्पे च तत्कि नोत्पादयान्ति ते ॥ ३५४॥ 
अर्थ--यदि स्पर्शादिक अचेतन पदार्थ ही स्वयं ज्ञानको पैदा करदेंवे तो ज्ञान 
घ्रटाढिक पदार्थों क्यों नहीं उत्पन्न करते ? अर्थात्‌ आत्मामें ही ज्ञान क्यों होता है ? # 
अथ चेच्चेतने द्वव्ये ज्ञानस्थोत्पादका; काचित्‌ । 
चेतनत्वात्स्व तस्थ कि तन्नोत्पादयन्ति वा ॥ २५५ ॥ 
: » * अरथ--यदि यह कहा जावे कि स्पर्शादिक ज्ञानकों पैदा करते हैं, परन्तु चतन द्रव्य- 
में ही पैदा करते हैं ? तो चेतन द्रव्य तो स्वयं ज्ञान रूप है, वहां उन्होंने पैदा क्या किया ! 
साराश--- 
ततः सिर दारीरस्प पश्चाक्षाणां तदर्थलात । 
अर्त्यकिचित्करत्व॑ तच्ितो ज्ञानं खुखम्पति ॥ २०९ ॥ 
अथ--इसलिये यह वात सिद्ध होगई कि शरीर और पांचों ही इन्द्रियां आत्माके 
ज्ञान ओर छुखके प्रति सवेथा अकिब्चित्कर हैं, अर्थात्‌ कुछ नहीं कर सक्ते | 
पुन; शक्काकार--न> 
: न देहोल्वियार्थंष्ठ सत्स ज्ञान खु्ख हुणाम्‌। 
असत्स न खुख ज्ञान तदाकिश्वित्करं कथम ॥ १५७ ॥ 
अर्ग--शह्काकार कहता है कि मनुष्योंके शरीर इन्द्रिय ओर पदार्थके रहते हुए ही 
ज्ञान और सुख होता है| विना शरीरादिकके ज्ञान और सुख नहीं होता । फिर शरीए 
इचख्तिय और पढदाये, ज्ञान ओर सुखके प्रति अकिश्चित्कर ( कुछ भी नहीं करने वाढ़े ) 
क्यों हैं 
5 उत्तर-- 
नेव यतोन्वयापेक्षे व्यक्ञके हेतुद्शनात्‌ । 
कार्यामिव्यक्षकः कोपि साधने न विनान्वयम्‌ ॥ ३७८ 
शहाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है । क्योंकि शरीरादिककों जो ज्ञनाक्िके 


कक पाता -ौ]+कन ञपससससजा”स बक्‍बल्ल्‍क्‍्न--- डा 
# बोद्ध सिद्धान्त शानोत्यततिमें पदार्थकी ही कारण मानता है, उसीका खण्डन इस खछोकद्रार 
किया गया हैं। कोई तो जड़ पदायक्रों ही शानोलादक मानते है उनका भी खण्डन सम्नझना चाहिये 
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प्रति हेतु बतठाया जाता है वह अन्वयकी अपेक्षा रखने वाले व्यज्ञकक्की अपेक्षासे हैं। 
कार्यका जतछाने वाढा कोई भी साधन विना अखयके नहीं हो पक्ता । 
भावाथ--शरीरादिक ज्ञानसुखको जतहाते हें इसलिये वे ज्ञान सुखके प्रति व्यज्ञक 
हेतु हैं। परन्तु वे तमी जतहाप्तक्ते हैं नव कि मूछमें आत्माका अन्वय ( सम्बन्ध) हो । 
विना आत्माके वे शरीरादिक ज्ञान सुखको कही घट पटमें तो जतावें ? इस लिये शरीरादिक 
आत्मामें ही ज्ञान सुसको जतहा सक्तें हैं क्योंकि ज्ञान सुख आत्माके ही गुण,हैं। निप्त 
प्रकार दीपक पदार्थोका व्यज्ञक है परन्तु वह पदाथोकों तमी नतढा सकता है जबकि पदार्थ 
मोनूद हों, विना पदाथोंके रहते हुए कोई मी दीपक पदार्थोको नहीं दिखा सक्ता । इसलिये 
कार्यकोी बतढाने वाछा कोई भी व्यज्ञक साधन बिना भूलके कुछ नहीं कर सक्ता। 
टुध्चा[ल्तुन-- 
दृष्टान्तो5गुरु गन्धस्थ व्यक्षक/ पावकों मवेत्‌। 
न स्पादिनाण्गुरुद्रव्यं गन्धस्तत्पावकस्प सः ॥ २५९ ॥ 


अर्थ--दृशनन्तके ढिये अग्नि है-अगि अगुरु आदि सुगन्धित पदार्थोंकी व्यक्षक 
( विदित करानेवाढी ) है। परन्तु वह सुगन्वित गन्ध, विना अगु् द्रव्यके अग्निकी नहीं हो 
सक्ती । अगुह द्वव्यके रहते हुए ही अग्नि उसकी सुगन्धिको विदित करा देती है । 
दार्शस्त--- 
तथा देहेन्द्रियं चार्थाः सन्त्यभिव्यक्षकाः कचित्‌ । 
ज्ञानस्थ तथा सौख्यस्थ न स्वर्य चित्खुखात्मका। ॥ ३६० ॥ 
अथ--झमी प्रकार (आत्माके रहते हुए ही ) देह, इन्द्रिय और पदार्थ कहीं ज्ञान 
ओर सुस़के व्यज्ञक ( विदित करानेवाहे ) हैं | परन्तु देहादिक स्वयं ज्ञान, सुख स्वरूप नहीं 
हैं। ऐसा तो एक आत्मा ही है। “५ ७ * 


उपादानके अमावमे व्यक्षक कुछ नहीं करसक्ता-- 


नाप्युपादानशल्थेपि स्थाद्भिव्यक्षकात्खुखम । 
ज्ञानं चा तत्न सर्वेन्न हेतुझन्यानुषड्रतः ॥ ३९१ ॥ 


अथ---उपादान श॒न्यतामें व्यक्षक माजसे सुख अथवा ज्ञान नही होसक्ते | यदि बिना 
उपादानके मी सुख अथवा ज्ञान हो जाय॑ तो सर्वत्र हेतुशून्यताका प्रप्तक् होगा अर्थात्‌ फिर 
हेतुके बिना भी कार्य होने लगेगा | बिना पढार्थके रहते हुए भी दीपक पदायेका प्रकाश कर 
देगा । इसलिये उपाठान कारण-आत्माके रहते हुए ही ज्ञान, सुख हो पत्ते हैं। ह 
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विष्का..... 
ततः सिह गुणों ज्ञानं सौखुये जीवस्प वा पुनः । 
संसारे वा प्रमुक्ती वा. गुणानामनतिकमात्‌ ॥ १६२॥ 
|. अथें---झसलियि यह वात प्िद्ध हुईं कि ज्ञान और सुख जीवके ही, गुण हैं। चाहे. 
वह जीव, संसारमें हो, चाहे मृक्तिमें हो, गुणोंका उछंघन कहीं नहीं होता । 
शामसुखकी पूर्णता मुक्तिम है--- 
किच्र साधारण ज्ञानं सुख संसारपयये.। 
तन्निरावरणं मुक्तो. ज्ञान वा सुखभात्मन। ॥ २६३ ॥ 
अथे--संसार पर्यायमें आत्माके साधारण ज्ञान और सुख होते हैं ओर मुक्ति होने 
पर उप्ती आत्माके निरावरण सुख ओर ज्ञान होते हैं । 
कर्मोक्ा नाश होनेंसे शुण निर्मल होते है--- 
कमंणां विप्रम॒क्तो तु नून॑ नात्मगुणक्षातिः । 
प्रत्युतातीव नेमल्यें पड़ापाये जलादिवत्‌ ॥ ३६४ ॥ 
अर्ध--कर्मोके नाश, होने पर निश्चय आत्माके गुणोंकी क्षति ( हानि ).नहीं है । 
उल्हीः निर्मलतता' आती: है । निप्त प्रकार कीचड़के दूर होने पर जहू आदिकरमें मिम्ह्ता 
आनाती है | ( कर्म आत्मामें' कीचडकी तरह समझने चाहिये )। 
कर्मके नाश होनेसे विकार भी दूर होजाता है-- 
अस्ति, कप्रंमलापाये विकारक्षतिरात्मनः ।, 
विकार; करमजो भाव: कादाचित्कः सप्ययः ॥ ३६९५ ॥ 
अथे--कर्म रूपी मलके नाश होने पर आत्मामें होने वाढे विक्वारका नाश हो 
जाता है.! क्योंकि विकार कमेसे होनेवाला परिणाम है। वह सदा नहीं रहता कदान्ति 
होता है इसलिये वह ग्रुण नहीं है पर्याय है । 
युणका नाश कभी नहीं होता-- 
नष्टे चाशुडपयांथे मा भूर्द्वान्तिगुणव्यये । 
ज्ञानानन्दत्वमस्पोच्चोनित्यत्वात्परमात्मानि॥ ३६६॥ 
अथे--आत्माक्की अशुद्ध पर्याथके नाश, होने-पर उसके नाशका अम'ः नहीं कला 
जाह्लिपे क्योंकि ज्ञान ओर सुख इस आत्माके नित्य गुण हैं, वे परमात्मामें पृर्णताते रहते हैं। 
हइ्ान्त-+-- 
इषदादिमलापाये यथा फवकयोगतः । 
पीतत्वावि्ुणाभावो. न स्पात्कातेस्वरोस्ति चेतु ॥ ३९३॥ 
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अगे--यदि वह वाघ्तवमें स्तोना है तो अग्निके निमित्ततें पापाण ( किट्टिकालिमा ) 
आदि मलके दूर होने पर स्लोनेके पीतग्त्वादि गुणोंका नाश कमी नहीं होता। 
भावाथथे--प्ोनेका पीला गुण नित्य है उसका नाश कमी नहीं होता। परतु उप 
सोनेमें नो मल है वह उप्तका'निनी गुण नहीं है इसलिये वह अग्नि द्वात दूर किया नाता 
है। इसी प्रकार आत्माके ज्ञान, सुख गुण हैँ । वे'नित्य हैं, परन्तु कर्म म उसके निनी नहीं 
हैं उनका नाश होनाता है । 
नैयायिक मतऊ अनुशार भोक्षका स्वरूप-- 
एकविंशतिदुःखानां सोक्षो निर्मोक्षलक्षण। । 
इत्येके तदसज्ीवशुणानां शनन्‍्यसाधनात्‌ ॥ ३६८ ॥ 
अथे--/एकर्विशतिदु खज्त्तो मोक्ष ” इस गोतमसूत्रके अन॒प्तार नेयायिक लोग कहते 
हैं कि ज्ञान, छुस, दु ख, इच्छा, हेप, प्रयत्त आदि इकीस दु खोँका नाश होना ही मोक्ष 
है । यह उनका कहना ठीक नहीं है ऐसे कथनसे जीवके गुणोंकी शूम्यता सिद्ध होती है। 
भावाथ--नैयायिक दरनवाले म॒क्तात्माको ज्ञान, सुखादिकसे रहित नड़वत्‌. मानते हैं 
ऐसा उनका सिद्धान्त सर्ववा मिथ्या है। मोक्ष सुखका स्थान है या आत्माकी ज्ञानादिक 
निनी सम्पत्तिका अभाव होनेसे महा दुःखका स्थान है ? जत्र मोक्षमें सुख गुण ही नष्ट हो 
जाता है तो फिर ऐसे मोक्षक्ा प्रयत्न क्यों किया जाता है ? इससे तो संसार ही अच्छा, 
जहां पर दुःख भह्ढे ही हो परन्तु निन गुणका नाश तो नहीं होता । इसलिये नेयायिक पिड़ा- 
न्त स्वेया मिथ्या है | कहीं आत्माके गुणोंका भी नाश होता है ? वह वाह्तवर्मं नेयायिक 
( न्याय जाननेवाल्ा ) ही नहीं है । क्योंकि वह स्वयं अपने दशनमें यह वात मानता है 
कि / समवाय सम्बन्ध गुण गुणीमें होता है. और वह नित्य होता है ।" जब वह नित्य है 
तब मोक्षमें गुण नाश कैपा ? क्या नेयायिकर दरन ऐसे स्यहमें स्वागम बाधित नहीं होता ? 
इप्त लिये मोक्षका रक्षण जैनसिद्धान्तानुप्तार “कर्मोके सर्वा नाशसे आत्मीक गुणोंका प्रकट 
होना ही मोक्ष है ? यही ठीक है । 
निजगुणका विक्क्ञ दुःखका कारण नहीं है-- 
न स्पान्निजगुणव्यक्तिरात्मनोी दुःखसाधनम्‌। 
खुखस्थ भूलतों नाशादतिदुःखानुषद्भत। ॥ ३६९ ॥ 
अथे--आत्मामें निम गुणोंका प्रकट होना दु.खका साथन कमी नहीं हो प्क्ता। 
जहां पर सुख॒का जड़ मूलसे नाश माना माता है, वहां अति दु.खक्ा प्रसंग अजय होगा । 
भावाथ--छुल ओर दुख दोनों प्रतिपक्षी हैं। एक समयमें सुख्त और दु समेंसे एक 
#&० १४ 
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कोई आत्मामें अवश्य रहेगा | जब मोक्षमें सुसक्षा नाश होजाता है तो दुःखक़ा सद्भाव 
अवश्यंभावी है । ऐसी अव्स्थामें नेयायिककी मानी हुई मोक्ष दुःखोत्पादक ही होगी। 
साराश--- 
निश्चित ज्ञानरूपस्थ सुखरूपस्थ वा पुनः । 
देहोख्वियेविनापि स्तो ज्ञानानन्दों परात्मन; ॥ ३७० ॥ 
अरथ--ज्ञान स्वरूप और सुखतत्वरूप परमात्मा है उत्तके शरीर और इन्द्रियोंके बिना 
भी ज्ञान और सुख हैं यह बात निश्चित हो चुकी | अथवा निश्वयस्ते परमात्माके ज्ञान और 
सुख दोनों हैं । है 
सम्यरदष्टका स्वरूप--- 
इत्येव॑ ज्ञाततस्वोसौ सम्पर्दष्टिनिजात्महक । 
वैषयिके खखे ज्ञाने रागदेषो परित्यजेत्‌ ॥ ३:१॥ 
अथे--झसत प्रकार वस्तु स्वरूपको जाननेवाढ्ा यह सम्यम्दष्टि अपनी आत्माका 
स्वरूप देखता हुआ विषयोंप्ते होने वाढ़े सुख और ज्ञानमें राग द्वेप नहीं करता है। 
भावाथे--वह वैषयिक सुख ओर ज्ञानसे उदासीन होनाता है | 
प्रक्ष-- 
ननूछेखः किमेतावान्‌ अस्ति किंवा परोप्यतः । 
लक्ष्यते येन सदृदृष्टिलेक्षणेनाश्रितः पुमान्‌ ॥ ३७२॥ 
अथ--क्या सम्यग्दष्टिके विषयमें इतना ही कथन है, या और भी है * ऐस्ता कोई 
लक्षण है निप्तते कि सम्यग्ह्शी नाना नासके ? 
उत्तर-- 
अपराण्यपि लक्ष्माणि सन्ति सम्पग्दगात्मनः । 
सम्यक्त्वेनाविना भूलें संलक्ष्यते खुदक ॥ ३७३ ॥ 
अथै--प्तम्यग्दृष्टिके और भी वहुतसे उक्षण हैं, नो कि प्म्यग्द्शनके अव्निभावी हैं। 
उन्हींसे सम्यग्दष्टी जाना जाता है । ( नो छक्षण सम्यग्दशनके बिना हो नहीं पक्ते वे सम्प 
ग्दशनके अविनाभावी हैं | 
सम्यग्दष्टीका स्वरूप--- 
उक्तमाध्य खुर्ख ज्ञानमनादेय दगात्मनः । 
नादेथ कम सर्वे च तदद्‌ दृष्टोपलाब्धित+ ॥ ३७४ ॥ 
अग--उपर जितना भी इन्द्रियमन्य सुख और ज्ञान बतढ़ाया गया है, सम्यग्दष्टिक 
ढिये वह सभी हेय (वत्याज्य) है तथा उसी प्रकार सम्पूर्ण कम भी त्यान्य हैं यह बात 
प्रत्यक्ष है । 
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सम्यग्दर्शनका स्वरूप-«- 
सम्पक्त्व॑ वस्तुतः सूक्ष्म केवलज्ञानगोचरभ । 
गोचर स्वावधिस्वान्तपरयेयज्ञानयोरद्दयों। ॥ ३७५॥ 
अर्थ--मम्यग्दर्शन वास्तवमें आत्माका अति सूक्ष्म गुण है वह केवरुज्ञानका विषय 
है। तथा परमावधि, सर्वावधि और मन'पर्यय ज्ञानका भी विषय है अथात्‌ इन्हीं तीनों 
ज्ञानेंपि जाना जासक्ता है । 
किन्तुन-- 
न गोचरं मतिज्ञानश्रुतज्ञानहयोमेनाक । 
नापि देशावधेस्तत्र विषयोष्छुपलन्धितः ॥ ३७६ ॥ 
अथ--मतिज्ञान ओर श्रुतत्ञानका किश्वित्‌ भी वह विषय नहीं है और न देशावधिका 
ही विषय है। इनके द्वारा उप्तका वोध नहीं होता है । 
सम्यक्त्वमें विपरीक्षा--- 
अरत्यात्मनो गुण: कश्चित्‌ सम्पक्त्व निर्विकल्पकम्त । 
तद्दृडमोहोद्यान्प्िथ्यास्वादुरूपमनादितः ॥ १७७ ॥ 
अथे--आत्माका एक विलक्षण निर्विकल्क गुण स्म्यक्त्व है। वह सम्यग्दर्शन दर्शन- 
मोहनीय कर्मके उदयसे अनादिकराल्‍से मिथ्या-स्वादुरूप हो रहा है । 
भावाथ--मोहनीय कहते ही उसे हैं नो मूच्छित करदे । निम्त प्रकार कहुवी तृंवीमें 
डाहा हुआ मीठा दूध उस तूंबीके निमित्तते कडवा हो जाता है, उसी प्रकार दर्शन- 
मोहनीयके निमित्तसे वह प्रम्यक्त्व भी अपने स्वरूपको छोडकर विपरीत स्वादवाल्ा (मिथ्या- 
त्व) हो जाता है। यह अवस्था उसकी अनादिक्ाढुसे हो रही है। 
सम्यक्त्यकों प्राप्िका उपाय--- 
देवात्कालादिसंलव्धी प्रत्यासन्ने भधाणेवे । 
भव्यभावषिपाकाटा जीव) सम्पक्त्वभद्लुते ॥ ३७८ ॥ 
अथे--दैव्थोगसे ( विशेष पृण्योदयसे ) काहादि छब्धियोंके प्राप्त होने पर तथा 
.. संसाससमुद्र निकट ( थोड़ा ) रह जाने पर और भव्य भावक्रा विपाक् होनेसे यह जीव 
सम्यकत्वको प्राप्त होता है। 
भावाथ--खयुवप्तम वित्तोही देसगपाउग्ग करण रुद्धीए | चत्तारिवे सामणा करण 
पुण होदि सम्मत्ते ” | इस गोम्मस्सारके गाथाके अनुसार सम्यग्दशनकी प्राप्तिके लिये 
कारणभून पांच रूब्धियां बताई गई है । क्ायोपशमिक रब्वि कर्भोके स्योपराम होनैपर 
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होती है | कमोके क्षयोपशम होनेपर आत्मामें नो विशुद्धता होती है, उसीका नाम विशुद्ि 
लब्धि है। किप्ती मुनि आदिकके उपदेशकी प्राप्तिक़ों देशना छूव्यि कहते हैं | कर्मोकी स्थिति 
घट क्र अंतः कोट कोटि मात्र रह जाय इसीका नाप प्रायोगिक्री रूव्धि है। आत्माके 
परिणामोंमें जो कमोंकी स्थिति खण्डन ओर अनुभाग रूण्डनकी शक्तिक्ा पैदा होना है इसीका 
नाम करणलूब्धि'है | करणरव्धितीन प्रकार है । अध.करण अपूवकरण ओर अकिित्तिकरण | 

अधःकरणके असंख्यात छोकप्रमाण परिणाम होते हैं। एक पमयमें रहने वाहे अथवा 
मिन्न २ समयमें रहने वाले जीवोंके परिणामोर्में समानता भी हो पत्ती है अथवा अप्मानता 
भी हो सक्ती है परन्तु अपूर्वकाणमें एक समयंमें' रहनेवाढ़े जीवबोंमे तो समानता 
ओर असप्तमानता हो सकती है, परंतु मिन्न २ समयोंगें रहनेवाड़े मीवोंमें समानता 
नहीं होसक्ती किन्तु नवीन २ ही परिणाम हीते हैं | इस करणके परिणाम अधःकणपे 
अप्तंस्यात छोकगुणित हैं | अनिवृत्तिकरणमें एक समयमे एक ही परिणाम होता है। निततने 
भी जीव उप्त समयमें होंगे सबोके एक ही परिणाम होगा । दूसरे समय दूसरा ही परिणाम स़ोंके 
होगा इस करणके परिणाम उसके कालके समयोंके बशवर हैं। ये पांचो लव्धियां सम्यग्द्शनकी 
प्राप्तिम कारण हैं । परन्तु इतना विशेष है कि पहली चारोंके होने पर सम्यग्दरीनका होना 
जहुरी नहीं हैं ढेकित करणलव्धि तभी होती है जब कि सम्यग्दरीन प्राप्तिम अंन्तरमुहूर्त का 
शेष रहजाता है अर्थात्‌ करणलव्धिके होनेपर अन्त्॒हृर्त वाद अवज्य ही सम्यव्द्शन 
होनाता है। ओर भी सामग्री काहलव्धि आदिक सम्यक्लप्राप्तिमें कारण हैं। इन फ्ोके 
होनेपर फिर कहीं सम्यवत्व प्रकट होता है। 

यहां पर छोकके तीसरे चरणमें पढ़े हुए “भव्यमावविषाकाद्वा ” इस वाकयका यह 
आशय है कि निप्त समय आत्मामें मिथ्यात्व कमंका उदय रहता है उप्त समय उप 
भव्यत्व गुणका अपक्रपरिणमन ( अशुद्ध अवस्था ) रहता है। सम्यक्त्वकी प्राप्तिके समय उप् 
गुणका विपक्ष परिणमन होनाता है अर्थात्‌ वह अपने परिणाममें आजाता है झी आशयपे 
स्वामी उमास्वामि आचायंबर्यने “ ओपशमिकादि भव्यत्वानाश्व ” इस सूनद्वारा मुक्तावा्या्े 
भव्यत्वमावका नाश वतला दिया है । वास्तवर्म मव्यत्वमाव पारिणामिक गुण है, उम्का 
नाश हो नहीं सक्ता | पर्तु उसका आशय यही हैं कि भव्यभावक्रा नो मिथ्यात्र अब 
स्थार्मे अपक परिणमन हो रहा था उसका नाश हो जाता है अर्थात्‌ उत्त भव्यत्व गुणकी 
मह्िन पर्यायका नाश होजाता है। उप्तकी निरम पर्याय पिद्धोंमें सदा 'रहती है। पर्याव 
नाशकी अपेक्षासे ही उक्त सूत्र कहा गया है। 

' प्रय॑त्नसन्तरेणापि हसोहोपशमो मनेत्‌ । 

अन्मछेंहूनेमा् थ शुणश्रेण्यनातिकमात्‌ ॥ ३७९ ॥ 
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अग--फिर अन्‍्तर्मुहर्तमें ही बिना किसी प्रयलनके दशनमोहनीयक्रा उपशम हो 
जाता है | उप्त अक्स्थामं भी गुणभरेणीके क्रमका उल्ड्ठन नहीं होता । 
अस्त्युपशमसम्धक्त्व दृडमोहोपशमादयथा । 
पुंसोवस्थान्तराकारं नाकारं॑ चिद्विकल्पके ॥ ३८० ॥ 
अथ--दरशनमोहनीय कर्मके उपशम होनेते उपशम सम्यक्त्व होता है। वह मिथ्यात 
अव्स्यासे पृरुषकी दूपरी अवस्थाविशेष है । पम्यग्दशन आत्माका निर्विकषक-निराकार 
गुण है उप्तीका स्पष्ट कथन नीचे किया जाता है-- 
सामान्याद्वा विशेषाद्या सस्यकत्व निर्चिकल्पक्त्‌ | 
सत्तारूपं च परिणाम प्रदेशेष् पर चितः ॥ १८१० 
अथे--सामाम्य रीतिसे अथवा विशेष रीतिसे सम्यक्त् निर्विकपकर है, सत्वरूप है 
और आत्माके प्रदेशोंमें परिणमन करने बाह्य है। 
उछेख-- 
तन्नोछिखस्तमोनाशे तमोष्रोरिव राश्मिभिः । 
दि्शिः प्रसत्तिमासेदु! स्वेतो विमलाशयाः ॥ ३८१॥ 
अये--हम्यवत्व आत्मामे किप्त प्रकार निमेह्ता पैदा करता है, इस विषयमें सूर्यका 
उल्लेख है कि निम्त प्रकार सूयंकी किरणोंसे अन्धकारका नाश होने पर सब जगह दिशायें 
निर्मता धारण करती हुई प्रसनरताको प्राप्त होती हैं । 
उसी '्रकार--- 
दृ्मोहोपदमे सम्पस्हष्टेरछेख एव सः । 
शुडत्व सर्वदेशेष्ठ त्रिधा बन्धापहारि यत्‌ ॥ १८३१५ 
अथे--द्शनमोहनीय कर्मके उपशम होने पर सम्यग्हष्टिका भी वही उछेख है अर्थात्‌ 
उसका आत्मा निर्महता धारण करता हुआ प्रसनताको प्राप्त होजाता है। उप्त आत्माके प्म्पूर् 
प्रदेशोंमे शुद्धता होनाती है, ओर वह सम्यक्‍त्व तीन प्रकार (भावकर्म, द्रव्यकर्म, नोकर्म )से 
होनेवाले वन्धका नाश करनेवाह्य है। 
दूसरा उछेख-- 
यथा वा सद्यपत्तूरपाकस्पास्तंगतस्य वे । 
उछेखो मच्छितो जन्तुरुछ्ाघः स्थादस्ताचिछितः ॥ ३८४१ 
अथ--जिप्त प्रकार कोई आदमी मदिरा या धतूरा पी छेता हैतो उसे मूर्छा आजाती 


है, परन्तु कुछ काछ चाढ उप्रका नशा उतर जाता है तब वह मूर्छित आदमी मूर्छा रहित 
नीरोग होनाता है । हु 
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उसी प्रकार--- 
दृ्मोहस्पोद्यान्मूछा वैचित्य वा तथा भ्रमः । 
प्रशान्ते त्वस्प मूछाया नाशाजीवो निरामयः ॥ ३८५ ॥ 
अथे--दशनमोहनीय कमके उदयसे जीवको मूछा रहा करती है, तथा इसका चित्त 
ठिकाने नहीं रहता है और हरएक पदार्थमें अम रहता है, परन्तु उप्त मोहनीयके शान्त (उप- 
शमित) होने पर मूरछाका नाश होनेसे यह जीव नीरोग होनाता है । 
सम्यग्दर्शनके लक्षणोंपर विचार--- 
अ्रद्धानादिगुणा बाह्य लक्ष्म सम्पग्दगात्मनः । 
न सम्धक्त्व॑ तदेवेति सन्ति ज्ञानस्थ पर्थया: ॥ ३८९ ॥ 
अर्थ--सम्यग्दृश्कि नो श्रद्धान, आदि गुण बतलाये हैं वे सब वाह्य हक्षण हैं, क्योंकि 
श्रद्धानादिक सम्यक्त्वरूप नहीं हैं, किन्तु वे सब ज्ञानकी पर्याय हैं । 
भावार्थ-- तत्त्वाथभ्द्धानं सम्यग्दशन/? इस सूत्रमें सम्यग्दशनका लक्षण नीवादि तत्तों- 
का भ्रद्धान बतराया है | परन्तु वास्तवमें ज्ञान भी यही है कि जैप्तेका तैप्ता जानना और 
सम्यक्त्व भी यही है कि जैसेका तैप्ता श्रद्धा कला। इसकिये उपर्युक्त रक्षण शानहूप ही 
पढ़ता है। श्री प्रकार समन्तमद्गप्वामीने नो “ श्रद्धानं परमार्थानामाप्तागमतपोश्ताम | त्रिमूहा- 
पोढ़मष्टाई सम्यग्दशनमत्मयम्‌ ” इस -छोकद्वारा देव शासत्र गुरुका यथाये श्रद्धान करना 
सम्यक्त्व बतल्ाया है वह भी ज्ञान ही की पर्याय है। इसलिये ये सब वाह्म रक्षण हैं | 
और भी-- 
अपि चित्सानुभूतिस्तु ज्ञान ज्ञानस्थ पर्ययात्‌ । 
अथांत ज्ञान न सम्यक्त्वमस्ति चेह्माह्मलक्षणम्‌ | ३८७॥ 
अधे--और भी समयप्तारकारने प्म्यक्त्वका छक्षण आत्मानुभूतिको बतढाया है। वह 
ढक्षण ज्ञानढप ही पढ़ता है क्योंकि आत्माका अनुभव (पत्यक्ष) ज्ञानकी ही पर्याय विशेष है। 
इसलिये ज्ञानरूप होनेसे यह भी सम्यक्त्वका रक्षण नहीं होसक्ता, यदि माना जाय तो केवही 
इसे बाह्य क्षण ही कह सक्ते हैं। # 

. # लोट--यहापर यद कह देना आवश्यक है कि उपयुक्त सम्यक्लके सक्षण मिन्नर आचार्य 
द्वारा मिन्न२ रीतिसे कहे गये है | इस विषयमें फ्रोई२ महाशय सन्देह करेंगे कि आचार्योके क्यन्मे 
यह विरोध कैसा ! किसका लक्षण ठीक साना जादे और किसका अशुद्ध समझा जावे ! तथा पग्माध्या- 
थीकारने सभीक्ते लक्षणोकों शामकी ही पर्याय वतला दिया हे फिर सम्यकतवका स्वरूप केसे जाना जा 


सक्ता है ! ऐसे सन्देद् करनेवाले सजनोसे प्रार्थना है कि वे आगेका कथन पढते जाय, उन्हें अपने 
आप ही भाठ्स होजायया कि नतो किसी आचार्यका कथन मिथ्वा है, ओर न क्िसीके कथनमे परथर 
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सम्यक्त्वकी दुललक्ष्यतामें दृष्टान्त--- 
यथोछाधो हि दुलंक्ष्पो लक्ष्यते स्थूललक्षणः । 
वा मनाकायचेष्टानामुत्साहादिगुणात्मकेः ॥ ३८८ ॥ 
अथ--नित्त प्रकार किप्ती रोगीकी नीरोगताका जानना बहुत कठिन है, परल्तु मन 
और शरीरकी चेष्टाओंके उत्साहादिक एयूड़ उक्षणोंसे उ्तकी नीरोगताका ज्ञान कर लिया जाता 
है, उसी प्रकार सम्यग्दर्शन एक निर्विकर्क सूक्ष्म गुण है। तथापि उपर्युक्त बाह्य छक्षणोंसे 
उप्का ज्ञान कर लिया नाता है। 
शझ्छाकार-.- 
नत्वात्मानुभवः साक्षात्त्‌ सम्यक्त्वं चस्तुतः स्वयम्‌ । 
सर्वतः सर्वकाले5स्थ मिथ्यादष्टेरसंभवात्‌ ॥ ३८९॥ 
अथै--शह्जाकार कहता है कि वास्तवमें आत्माजुभतर ही साक्षात्‌ सम्यक्त है क्योंकि 
आत्मानुभव मिथ्याहष्टिके कमी कहींभी नहीं हो प्क्ता | मिथ्याहष्टिके आत्मानुभवका होना 
अ्तमव है इसलिये आत्मानुमव ही स्वयं सम्यक्ल है ? 


उत्तरु-- 
नै यतोष्नभिज्ञोसि सत्सामान्यविशेषयों; । 
अप्यनाकारसाकारलिड्गरयोस्तयथोच्यते ॥ १९० ॥ 
अ--शक्ाकारसे आजाये कहते हैं कि तुम्हारा कहना ठीक नहीं है, तुम सामान्य 
ओर विशेषमें छुछ भेद ही नही प्ममते, ओर न अनाकार, प्ताकारका ही तुम्हें ज्ञान है इप्त 
लिये तुम छुनो हम कहते हैं-- 
चानका लक्षण--- 
आकारोर्थविकल्पः स्थाद्थः स्वपरगोचर: ! 
सोपयोगो विकल्पों वा ज्ञानस्यैतडि लक्षणम्‌ ॥ ३९१ ॥ 
अथे--आकार कहते हैं अर्थ विकहपको । अर्थ नाम है स्वपर पदार्थका | विकत्म 
नाम है उपयोगावत्थाका । यह ज्ञानका छक्षण है। 
भावाथ--आत्मा और इतर पदार्थोंका उपयोगात्मक भेद्र विज्ञान होना ही आकार 
कहलाता है । यही आकार ज्ञानका रक्षण है। पदार्थोके भेदामेदको लिये हुए निश्चयात्मक 
विदद्धता दै तया वास्तव मित्रता भी नहों है। यह जो आपको विरोधसा दौखता है बह केवल कथन 
शैली है, अपेक्षाका ध्यान रखने पर सभी कथन अविरोधी द्वो जाता है। जितना भी भिन्नर कथन है 


वह अपेक्षा कृममेदकों लिये हुए है वह अपेक्षा कोनसी है ओर सम्यक्‍त्व कैसे जाना जासक्ता है, इन 
सब का्तोंका विवेचन स्वयं आंग्रे चछ कर खुल जायगा | 


५ 
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डयरदारमउरफ कप्कनकगता ० करया्दप्कापकट कप कम्दातगरनज-ऋष्कर कर सटपमप कम कम कक ध्य्य्य्स्ल्ज्््ःः 
बोधको ही आकार कहते हैं अर्थात्‌ पदार्थोक्रा जानना ही आकार कहहाता है। यह ज्ञानका 
ही स्वरूप है। 
अनाकारत|-- 
नाकार; स्थादनाकासे पस्तुतों. निविकल्पता । 
ज्षपानन्तगुणानां, तलक्षणं ज्ञानमन्तरा ॥ २३९१॥ 
अथ--आकारका स्वरूप ऊपर कह चुके है। उप्त आकारका न होना ही अनाकार 
कहलाता है। उप्तीका नाम वाघ्तवर्में निविकर्पता है। वह निर्विकल्पता अथवा अनाका- 
रता ज्ञानको छोड़ कर बाकी सभी अनन्तगुणोंका छक्षण है। 
भावाव--जिसके द्वारा पदार्थका. विचार हो सकै, स्वरूप विज्ञान हो सकै वह विकरा- 
त्मक कहछाता है । ऐसा ज्ञान ही है बाकीके सभी गुण न तो कथनमें ही आप्तक्ते हैं, और 
न स्पष्टतासे स्वरूप ही उनका कहा ना स्क्ता है। इस छिये वे निर्विकरक हैं। ज्ञान ़फ्‌- 
स्वरूप निश्वायक है इस लिये वह, विकल्पात्मक है और बाकीके गुण इससे उल्हे हैं। 
श्लाकार-- 
ननन्‍्वस्ति वास्तव सर्च सत्सामान्य विशेषवत्‌ । 
ततिंक किश्चिदनाकारं किश्वित्साकारमेच तत्‌ ॥ ३९३ ॥ 
अथ--पत्सामान्य और सत्‌ विशेष दोनों ही वास्तविक हैं तो फिर कोई 
अनाकार है ओर कोई साकार है ऐस्ता क्यों 
उत्तर-ब 
सत्यं सामान्यवज्ज्ञानमथोच्चास्ति विशेषवत्‌। 
यत्सामान्यमनाकारं साकारं यद्षिशोषभाकू ॥ २९४ ॥ 
अथे--यह बात ठीक है कि ज्ञान दोनों ही प्रकारका होता है। सामान्य रीतिसे 
और विशेष रीतिसे । उन'दोनोंमें नो सामान्य है वह अनाकार है और नो विशेष है वह 
साकार है। 
भावाथे--सबसे पहले इन्द्रिय भौर पदार्थका संयोग होनेपर मो वह्तुका सत्तामात्र 
बोध होता है उप्तीका नाम दरीन है। उसमें वस्तुका निणय नहीं होपाता | दशन ज्ञानके एव 
होने वाली पर्याय है!। उसके पीछे जो वस्तुका ज्ञान होता है कि यह अमुक वस्तु है ज्लीका 
नाम अवग्रहात्मक ज्ञान है। फिर उत्तरोत्तर विशेष बोध होता है उप्तको ऋमसे ईहा, अंवाय॑, 
धारणा कहते हैं । निप्त प्रकार दर्षणक्ता स्वमाव है कि उसके भीतर पदार्थका प्रतिबिम् पह़नेसे 
वह दर्पण पदार्थीकार हो जाता है उसी प्रकार ज्ञानक्ा स्वभाव है! कि वह भी मित 
पद़ायकी विषय करता है उस्ती पद़ार्थक्रे आकार होनाता है। पढ़ार्थाकार होते ही उप् 
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वत्तुका बोध कहलाता है। इसलिये ज्ञान साकार है ओर दशन निराकार है। दूसरी बात 
यह भी है कि ज्ञानमें वस्तुके विशेषण, विगेष्य सम्बन्धका निर्णय होता है इसलिये वह साकार 
है ओर इतर गुण 'निराकार हैं। तथा ज्ञान अपने स्वरूपका भीज़ान कराता है इसलिये साकार 
है, इतर गुण अपना भी स्वरूप नहीं प्रगट करसक्ते इसलिये निराकार हैं| 
यहांगर दशन (यह दर्शन सम्यग्दरीनसे सवंथा मिन्नहै)का एक दृष्टान्त मात्र दे 
दिया है। वाघ्तवमें ज्ञाकों छोड कर सभी गुण अनाकार हैं । 
शानरों छोठकर समो गुण निराकार है-- 
ज्ञानाडिना शुणाः सर्वे प्रोक्ता! सलक्षणाड्लिताः । 
सामान्याडा विशेषादा सत्य नाकारसात्रका। ॥ १९७ ॥ 
अथ--ज्ञानको छोडकर वाकीके सभी गुण सन्मात्र हे। चाहें व सामान्य गुण हो, 
चाहे विशेष गुण हों सभी आकार रहित हैं अर्थात्‌ निविकल्पक हैं । 
भावाथे--ज्ञानके सिवा सभी गुण अपनी सत्ता मात्र रखने हैं, ज्ञान 'ही एक ऐसा 
है नो अपनी सत्तासे अपना ओर दूसरोंका बोध कराता है इस लिये यही साकार है । 
अनाकारताका फल--- 
ततो वस्तुमशक्पत्वात्‌ निर्विकल्परण चस्तुनः । 
तदुछेख समालेख्य ज्ञानद्वारा निरूप्यते ॥ २९६ ॥ 
अथे--झस लिये नो निविकत्पक वस्तु है, उत्ता कथन ही नहीं हो झक्ता है 
वह वचनके अगोचर है | इस लिये उसका उल्लेख ज्ञानद्वारा किया जाता है । 
भआनका स्वरूप--- 
स्वापूवो थेदयोरेव ग्राहक ज्ञानमेकशः । 
नात्र ज्ञानमपू्वाथों ज्ञान ज्ञान परः पर; ॥ ३९७ ॥ 
अथे--निन ओर अनिश्चित पदार्य, दोनेंके ही स्वरूपका ग्राहक ज्ञान है, वह 
ढोनोंका ही एक समयमे निश्चय कराता है, परन्तु अनिश्चित पदारथक्रा निश्चय करते सप्रय 
ज्ञान स्वयं उस पदायेरूप नहीं होनाता है । ज्ञान ज्ञान ही रहता है और पर पदार्थ पर 
ही रहता है। 
भावाय--मिस्त प्रकार दीपक अपना स्वरूप भी स्तये दिखछाता है और प्ताथ ही 
इतर घटपटाडि पदार्थोकी भी विसन्शता है। उसी प्रकार ज्ञान भी अपने स्वरूपका भी बोध 
कराता है साथ ही पर पदार्थोका भी जोध कराता है । परन्तु पर पदार्यका बोध कराने समय 
वह ज्ञान स्वयं पर पदाये रूप नहीं है वह प्रदार्थाकार होते हुए भी अपने ही स्वहुपमें है। 
पदार्थाकार होना ज्ञानका निम स्वरूप है | 
उ०6 १५ 
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ेु स्वाये, परार्थम भेद-- , 
स्वार्थों वै ज्ञानमात्रस्य ज्ञानमेक गुणश्वित: । 
पराधथेस्स्वाथंसम्बन्धी गुणा) शोषे खुखादयः ॥ ३९८ ॥ 

अथ--ज्ञान-स्वार्थ परार्थ दोनोंका निश्चय कराता है, यहां पर ज्ञानका स्वार्थ तो क्या 

है, और पराम क्‍या है! इसें ही बतछाते हैं--अपने स्वरूप जो पदार्थ है वही स्वार्थ है। 
अपने स्वरूप पदार्थ ज्ञानका ज्ञान ही है। आत्माका ज्ञानरूप नो गुण है वही ज्ञान गुण, 
ज्ञानका स्वाय है । बाकी सम पराथ हैं । पर स्वरूप जो पदार्थ है वह परार्थ है। पर खहुप 
पदार्थ ज्ञानसे पर ही होगा । परल्तु पराथ भी स्वार्-ज्ञानसे सम्बन्ध रखने वाह्म है | झलिये 
आत्मामें जितमे भी सुखादिक अनन्त गुण हैं सभी ज्ञानके परार्थ हैं, परन्तु वे सत्र ज्ञानसे 
सम्बन्ध अवश्य रखते हैं । 

भावाथे--ज्ञान अपने स्वरूपका निश्चायक है और इतर जितने भी आत्मीक गुण हैं 

उनका भी निश्चायक है । इसलिये ज्ञान, स्वाय, परार्थ दोनोंका निश्चायक है। इतना विशेष है 
कि ज्ञान धटपठादि पर पदार्थोका भी निश्चायक है परन्तु वह घटपटादिसे पर्वथा मित्र है। किन्तु 
छुसादि गुणोंसे सर्वथा भिन्न नहीं है। छुखादिकके साथ ज्ञानका तादात्म्य सम्बन्ध है तो भी 
ज्ञान गुण भिन्न है ओर अन्य अनन्त गुण मित्र हैं| 
गुण सभी जुदे २ है-- 
तग्रथा सुखढ।खादिभावषो जीवगुणः स्वयम । 
ज्ञान तबेदर्क नूने नाथोज्ज्ञानं खुखादिमत्‌ ॥ २९९॥ 
धै-- छुख दुखादि भाव, नीवके ही गुण हैं, ज्ञान उन सबका नाननेवाढा है। 

परन्तु वह सुखादि रुप स्वये नहीं है। 

भावाथे--अनन्त गुणोंका तादात्म्य होते हुए भी भिन्नर कार्योकी अपेक्षासे प्मी 

गुण मिन्नर हैं, परन्तु इतर गुणोंसे ज्ञान गुण विशेष है। और गुण निर्षिकल्पक (स्व-पराध्वेठक 
हैं और ज्ञान गुण सविकरपक ( ए्व-परवेदक ) है। 
सम्यग्दर्शन वचनके अग्रोचर है-- 
सम्यक्‍्त्व॑ वस्तुतः सूक्ममास्ति वाचामगोचरम । 
तस्मावक्तं च श्रोतुं च नाधिकारी विधिक्रमात्‌ ॥ ४०० ॥ 
अथै--सम्यग्दशन वास्तवमें आत्माका सूक्ष्म गुण है, वह वचनोंके गोचर नहीं है 

अधथीत्‌ बचनों द्वारा हम उसे नहीं कह सक्ते | इसहिये उसके कहने छुननेके लिये विषिक्रमसे 
कोई अधिकारी नहीं होतक्ता | 





अध्याय | ] म्रवोधिनी टीका | (११५ 








फिर सम्पक्त्त केसे जाना जाय?>- 
प्रसिरुं ज्ञानसवर्क साधनादिचिधों चितः । 
स्वानुभूत्येकहेतुश्य तस्मात्तत्परसं पद्स ॥ ४०१॥ 
अथे--व्त आत्माका एक ज्ञान गुण ही प्रत्तिद्ध है मो कि हरएक पदार्थकी सिद्धि 
कराता है | मम्यग्दशनके जाननेके लिये स्वानुभूति ही एक हेतु है, इसलिये वही स्त्कृषट 


ब्स्तु है। 
स्वानुभूतिका स्वरुप-- 


तत्राप्पात्मान भूतिः सा विशिष्ट ज्ञानमात्मनः । 
सम्पक्त्वेनाविनाभूतमन्वयाद्व्यतिरेकत ॥ ४०२ ॥ 
अथे--वह आत्मानुभूति आत्माक्ा ज्ञानविशेष है, और वह ज्ञानविशेष, सस्यस्द- 
शनके साथ अय ओर व्यत्रिक ढोनोंसे अविनाभाव रखता है । 
भावार्थ--जो जिप्तके होने पर होता है उसे अखय कहते है ओर भो निप्तके नहीं 
होने पर नही होता है उसे व्यतिरक कहते हैं | सम्यग्दशनके प्रगट होने पर ही आशत्मामें 
शुद्ध अनुभव ( स्वाजभूति ) होता है, बिना सम्यग्दशनके शुद्धाईुमव॒ नही होता । इसलिये 
प्वानुभूति ( शुद्ध ) का सम्यदर्शनके साथ सवा अविनामाव ( सहमाव ) है। 
सम्पक्स्के कहनेकी योग्यता--- 
नतो5स्ति थोग्यता वर्क व्याप्त: सद्भावतस्तयों! । 
सम्पकत्वे स्वानुभूतिः स्पात्साचेच्छुछनयात्मिका ॥ ४०३ ॥ 
अथे--सम्पक्त्व और स्वानुभूतिकी नव साथ २ व्याप्ति ( सहमावीपना ) है तो 
फिर सम्यग्दशन भी रुपान्तरसे कहन योग्य हो जाता है | यह कहा जा सक्ता है कि 
स्वान॒भृति ही सम्यकत्व है, परन्तु वह स्वानभूति शुद्ध नय स्वरूप हो तो । 
भावाथ--नव्र आत्मामें शुद्ध स्वाउभूति हो जाती है तब उसके द्वारा उप्ते अवि- 
नामावी सम्बग्दशनकी उद्धृतिका बोध हो जाता है। इसी लिये शुद्ध ख्वाइभूतिको ही 
सम्यक्त कह दिया गया है । ह 
ब्यात्तमद्‌--- 
किज्वास्ति विषमव्याप्तिः सम्पक्त्वालुमचद्धघों। । 
नोपयोगे समव्याप्तिरस्ति ऊ्धिविधी तु सा ॥ ४०४ ॥ 
अथे--विगेष इतना है कि पम्बग्दशन और स्वाुभव इन दोनोमें विषम न्याप्ति है 
क्योंकि उपयोगावस्थाम प्मव्याप्ति नहीं हा सक्ती | परन्तु छूब्धि रुप ज्ञानके प्ताथ तो 
प्रम्यकल्वकी समम्याप्ति है। 


११६ ] पद्नाथ्यायी | | दूर 


भ्स्स्य्प्य्च्य्य्य्प्य्प्य्य्य्य्प्य्य्य्स्स्स्य्म्प्प्प्य्प्य्य्य्य्य्य्य््य्य्य्य्प्य्य्य्य््य्य्य्य्य्य््ल्स्््ल्च्ट< 
भावाथे--जो व्याप्ति दोनों तरफसे होती है' उसे समव्याप्ति कहते हैं। जैसे जहां २ 
अचेतनपना है वहां २ जडपना हैं | ओर जहां २ जढ़पना है वहां ९ अचेतनपना है। तथा 
जो व्याप्ति एक तरफसे ही सम्बन्ध रखती हैं वह विषमव्यात्ति कहरातीः है। जैसे-जहां २ 
धूआ होंता/है वहां ₹ अग्नि होती है, ओर नहां २: अग्नि होती है' वहां २ धूंआा होताभी 
है नहीं भी. होता' | मढते हुए कोप़रलोंमें अग्नितो है परन्तुः घूंआा नहीं' है ।' इसहिये धूंआाकी 
व्याप्ति तो अभ्निके साथ है अर्थात्‌ धूंआ तो अभिके विना नहीं रहता । परन्तु अग्रिकी घूंएके 
साथ व्याप्ति नहीं है | ऐसी व्याप्ति इक तरफा व्याप्ति ( विषम ) कहलाती है | 
प्रकृममें स्वानुभूतिकी दो अवस्थायें हैं एक तो क्षयोपश्षम ज्ञान ( लब्धि) रूप अक्त्या 
दूसरी उपयोगात्मक ज्ञान रूप अवस्था | उप्योगात्मक ज्ञान कभी २ होता है। प्रत्येक 
समय उपयोग नहीं होता है परन्तु क्षयोपशम रूप ज्ञान 'सदा रहता है। इसलिये 
क्षयोपशमरूप स्वानुभवकी तो सम्यक्‍त्वके साथ समव्याप्ति है | सम्यक्वके होने पर 
क्षयोपशमरूप स्वानुभव होता है, ओर क्षयोपशमरूपस्वानुभवके होनेपर प्तम्यक्त होता है । 
सम्यक्वके होने पर उपयोगात्मक स्वानुभव हो भी जाय और नहीं भी हो, नियम नहीं। 


हां उपयोगात्मक स्वानुभवके होत हुए अवश्य ही सम्यग्दशनकी प्रकटता है इसढिये यह 
विषम व्याप्ति है। 





इसाका खुल।सा--- 
तथथा स्वाजुभूतो वा तत्काले वा तदात्मनि । 
अरत्यवह॒र्प हि सम्पकत्व॑ यस्मात्सा न विनापि तत्‌ ॥ ४०५ ॥ 
अथे--जिम्त आत्मामें निप्त काहमें स्वानुभूति है, उप्त आत्मामें उस प्रथ भव्य 
ही सम्यक्त्व है क्योंकि बिता सम्यकत्वके स्वानुभूति“हो नहीं सक्ती । 
यदि वा सति सम्पक्त्वे स स्थादा नोपयोगवान्‌ । 
शुडुस्पानुभवस्तन्न लब्धिरूपोस्ति वस्तुत+ ॥ ३०६ ॥ 
अथ--अथवा सम्यर्दशनके होनेपर शुद्धात्माका उपयोगात्मक् अनुभव हो भी, और 
नहीं भी हो। परन्तु सम्यक्लके होनेपर स्वानुभवाउवरण कर्म / मतिज्ञानावरण )का क्षयोपशाम 
रूप ( लब्धि ) ज्ञान अवश्य है । 
लब्धि रूप ज्ञानका कारण-« 
हेतुस्तत्रापि सम्यक्त्वोत्पत्तिकालेस्व्थवश्यतः 
तज्ज्ञानावरणस्पोचैरस्त्थवस्थान्तरं स्वतः ॥ ४०७ 
अंग-सम्यक्त्वके होनेपर छब्धि रूप स्वाइभूति अकरय होनाती है ऐसा होनेें 
कारण' भी यहीं'है कि निप्त समयः सम्यक्लकी उत्पत्ति होतो है,' उसी समय स्थाइभूलावरण 
क्रम ( मतिज्ञानावरण विशेष )की अवस्था पछ़ट नाती है अथीत्‌ क्षयोपशम' होनाता है। 


अध्याय | ] सुबोधिनी टीका । [ १३७ 


| अलीशनवन-काज-जनलन-क«+-०न++-3पन-« «८०.22 
कक “ख जुआ ऑल अीजजओ उज हप्टपलकटपटीन अटफशीणहसतीअतंरिफनसनाडान ऑरषटीरी विषम, 


छद्मध्यके उपयोग सदा नहीं रहता किन्तु र्धि रहित है--+ 
थरमाज्ज्ञानमनित्य स्पाच्छझस्थस्थो प्योगव्त्‌ 
नित्य ज्ञानमछझयस्पे छद्मस्थस्प च लब्धिमत ॥ ४०८॥ 
अर्थ--9भस्थ ( अर्पज्ञ ) पुरुषका उपयोग एकता नहीं रहता, कभी किसी पदाये 

विषयक होता ह और कभी किप्ती पदार्थ विंपयक्र होता है, तथा कभी कभी निद्रादि अवस्था. 
ओमें अनुपयोगी ज्ञान मी रहता है। इसलिये छम्मस्थोका' उपयोगात्मक ज्ञान अनित्य होता हैं। 
परन्तु सर्वज्ञका उपयोगात्मक ज्ञान सद्रा नित्य रहता है। छत्मप्योंका क्षयोपशम / लूव्धि ) रूप 
ज्ञान नित्य रहता है | 





सागग--+ 
नित्य सामान्यमात्रत्वाव सम्पक्त्वं निरविशेषतः । 
तत्सिडा विषमच्याप्तिः सम्पकत्वानुभवठथो। ॥४०९॥ 
अर्थ--मम्यग्दशन भी मामात्यरीतिस नित्य ही है इसलियः मम्यक्त्व' ओर अनुभव 
दोनोंमें विपम व्याप्ति है । 
भावाय--सम्यकत्य नित्य है इसका आशय यही हैं कि उपयोगकी तरह वह बराबर 
बदलना नहीं है. तथा लब्धिरूप अनुभव भी नित्य है। इसलिये सम्यक्त्व और लव्धि रुप- 
अनुभवकी वो सम व्याप्ति है। परन्तु सम्यक्त्व और उपयोगात्मक-अलुभवकी विषम ही न्याप्ति 
है क्योंकि उपयोगात्मक ज्ञान सदा नही रहता हैं। 
प्रतिज्ञा-- 
अपि सन्ति गुणा; सम्परू अडानादि विकल्पका: । 
उद्देशों लक्षण तेपां तत्परीक्षाधुनोच्यते ॥ ४१० ॥ 
अथ--सवाइुभूतिके स्ाव२ होनेवाह़े सम्यक्ृश्रद्धान आदि ओर भी अहुतते गुण हैं'। 
ग्रन्यकार कहते है, कि अब उनका उद्देश्य, लक्षण, परीक्षा बतछाते है। 
उद्दृब्यू--- 
तत्रोइशो' घथा नाम अद्धारुचिप्रतीतयः । 
चरण च यधास्मायमथात्तत्वाथंगोचरम्‌ ॥ ४११ ॥ 
अथे--आम्नाय ( शात्र-पद्षति )के अनुप्तार अर्थात्‌ जीवादि तत्तोंके विषयमें श्रद्धा 
करना, रुचि करना, प्रतीति करना, आचरण करना, यह सब कथन' उद्देश्य कहलाता है । 
छतक्षण--- 
तत्त्ताधीभिदु्वी बुदधिः अडा सात्म्ये रुचिस्तथा । 
प्रतीतिस्तु तथेति स्पात्स्यी कारश्रण क्रिया ॥ ४१२॥ 


११८ ] पश्चाध्यायी | [ दूछा। 


लेन 

अथै--तत्त्वाथ ( नीवादि तत्त्व )के सन्‍्मुख बुद्धिका होना अर्थात्‌ त्तार्थके माननेके 
डिये उद्यत बुद्धिका होना श्रद्धा कहछाती है। और तक्तार्थमें आत्मीक भावका होना रुचि 
कहलाती है। “बह उसी प्रकार है” ऐसा स्वीकार करना प्रतीति कहछाती है ओर उसके 
अनुकूछ क्रिया करना चरण-आचरण कहलाता है । 

भावाथ--अ्रद्धा, रुचि, प्रतीति, और आचारण (चारिज्) ये चारों ही ऋमसे होते हैं। 
/तल्वायश्रद्धानं सम्यग्दशनम!” इस सूबरमें जो श्रद्धानकरा रक्षण है, वह इस रोके कही हुई 
श्रद्धासे स्वेया मित्र है। परन्तु वाह्तवमें अपेक्षाकृत ही भेद है । तत्त्वार्थ श्रद्धान और प्रतीति 
दोनों एक ही बात हैं। प्रतीतिमें तत्त्वाथेकी स्वीकारता है ओर श्रद्धान भी इसीका नाम है कि 
वत्तुको जान कर उसे उसी रूपसे स्वीकार करेना । श्रद्धानकी श्रद्धा पृ्व पर्याय है। यही 
अपेक्षाकृत भेद है। 








भ्रद्धादिके कहनेका प्रयोजन--- 
अधोदायन्रिक ज्ञान ज्ञानस्थैवात्र पर्ययात्‌ । 
चरण वाक्ायचेतोमिद्यापारः शुभकर्मखु ॥ ४१३॥ 
अथ--अ्रद्धा, रुचि, प्रतीति, ये तीनों ही ज्ञान स्वरूप हैं क्योंकि तीनों ही ज्ञानकी 
पर्याय हैं | तथा आचरण-चारित्र-मन, वचन, कायका शुभ कार्योमें होनेवाह्ा व्यापार है। 
श्रद्धादिक सम्बन्दर्गनके बिना भी होसक्ते हं>« 
व्यस्ताजते समस्ता वा सददछेलेक्षणं न वा । 
सपक्षे वा विपक्षे वा सन्ति यद्वा न सन्ति वा ॥ ४१४॥ 
अथ--पश्रद्धा, रुचि आदि चारों ही सम्यग्दष्टिके छक्षण हो भी सक्ते हैं और नहीं भी 
होसक्ते | यदि ये सम्यग्दृष्टिके छक्षण हों तो भिन्न भिन्न अब्स्थामें भी होप्के हैं, ओर 
समुदाय अव्स्थामें भी होपत्ते हैं। चाहे ये सम्यग््ष्टिके सपक्षमे हों चाहे विपक्षमं हों, अर्थात्‌ 
सम्बग्दशनके स्ताथर हों अथवा मिथ्या दर्शनके साथर हों कुछ नियम नहीं है। अक्षा 
श्रद्धादिक सम्यग्दृष्टिक हों या न भी हों, ऐसा भी कुछ नियम नहीं है । | 
भावार्थ--श्रद्धादिक पम्यग्दृष्टिक भी होफ्के हैं ओर मिथ्याहष्टिके मी हो पक्के हैं| 
मिन्न २ भी हो पक्ते हैं ओर समस्त भी हो फ़क्ते हैं। सम्यग्दशनके होने पर हो मी मे 
ओर न भी हों, ऐसा कुछ भी नियम नहीं है 
| सम्यग्दशनके विना भ्रद्धांदिक गुण नहीं हैं--. 
स्वानुभूतिसनाथाश्रेत्‌ सान्ति श्रद्धदयों गुणा: । 
स्वानुभूतिं विनाउप्भासा नाथोच्छडादयों युणा। ॥ ४१५ ॥ 
अथे--7दि भ्रद्धादिक गुण स्वालुभूतिके साथ हों तो वे गुण ( पम्बग्दशनके क्षण ) 


अध्याय | ] सुबोधिनीटीका । [११९ 


समझे नाते हैं ओर विना सानुमूतिके गुणामाप समझे नाते हैं। अर्थात्‌ स्वानुभूतिके अमाजमें 
श्रद्धाभादिक गुग नहीं प्रमझे नाते । 











सारांश--- 
तत्स्पाच्छुडादय। सर्वे सम्पकत्व स्वानुभू[तिमत्‌ । 
न सम्पक्त्वं तदाभासा मिथ्याश्रद्ादिवत्‌ स्वत: ॥ ढेरे३ ॥ 


अध--इसलियि ऊपर कहनेका यही पारांश है कि श्रद्धा आदिक चारों ही यदि 
स्वानुभूतिके प्ताथ हों तो वे ही श्रद्धा आदिक सम्गग्दरन प्रमझे नाते हैं ओर यदि श्रद्धा आदि 
मिथ्यारूप हॉ-मिथ्या श्रद्धा आठि हों तो सम्पक्ल नहीं प्रमझे माते किन्तु श्रद्धामाप्त ओर 
रुच्यामाप्त आदि समझे ,नाने हैं। 
भवाथे--छ्लाइमूति सम्यक्त्वक्ा अविनामाविगुण है । जिम प्रकार अविनामावी होनेसे 
सानुमूतिको ही सम्पगदशन कहते हैं, उस्ती प्रकार छानुभूतिके छाथ यदि श्रद्धा आदिऊ हों 
तो उन्हें मी प्म्थग्दशन कहना चाहिये परन्तु यदि श्रद्धा आदिक मिथ्यातक्े स्ताथ हों तो 
उन्हें सम्यद्शन नहीं कहना चाहिये किन्तु श्रद्धामाप्त रुष्यामाप्त एवं पम्यलाभाप्त 
समझना चाहिये । 
सामान्य अ्रद्धांदिक्त भी सम्बक्ल्वके गुण नहीं है-- 
सम्पड़मिध्याविद्येषास्थां विना श्रद्यदिभाजकाः । 
सपक्षवरड्पक्षेपि इत्तित्वादृष्यशिचारिणः ॥ ४२७ ॥ 


अथे--नो श्रद्धा आदि न तो मम्यक विशेषण रखते हों, और न मिथ्या विशेषण ही 
रखते हों तो वे प्रपक्षकी तरह विपक्षम भी रह पत्ते है, इसलिये व्यमिचारी है ! 
भावाथे--प्ामान्य श्रद्धा आदिककों न तो सम्यखशन सहित ही कह सक्ते हैं. और 
न मिथ्यादशन सहित ही कह स़क्ते हें। ऐमी सन्दिग्ध अवस्थामें वे प्म्यक पिथ्या विशेषण 
रहित सामान्य श्रद्धादिक मी सदोषी है । 
इसीका स्पष्ट कथन-- 
अथोच्छडादयः सम्फदष्टि। श्रद्धद्यों चतः। 
मिथ्या अ्रद्धदयों मिथ्या नाथोच्छुडादयो थतः ॥ ४१८ ॥ 


अथे--भर्थात्‌ श्रद्धादिक यदि सम्यक (यथाथे) हों तत्र तो वे श्रद्धादिक कहलाते हैं 
परन्तु यदि श्रद्धादिक मिथ्या ( भयथाये ) हों तब वे श्रद्धादिक नहीं कहे जाते किन्तु मिथ्या 
स्पप्े नाते हैं । 


१२०] पश्ाध्यायी । [दूका 
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भावार्थ--श्रद्धादक कहनेसे सम्बक्‌ श्रद्धा आदिका ही बोध होता है। यदि प्रम्यक 
न हों तो उन्हें श्रद्धादिक न कह कर मिथ्या श्रद्धादि कहना चाहिये । 
शहाकार-- 
ननु तक्त्वराचि। अडा श्रद्धामात्रेकलक्षणात्‌ । 
सम्पक् मिथ्याविदेषाभ्यां सा द्विधा तत्कुतो्थतः ॥ ४१९॥ 
अथे--शद्ठाकार कहता है कि तलरूचिकरा नाम ही श्रद्धा है क्योंकि श्रद्धाका 
हक्षण भ्रद्धामात्र ही है। फिर वह श्रद्धा, स्म्पक् श्रद्धा और मिथ्या श्रद्धा ऐसे दो भेद वाढ़ी, 
वाल्तवमें कैसे हो माती है ! 





उत्तर---- 
नैवं घतः समव्याप्तिः श्रद्धा स्वानुमवद्यों) । 
नूने नानुपलब्धेर्थे श्रढा खराविषाणवत्‌ ॥ ४२० ॥ 
अर्थ--शड्डाकारका उक्त कथन ठीक नहीं है, क्योंकि श्रद्धा जोर छ्ानुभूति, झ 
दोनोमें समव्याप्ति है। अर्थात्‌ दोनों ही ध्ाथ होनेवाढी हैं इसलिये अनुपलब्ध पढायमें अधिक 
सींगकी तरह श्रद्धा निश्चयसे नहीं होत्ती । 
विना स्वार्थानुभूति तु या श्रद्या श्रुतमात्रतः । 
तक्ष्वाथोत्ुगताप्यथोच्छूडा नातुपलन्धित: ॥ ४२१॥ 
अर्थ--विता छार्थातमवके जो श्रद्धा केवह छुननेसे अथवा शारज्ञानसे ही है वह 
तत्ताथके अनुकूल होने पर भी पदार्यकी उपलब्धि न होनेसे श्रद्धा नहीं कहछाती । 
भावाथे--विना सार्षानुभूतिके होनेवाढ़ी श्रद्धा, वाल्तव्म श्रद्धा नहीं है और न उम्े 
एम्यग्दशन ही कह सक्ते क्योंकि उप्तमें आत्मतत्त विषय नहीं पढ़ता है । 
लब्धिः स्थाद्विशेषादा सदसतोरुन्मत्तवत्त्‌ । 
जोपलब्धिरिहार्थात्सा तच्छेषानुपलन्धिवत्‌ ॥ डरे 
अथे--उन्मत्त परुषकी तरह पत्‌ पदाथ ओर अप्तत्‌ पदाथे ( यथाये अयथाय ) 
सामान्य रीतिसे होनेवाली छब्धरि वास्‍्तवमें उपलव्धि ( प्राप्ति ) नहीं है। किन्तु अतुपतम्षिकी 
तरह ( ठीक पदार्थकों विषय न करनेसे ) वह भी अनुपब्धि ही है । 
निष्कर्ष-- 
ततो5स्ति योगिकी रूढिः श्रद्धा सम्पक्त्वलक्षणम्‌ । 
अर्थादप्पाविरुड स्पात्सक्त स्वात्मानुभूतिवत्‌ ॥ ४२३॥ 
अथ--इसलिये योगिक रीतिसे भी श्रद्धा सम्पक्त्वका रक्षण है ओर रूढ्सि भी पम्प 
क्वका दक्षण है। पहलेका यह कपन कि नो स्वानुभूति सहित है वही श्रद्धा कहती है, 
सर्वया ठीक और अविरोधी है । 


अध्याय | ] सु॒वोधिनी टीका | [ (२१ 


नमक पतन>मतन- व नमक नक.. 











३३ ५+ 


सम्यग्दश्कफि और भी गुण-- 
गुणाआान्ये प्रसिडा ये सददृष्ठे! पशमाहुथ। । 
वहिरंष्ट्या धथारव ते सन्ति सम्पक्त्वरक्षणा। ॥ ४२४ ॥ 
अथे--और भी प्रशमादिक जो सम्यरदृष्िके प्रसिद्ध गुण हैं, वे सम वाह्य दृष्टिसे ही 
सम्यक्तके रक्षण है। यदि वे सम्यस्दशनके अविनाभावी हैं तो रुक्षण हैं, अन्यथा नहीं । 
सम्यग्दष्टिफे गुर्णोके नामन-- ५ 
तत्राद्य; प्रहमो नाम संवेगश्ध गुणक्रमात्‌ । 
अनुकम्पा तथारितिक्थ चध्ये तचल्कक्षणं घथा ॥ ४२५ ॥ 


अये--सम्यग्दष्टिका पहला गुण प्रशम है दूसरा संवेग है, तीसरा अनुकृमा है 
और चौथा आए्लिक्य है । इन चारोंक़ा ऋमसे लक्षण कहते है | 
प्रशमका लक्षण -- 
प्रछमों विषयेषृच्रेभोवक्रोधादिकेष च। 
लोकासंख्यातमात्रेष स्वरूपाच्छिथिलं मन। ॥ ४२६ ॥ 
अर्थ--पश्चेन्द्रिय सम्बन्धी विषयोंगें और अपंस्यात छोक प्रमाण क्रोधादिक भावोंमें 
स्वमावसे ही मनकी शिविल्ताका होना प्रशम ( शान्ति ) कहछाता है भावाथ--विषय 
क्रोधाटिकमं मनकी प्रदृत्तिफा न होना ही प्रशम है। 
प्रशमका दूसरा छक्षण-- 
सद्यः कछृता5पराधेषु यद्वा जीवेए जातुचित्‌ । 


0०] 


तद्ााघादि विक्वाराय न बुद्धि; पशामों सतः ॥ ४२७ ॥ 


अथ--जिन जीवोंने अपने साथमें कोई नवीन अपराध किया हो उन जीवोके 
विषयमें कभी भी मारने आदि विक्रारकी वुद्धिका न होना भी प्रशम है। भावार्थ--अपराधी 
जीवों पर क्षमाभाव रखना भी प्रशम है । 
। प्रशम दोनेका कारण--- 
हेतुस्तज्नोद्यामावः स्यादनन्तानुवन्धिनाम । 
अपि शेषकषायाणा नूर मन्दोदयोंदातः ॥ ४२4 ॥ 


अध--अपराधी जीवों पर भी क्षमामाव करनेकी बुद्धि क्यों होती हैं? इसका 
कारण अनन्तानुबन्धि कपायका उदय न होना और अप्रत्याख्यानाव॒रण, प्रत्याख्यानावरण 


कपायोंका कुछ मन्दोदय होना ही है | 


छूण १६ 


१२२ ] पश्चाध्यायी । [ दूछा 











और भी-- 
आरम्भादि क्रिया तस्प दैवादा स्घादकामतः । 
अन्तः शुद्धे। प्रसिडत्वान्न हेतु! प्रशामक्षतेः ॥ ४२९ ॥ 
अथे--दैवयोगसे (चारित्र मोहनीयके उदयसे) यहि सम्यग्ह्ष्टी विना इच्छाके आरम्भ. 
आदि क्रिया भी करे तो भी अन्तरंगमें शुद्धता होनेसे वह क्रिया उप्तके प्रशम गुणके नाशक्ा 
कारण नहीं हो सक्ती | ॒ 
प्रशम आर प्रशमाभासन--- 
सम्पक्त्वेनाविनाभूतः प्रशमः परमो गुण: । 
अन्यत्र प्रशमम्मन्धोष्प्पाभासः स्पात्तदत्ययात्‌॥ ४३० ॥ 
अथै--सम्पग्दरनके साथ यदि प्रशम हो तब तो वह उत्कृष्ट गुण समझा जाता है और 
यदि स्म्पग्दशनके बिना ही प्रशम हो, तो वह प्रशम नहीं है, किन्तु प्रशामा5ब्माप्त और 
प्रशम मानना मात्र है। सम्यग्दशनके अमावमें प्रशम गुण कभी नहीं कहलाता | 
संवगका लक्षण--- 
संवेगः परमोत्साहों धर्म धर्मफले चितः । 
सधमेष्वनुरागो था प्रीतिवाँ परमेष्ठिप्ष ॥ ४३१ ॥ 
अथे--आत्माके धर्म और धर्मके फहमें पृ उत्साह होना संवेग कहलाता है। 
अथवा समान धर्मियोंमें अनुराग करना अथवा पांचों परमेष्ठियोंमें प्रेम करना भी फेंग 
कहलाता है । 
धर्म और धर्मका फ-- 
धर्म! सम्पक्त्वमात्रात्मा शुरुस्थानुभवो5थवा । 
तत्फलं खुखमत्यक्षमक्षय क्षायिक च यत्‌ ॥ ४३१२ ॥ 
अथे--प्म्यक्तस्वरूप-आत्मा ही धर्म कहलाता है अथवा शुद्धात्माका अहम 
होना ही धर्म है और अतीन्द्रिय, अविनाशी क्षायिक्र सुख ही धमका फठ कहलाता है। 
समान धर्मियोंमे अनुराग--- ः 
इतरज्न पुना रागस्तदृगुणेष्चनुरागतः । 
नातहुणेब्नुरागोपि तत्फलस्पाप्यलिप्सया ॥ ४३३॥ 
अर्थ--समान धर्मियोंमें मो प्रेम बतहाया है वह केवल उनके ग्रुणोमें अह॑रागः 
बुद्धिसे होना चाहिये । जिनमें गुण नहीं है, उनमें फहकी इच्छा न रखते हुए भी अर 
नहीं होना चाहिये । 


अध्याय। ] छुबोधिनी टीका । [ १२३ 


अनुरागका शब्दार्य-- 
अशन्नानुरागशब्देन नाभिलाबो निरुच्यते । 
किन्तु शेषभ्धमाद्वा निदत्तिस्तत्फलादूपि ॥ ४३४ ॥ 
अथे--यहां पर अनुराग शब्दसे अभिल्‍ाषा अर्थ नही लेना चाहिये किन्तु दूधरा ही 
. आये हेना चाहिये अर्थात्‌ गुणप्रेम अनुराग शब्दका अर्थ है अयवा अधर्म ओर अधमके 
फहसे निवृत्ति होना भी अछुराग शब्दका अथ है। 
और भी-- 
अथानुरागशच्दस्थ विधिवाच्धों यदार्थतः । 
प्राप्ति: स्थादुपलन्धिवां र्दाओकार्थवाचकाः ॥ ४३५ ॥ 
अथै--निम्त समय अनुराग शब्दका विधिरूप अर्थ करना हो, तब प्राप्ति, उपहव्धि 
ये सत्र शब्द एक ही अरथके वाचक होते हैं | भावा4--विधिरूप अर्थ करने पर अलुरागका 
अथ, गुणोंकी प्राप्ति और गुणोंकी उपहृब्धि समझना चाहिये। 
आरशड्ा+-- 
नचाज्शडुय निषिडः स्थादभिलाषों भोगेष्चलम्‌ । 
झुडोपलब्धिसात्रेपि हि यो भोगामिलाषवान्‌ ॥ ४२९ ॥ 
अबै--ऐसी आशइा नहीं करना चाहिये कि अमिहापाका निषेध केवह भोगोके 
विषयमें ही कहागया है । शुद्धोपछव्धि होने पर भी जो भोगोंमें अभिछापा रखता हो उस्तीकी 
अमिलापाका निषेध किया गया है, ऐप्ता भी नहीं समझना चाहिये। 
अभिवाषामात्र निपिद है-- 
अर्थात्सवोभिलाषः स्पादज्ञानं दगूविपययात््‌ । 
न्यायादलब्धतत्त्वाथों लब्घुं कामों न लग्धिमान्‌ ॥ ४३७॥ 
अये--प्रमी अमिहापारये अज्ञानहूप (बुरी) हैं क्योंकि सभी मिथ्यालसे होती हैं। 
न्यायतते यह बात सिद्ध है कि जिएने तत्तार्थकोीं नहीं जाना है उसे चाहनेकी इच्छा होने पर 
भी पदार्थ नहीं मिलता है | 





और भी-- 
मिथ्या स्वोभिलाषः स्पान्मिध्याकर्मांद्यात्परम्‌ । 
स्वाधसाथक्रियासिडौ नाल प्रत्यक्षतों घतः ॥ ४३८ ॥ 
अर्थ--सम्पूर्ण अमिछापार्ये भिथ्या हैं। क्योंकि सभी मिथ्यात्वकके उदयसे होनेवाली 
हैं। तथा कोई भी अमिहापा अपने अभीष्ट क्रियाकी सिद्धि करानेमें समर्थ नहीं है क्योंकि 
यह बात प्रत्यक्ष है | 


१२४ पद्माध्यायी । [ दूछरा 
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अमिलापामं अमीश्की सिद्धिका अभाव-- 
काचित्तस्थापि सद्भावे नेष्ठासिडिरहेतुतः । 
अभिलाषस्पाप्यसद्भावे स्वेष्ठसिडिश्व हेतुतः ॥ ४३९॥ 
अथे--कहीं पर अभिराषाके होने पर भी बिना कारण हट सिद्धि नहीं होती है। और 
कहीं पर अभिराषाके न होने पर भी, कारण मिलने पर अपने अभीष्ठकी सिद्धि होनाती है। 
दृश्शन्त--- 
यश$श्रीखुतमित्रादि से कामयते जगत्‌ । 
नास्थ लाभो5भिलाषेपि विना पृण्योद्यात्सतः ॥ ४४० ॥ 
अथै--यश, रुक्ष्मी, पत्र, मित्र आदिकको सभी जगत्‌ चाहता है परन्तु उसकी अ- 
मिलाषा होने पर भी बिना पुष्योदयके कोई वस्तु नहीं मिल सक्ती। 
और भी-- 
जरारूत्युदरिद्रादि नहि कामयते जगत्‌ | 
तत्सेयोगो वलादस्ति सतस्तत्नाब्शुमादयात्‌ ॥ ४४१॥ 
अथे--बुढापा, मृत्यु, दरिद्वता आदिको कोई भी आदमी नहीं चाहता है परन्तु विता 
चाहने पर भी अशुभ कर्मके उदयसे बु्पा आदिका संयोग अवश्य हो ही जाता है। 
विधि और निषेध-- 
संवेगो विधिरूपः स्थान्निषेधश्थ निषेधनात्‌ । 
स्पाबिवक्षावद्यादद्धैत नार्थादर्थान्तरं तयो। ॥ ४४२॥ 
अथै--पंवेण कहीं विधिरूप भी होता है और निषेघ करनेसे निषेघरूप भी होता है। 
जैसी विवक्षा ( वक्ताके कहनेकी इच्छा ) होती है, वैसा ही विधि या निषेघहुप अप 
हे लिया जाता हैं| विधि और निषेध, दोनोंमें भेद नहीं है, दोनोंका प्रयोजन एक ही है। 
सवेगका लक्षण-.. 
' त्याग: सवागमिलाषस्थ निर्वेदों लक्षणात्तथा । 
स संवेगोथवा धमः सामभिलाषों न धर्मवान्‌ ॥ ४४३ ॥ 
अथ--सम्पृण अमिहाषाओंका त्याग करना अथवा वेराग्य ( संप्तारसे ) भाण 
करना सँवेग है और उ्तीका नाम धर्म है। क्योंकि निप्तके अमिलाप्रा पाई जाती है वह 
धर्मधारी कभी नहीं होसक्ता | है 
किस्तु--- 
नापि धसे। क्रियामाहं मिथ्याह्टरिहार्थतः । 
नित्य रागादिसद्भावात प्रत्युताउघस एवं सः ॥ ४४४॥ 


अध्याय । | सुबोधिनी टीका । [ १२५ 


अर्थ -- क्रियामात्रको धर्म नहीं कहते हैं | मिथ्याहष्टि पुर्षके सदा रागादिभावोंका 
सद्भाव होनेसे उत्तकी क्रियाकों वास्‍्तवर्में अधम ही कहना चाहिये । 
रागी ओर बैरागी-- 
नित्य राथी कुहड्ि स्पान्न स्थात्कचिद्रागवान्‌ । 
अस्तरागो5स्ति सदष्टिनित्य वा स्पान्न रागवान्‌ ॥ ४४५ ॥ 
अथे--मिथ्याहष्टि पुरुष सदा रागी है, वह कही भी राग रहित नहीं होता परल्तु 
सम्यर्दृष्टिका गग नष्ट होनाता है । वह रागी नही हैं, किन्तु वेरागी हैं। ! 
अनुकम्पाका लक्षण---- 
अशुकस्पा किया ज्ञेया सर्वसत्त्वेज्वनुग्रह। । 
मेत्री माचोष्य माध्यस्थं नेःशल्य वेरवजनात्‌ ॥४४६९॥ 
अर्थ--पम्पूण प्राणियोंमे उपकार बुद्धि रखना अलुक्म्पा (व्या ) कहाती है 
अथवा सम्पूर्ण जीवोमें मैत्री भाव रखना भी असुक्ृम्पा हैं। अथवा द्वेषबुद्धिको छोड़कर 
मध्यमबृत्ति घारण करना भी अनुकम्पा है| अथवा शत्रुता छोड देनेसे सम्पूण जीकोमें 
शल्य रहित (निः्कपाय) हो जाना भी अनुकम्पा है। 
अनुकम्पके होनेका कारण-- 
दक्मोहासुदयरतत्र हेतुर्वाच्योएरित केवलम ! 
मिथ्याज्ञारं विना न स्पाझरसाव। काचियत। ॥ ४४७ ॥ 
अर्थ--प्तम्पृण नीवोमें ट्यारूप परिणाम होनेमें कारण केवह दरशनमोहनीय 'कैमेके 
दया न होना ही है। क्योंकि मिथ्या ज्ञानकों छोडकर कहीं भी वेरभाव नहीं होसक्ता है। 
भावार्थ--ज्ञान, दृशनका अविनाभावी है । मैसा दशन होता है, वैसा ही ज्ञान होमाता 
है। दर्शनमें सम्यकू विगेषण हगनेसे ज्ञान भी सम्यग्ज्ञान होजाता है, और दरीनमें मिथ्या 
विशेषण हगनेसे ज्ञान भी मिथ्या ज्ञान होजाता है। दृशनमोहनीय, सम्यग्दशनको नष्ट कर 
मिथ्यादशन बना देता है। उप्त समय ज्ञान मी उत्ठा ही विषय करने छाता है। नित्त 
समय आत्मामे मिथ्या ज्ञान होता है, उठ्ती समय जीवोंमें वैरभाव होने लगता है, ऐसा वैरमाव 
म्रिथ्यादृष्टिमें ही पाया जाता है। 





मिथ्या जञ़न--- 
मिथ्या यत्परतः स्वस्थ स्वस्माठा परजन्मिनाम्‌ । 
इच्छेत्तत्छुख़दु।लादि झत्युवों जीवित ममाक्‌ ॥ ४४८ || 
अर्थात्‌--दूसेर जीबोंमें सुलदुःखादिक अथवा जीना मरना देख कर, उनसे अपनेमें 


१२६ ] पश्चाध्यायी । [ दूत 
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उन बातोंकी चाहना करना अथवा अपनेमें इन वातोंकों होती हुईं देख कर, अपनेसे पर 
पुरुषोंके लिये इच्छा करना, यह सब मिथ्या है | 
भावारथ--झस्र छोकका ऐसा भी आशय है कि जब दूसरोंसे अपनेगें और अपनेते 
दूसरोंमें सुख दुःखादि होनेकी इच्छा करता है तब अपनेमें दुःखादिकके होने पर, उनके होनेमें 
परको कारण समझता है, इसलिये उप्तसे वैरभाव करने छाता है। इसी कारण श्र मित्रकी 
कहपना भी अन्य जीवोंमें करने छुगता है परन्तु यह इसकी अज्ञता है। संस्तारमें कोई किसीका 
जञत्नु मित्र नहीं है। यदि वाह्तवमें कोई नीवका शत्रु है तो कर्म है, मित्र है तो धर्म है, अन्य 
सब कल्पना मात्र है | मल 
सथ्याहष्टक वचार-- 
अस्ति यस्वैतदज्ञानं मिथ्याद्रष्टि! स दाल्थवान्‌ । 
अज्ञानाडन्तुकामो पि क्षमों हन्तुं न चाउपरस्‌ ॥ ४४९॥ 
अथे--जिप पुछ्षके ऊपर कहा हुआ अज्ञान है, वही भिश्याहष्टि है और वही 
शल्यवाल्ा है । अज्ञानसे वह दूसरेको मारना चाहता है, परन्तु वह उसे मारनेमें सर 
नहीं है। 
अनुकम्पकि भेद--- 
समता सर्वेभूतेष्ठ थानुकस्पा परत सा | 
अधेत; स्वानुकम्पा स्थाच्छल्यवच्छल्य वजनात्‌ ॥ ४५० ॥ 
अथे--अलुकापा दो प्रकारकी है। एक पराउलुकम्पा, दूसरी स्वानुकम्पा | परम 
नीवोंमें समताभाव धारण करना परमें अनुकम्पा कहलाती है ओर काटिकी तरह चुभने- 
बाली शल्यका त्याग करदेना स्वाउनुकम्पा कहलाती है। वास्तवमें स्वानुकम्पा ही प्रधान है। 
प्रधानतामे कारण--- 
रागायशुडभावानां सद्भावे बन्ध एवं हि। 
न बनन्‍्धस्तद्सद्भावे तद्रिधिया कृपा55त्मनि ॥ ४५९ ॥ 
अथे--रागादिक अशुद्ध भावोंके रहते हुए बन्ध ही निश्चय्ते होता है और उनके 
नहीं होने पर वन्ध नहीं होता । इसकिये ( निप्तसे वैर भावका कारण बन्ध ही न होवे ) 
ऐसी कृपा आत्मामें अवश्य करनी चाहिये | 
आप्तिक्यका रक्षण--> 
आस्तिक्य तत्त्वसद्भावे स्वतः सिद्धे विनिश्चितिः | 
धर्म हेती च धर्मस्प फले चाउउत्मादि घसेवत्‌ ॥ ४५२॥ 
अर्थ--स्वतःसिद्ध ( अपने आप सिद्ध ) तोंके सद्भावमें, धर्ममें, धर्मके कारणमें, 
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धमके फहमें, निश्चयवुद्धि विश्वासबुद्धि रखना, इसीका नाम आत्तिक्य हैं। मित्त प्रकार 
आत्मा आदि पदार्थोके धर्म हैं उप्ती प्रकार उनमे यथार्थ विख्वस्तवुद्धि रखना ही आस्तिक्य है। 
जीवमें अस्तिक्य--- 
अस्त्यात्मा जीवसंज्ञों य। स्वत' सिद्धोप्पमतिमान । 
चेतनः स्थादजीवस्तु घावानप्यस्त्यचेतनः ॥ ४५३ ॥ 
अर्थ--मिप्तकी नीव संज्ञा है वही आत्मा है, आत्मा स्वत'प्तिद्ध है अमूर्त है और 
चेतन है तथा नितना भी अजीव है वह सत्र अचेतन है | 
आत्मा ही कत्ता, भोक्ता और मोक्षाधिकारी है--- 
अस्थात्माध्नादितों बह। कर्मभिः कार्मणात्मके। । 
कतो भोक्ता च तेषां हि तत्क्षयान्मोक्षमाग्भचेत्‌ ॥ ४५४ ॥ 
अ्थ--कार्माणवर्गणासे बने हुए कर्मोसे यह आत्मा अनादिक्ाह्से बेँधा हुआ है और 
उन्हीं कर्मोका कर्ता है तथा उन्‍्हीका मोक्ता है और उन्हीं क्मोंके क्षय होनेसे मोक्षका 
अधिकारी हो जाता है। 
अस्ति पुण्य च पाप च तडेतुस्तत्फलं च ये । 
आख्रवाद्यास्तथा सन्ति तस्थ संसारिणो5निशाम ॥ ४५५ ॥ 
अथ--उस्त संप्तारी नीवके उन कमंकिे निमित्तते निरन्तर पृण्य और पाप तथा 
उनका फल होता रहता है । उप्ती प्रकार आस, उन्त्र, संवर, निनरा भी होते हैं । 





अप्येवं पर्येघादेशाइन्धों मोक्षथ तत्फलम्‌ | 
अथ शुडूनयादेशाच्छुछः स्ोषि सवेदा ॥ ४५९ ॥ 
अथे--यह आत्मा पर्यावहछ्िसे बंधा हुआ है और उस्ती पर्यायह॒श्िसे मुक्त भी होता 
है, तथा उनके फोंका भोक्ता भी है, परन्तु शुद्ध द्व्याथिक्र इप्टिसे सभी आत्माएं पर्दा शुद्ध 
हैं अात्‌ न न्‍न्‍ष है और न मोक्ष है । 
जीवका खरूप-- 
तन्नाय जीवसंज्ञों यः स्वसंवेय्थ्िदात्मकः । 
सोहमन्पे तु रागादा हेया! पोत्नेलिका अमी ॥ ४५७॥ 
अथ--नो यह जीवस्तैज्ञापारी आत्मा है वह स्वपवेध्ध ( अपने आपको आप ही 
जाननेवाला) है, ज्ञानवान है और वही ० मोह ”' है अर्थात्‌ उम्ती ज्ञानपारी जीवात्मामें 
जा | हूं” ऐसी बुद्धि होती है | वाकी मितने भी रागादिक पहल हैं वे समी त्याग 
ग्यहे। 
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; सारांश-- 
, इत्यायनादिजीवादि वस्तुजात यती5खिलम । 
निश्चयव्यवहाराभ्यां आस्तिक्ण तत्तथामाति; ॥ ४५८ ॥ 
अथ--हस प्रकार अनादि कालसे बछा आया जितना भी जीवादिक वस्तु समूह है, 
सभी निश्चय ओर व्यवहारसे मिन्न भिन्न स्वरुपको लिये हुए है। उप्तमें वैसी ही बुद्धि रखना 
जैप्ता कि वह है, इसीका नाम आस्तिक्य है | 
सम्यक ओर मिथ्या आस्तिक्य-- 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतखानुभूत्येकलक्षणम्‌ । 
आस्तिक्ट बाम सम्पक्त्व भिथ्यास्तिक्द ततो$न्यथा ॥१५९॥ 
अथ--प्तम्यग्दर्शनकी अविनाभाविनी स्वाउभूतिके साथ होनेवाला जो आस्तिक्य है वही 
सम्यकू आएतिक्य है अथवा सम्यकत्व है। उससे विपरीत (स्वालुभूतिके अमावमें होनेवाहा ) 
जो आस्तिक्य है वह मिथ्या-आस्तिक्य है अथवा मिथ्यात्त है। 
शइह्वाकार--- 
नतु वे केवलज्ञानमेक प्रत्यक्षमथेतः । 
न पत्यक्षे कदाचित्तत्छेषज्ञानचतुछयम्‌ ॥ ४६० ॥ 
यदि वा देशतोब्ध्यक्षमाध्यं स्वात्मखुखादिवत्‌ । 
स्वसंवेद्नप्रत्यक्षमास्तिक्य तत्कुतोथेतः ॥ ४६१॥ 


अप--शड्ढाकार कहता है कि वाह्तवमें एक केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष है बाकीके चारों 
ही ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं हैं । वे सदा परोक्ष ही रहते है ? अथवा इच्द्रियजन्य ज्ञान भी यदि एक 
देश प्रत्यक्ष है, जिस्त प्रकार कि सुखका मानसिक प्रत्यक्ष होता है | तो वास्तव आस्तिक्य 
स्संवेदन प्रत्यक्ष केसे हो सक्ता है ? 
उत्तर-« 
सत्यमायदयथ ज्ञान परोक्ष परसंविदि । 
प्रत्यक्ष स्वान॒भूतों तु दढमोहोपशमादितः ॥ ४६९२ ॥ 
अभ--यह वात ठीक है कि आदिके दोनों ज्ञान ( मति-श्रुत ) परोक्ष हैं परन्तु थे 
पर-पदार्थका ज्ञान करनेमें ही परोक्ष हैं, स्वात्माजुभव करनेमें वे भी प्रत्यक्ष हैं। क्योंकि सवा 
त्मातुभव दर्शनमोहनीय कर्मके उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे होता है। द्शनमोहनीय कर्म ही 
स्वाइभूतिके प्रत्यक्ष होनेमें बाधक है ओर उप्तका अभाव ही साधक है | 
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स्वानुभव रूप आत्तिवय परम गुण है- 
स्वात्मानभूतिमाज स्थादास्तिक्य परमो गुण; । 
म्वेन्मा वा परद्रव्ये ज्ञानमाज परत्वतः ॥ ४६३ ॥ 
अथै--प्वात्मानुभव स्वरूप जो आस्तिवय है वही परम गुण है। वह आत्तिक्य पर 
द्रव्यमें हो, चाहे न हो | पर पदाथ, पर है, इसलिये उसका प्रत्यक्ष न होकर केवल, ज्ञानमात्र 
ही होता है । 
अपि तन्न परोक्षत्त्वे जीवादो परवस्तुनि । 
गाए प्रतीतिरस्थाइस्ति यथा सम्धस्दगात्मनः ॥ ४९४॥ 
अ--यदापि स्वानुमब-आस्तिक्यवा़े पुरुषके जीवादिक पर पदार्थ पोक्ष हैं। 
तथापि उसके उन पदार्थमें गाह प्रतीति है। मिप्त प्रकार-सम्यम्दष्टिकी अपनी आत्माम गा 
प्रतीति है, उसी प्रकार अन्य परोक्ष पदार्थोमे मो गाढ प्रतीति है । 
परन्तु+-- 
न तथास्ति प्रतीतियां चास्ति मिथ्यादशः स्फुट्म्‌ । 
दल्सोहस्पोदयात्तत्र भ्रान्तेन्ड्मोहतोइनिशम्‌॥ ४६५॥ 
अथ--पर्तु वैसी प्रतीति मिथ्याहष्टिक कमी नहीं होती। क्योंकि उसके दर्शनमोह- 
नीयका उदय हैं। दर्शनमोहनीयके निमित्तसे निरन्तर मिथ्याइ्टिकों पदार्थोमें श्रम-बुद्धि रहा 
करती है। । 
न्िष्कप-- 
तत। सिडमिद सम्यक्‌ युक्तिस्वाहुमवागमसात्‌ । 
सम्पक्त्वेनाईविनाभूतमस्त्यास्तिक्य चुणो महान्‌ ॥ ४६९६ ॥ 
अथे--इसलिये यह वात-युक्ति, स्वानुभव ओर आगमसे भी भांति प्िद् होचुकी 
कि सम्यर्दशनके साथ होनेवाढ्ा नो आस्तिक्य है वही महान्‌ गुण है । 
ग्रन्थान्तरमें पम्यवत्वके आठ गुण भी बतलाये हैं । वे नीचे लिखे नाते हैं-- 
ग्रन्थान्त्र--- 
#सेवेओ णिव्वेओ णिंदणगरूहा थ उवसमों मत्ती । 
चच्छछ अणुकंपा अहगुणा हुंति सम्भत्ते ॥ ४ ॥ 
अथे--सवेग, निर्वेग, निन्‍्ठा, गहों, उपशम, भक्ति, वात्सल्य, अनुकम्पा ये आठ गुण 
सम्यक्त्व होने पर होते हैं । 


अ्यह गाया पश्चथ्यायोमें क्षेपम रूपसे आई है। 
उ09 १७ 
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ये उपलभ्षण हैं--- 
उक्तगाथाथेदजेपि प्रशमादिचतुष्टयस्‌ । 
नातिरिक यतोस्त्यत्न लक्षणस्पो पलक्षणम्‌ ॥ १६७॥ 
अरथ--ऊपर कहे हुए गथा-सूत्रम भी प्रशम, संवेगादिक चारों ही आगये हैं। 
ये सभी पद्चाध्यायीमें कहे हुए प्रशमादिक चारोंसे मित्र नहीं हैं | किन्तु कोई रक्षण रुप 
कहे गये हैं, ओर कोई उपछक्षण ( छक्षणका छक्षण ) रूपसे कहे गये हैं अर्थात्‌ ग्रन्थान्तरमें 
ओर इस कथनमें कोई भेद नहीं है । दोनों एक ही वातको कहने वाहे हैं। 
उपलक्षणक्राा लभण--- 
अस्त्युपलक्षण यत्तक्कक्षणस्थापि लक्षणम्र्‌ ।- 
तत्तथाध्स्वादिलक्ष्यस्य लक्षण चोत्तरस्थ तत्‌ ॥ ४६८ ॥ 
अर्थ--छक्षणके क्षणको उपलक्षण कहते हं अथात्‌ किक्षी वत्तुका एक लक्षण कहाजाय, 
फिर उप्त ढक्षणका छक्षण कहाजाय, इसीका नाम ( नो दुवारा कहा गया है ) उपछक्षण है। 
जो पहले ल्थ्य ( मिप्तका छक्षण कियानाय उसे लक्ष्य कहते है) का दक्षण है वही 
आगे वालेका उपछक्षण है | 
प्रकृतेम-- 
घथा सम्पक्त्वसावस्य संचेगों लक्षण शुण; । 
सचोष्पलक्ष्यते भक्तिवात्सल्वेनाउ्थवाहताम्‌ ॥ ४९९ ॥ 
अथ--जिम्त प्रकार सम्यग्दरानका संवेग गुण लक्षण है, वही संवगगुण अरहन्तोंकी 
भक्ति अथवा वात्सल्यका उपलक्षण हो जाता है। 
भक्ति ओर वात्सल्यका स्वरूप-- 
तत्न साक्तिर्नोडर्त्य वाग्वपुश्रेतसां: शमात्‌ । 
वात्सल्थ तद्श॒ुणोत्कपेहेतवे सोचते मनः॥ ४७० ॥ 
अगै--मन, वचन, कायकी शान्तिसे उद्धत्ताका नहीं होना ही भक्ति है| अधीव 
किप्तीके प्रति मन, वचन, काय द्वारा किप्ती प्रकारकी उद्धत्ता प्रगट नहीं करना ही अ्ीकी 
भक्ति है ओर किस्ीके गुणोत्कपकी प्राप्तिक लिये मनमें उलास होना ही उसके प्रति वात्सत्य - 
कहलाता है | 
मक्तियां मास वात्सल्य न स्थात्संवेगमन्तरा । 
स संवेगो इशो है ४ :0 नग कल ॥इछ१॥ ५ 
अथे--भक्ति अय्वा वात्सल्य संवेगके विना नहीं हो सक्ते, वह संवेग सम्यादशनक्ा 
लक्षण है ओर ये दोनों ( भक्ति वात्सल्य ) उपछक्षण हैं | 
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प्रशस-« 
हृ्मोहस्थोद्याभावात्‌ प्रसिद्ध प्रयामो गुण: । 
तब्नाभिव्यक्षक॑ घाग्यालिन्द्न चापि गहजम्‌ ॥ १७२॥ 
अथ--दरनमोहनीय कमके उद्यका अभाव होनेसे प्रशम गुण होता है यह प्रसिद्ध 
है। उसी प्रशम गुणका वाह्य-व्यंनक (अतानेवाहा) निदन है, और उसीका गहँण है अर्थात्‌ 
निन्‍्दन और गहंणसे प्रशम गुण जाना जाता है । 
निन्‍दन-- 
निन्दन तत्न दुर्वाररागादो दुष्कीणि । 
पश्चात्तापकरों बन्धों नाथ्पेक्ष्यों बाप्युपेक्षितई; ॥ ४७३॥ 
अर्थ-- कठिनतासे दूर करने योग्य जो रागादि दुए कम हैं उनके विषयमें ऐसा 
विचार करना कि इनके होनेपर पश्चात्तापकारी वन्ध होता है | वह न तो अपेक्षणीय है और 
न उपेक्षणीय है अर्थात्‌ रागादिकों वन्धक्ा कारण सम्रझकर उनके विषयमें रागबुद्धिको दूर 
कर उन्हें हटानेका प्रयत्न करना चाहिये इसीका नाम निदन है। 
गहण-- 
गहेंण तत्परित्याग: पश्चणुवात्मसाक्षिकः । 
निष्प्रमादतया नून॑ शक्तितः कर्महानये ॥ ४७४ ॥ 
अर्थ--पत्रगुरुओंकी साक्षीसे कर्मोका नाश करनेके लिये शक्तिपूर्वक प्रमाद रहित 
होकर उप्त शागढ़ा त्याग करना-गहँण कहलाता है। 








अधांद्तद्‌रुय सूत्त सम्पक्त्वस्थोपरूक्षणस । 
प्रशचामस्य कषायाणाप्तलुद्रेकाइविदेषतः ॥ ४७५ ॥ 


अथे--कषायोंके अनुदयसे होनेवाले प्रशम गुण-उक्षणक्ला धारी नो सम्यक्त है उसके 
ये दोनों उपहक्षण हैं। इन दोनों (निन्दन-गहण)का स्वरुप उपर अच्छी तरह कहा जाचुका है। 
अन्थकारकों लघुता-- 
शोषमुक्त यधाम्नायात्‌ ज्ञातव्य परमागमात । 
आगमाच्येः पर॑ पारे साहग्गन्तु क्षमः कथम ॥ ४७६ ॥ 


(0 निर्दिष्ट |» औक. हर च 
अथे---्ाकीका जो कथन है, वह निर्दिष्ट पद्धतिके अचुसतार अर्थात्‌ परम्परास आये 
हुए परमागम (शास्त्र )से जानना चाहिये। आगम रूपी समृठका पार बहुत लम्बा है, इसलिये 
उसके पारे जानेके छिये हम परीखे कैसे तयार होसक्ते हे ? 
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शक्भाकार-. 

ननु तद्रनस्पेतछ॒ध्यस्यस्थादशेषतः 

किमधास्त्पपर क्रिच्चिछक्ष् तदृ॒दायनः ॥ ४७७॥ 
अथै--शड्ढाकार कहता है कि सम्यग्दशनका सम्पूर्ण छक्षण इतना ही है कि और 

भी कोई छक्षण है ? यदि है तो आम हमसे कहिये 
उत्तर--- 

सम्परद्शनमष्ठाड़सास्ति सिद्ध जगन्न्ये । 

लक्षणं च गुणशआइडुं शब्दाओकार्थवाचकाः ॥ ४७८ ॥ 
अथे--प्रम्यग्दशनके सत्र जगह आठ अंग प्रप्तिद्ध हैं | तथा छक्षण, गुण, अंग ये 

सभी शब्द एक अथके ही कहने वाहे हैं । 
आठों अड्जोंके नाम-- 

निःशद्धित यथा नाम निष्कांक्षितमतः परम्‌। 

विचिकित्सावज चापि तथा दृष्टेरमूह़ता ॥ ४७९॥ 

उपदृहणनामा च सुस्थितीकरणं तथा 

वात्सल्थ च यथास्मायाद्‌ गुणोप्यस्ति प्रभावना ॥ ७८० ॥ 
अर्थ--नि.शक्वित, निःकांक्षित, निर्विचिकित्सा, अमूढ्दष्टि, उपबूंहण, स्थितिकरण, 

' बात्सल्य और प्रमावना ये आठ अंग ऋमसे परम्परा-आगत हैं । 
निःशाकित गुणका छक्षण-- 

शा मीः साध्वस भीतिभेयमेकामिधा अमी । 

तस्व निष्कान्तितो जातो भावों निःशद्धितोड्थेतः ॥ ४८१॥ 
अथे--शका, भी, साध्वस, भीति, भय ये सभी शब्द एक अथके वाचक हैं| उ् 

' शंका अथवा मयसे रहित जो आत्माक्रा परिणाम है, वही वास्तवमें नि.शकरित माव कहंछता है। 











लिश।कत भावृन्-_- 
अथवशादत्र सूत्रे शंका न स्थान्ममीषिणाम्‌ । 
धमान्तरितदूराथों; स्युस्तदास्तिक्यगोचरा; ॥ ४८२॥ 
अथ--मैन सिद्धान्तमें ( किसी सूनमें ) प्रयोजन वह वुद्धिमानोंकों शेका नहीं कला 
चाहिये । नो पदार्थ सूक्ष हैं, नो अन्तरढ़े हैं, अर्थात्‌ नो बीचमें अनेक व्यवधान होनेसे 
, दृष्टिगत नहीं है और जो काछकी अपेक्षा बहुत दूर हैं, वे सब निःशइरीतिसे आस्तिय 
गोचर ( छढ-बुद्धिगत ) होने चाहिये । 





अध्याय | ] घुवोधिनी टीका । [११६ 


भावाथ--जो २ पदार्थ हमारे सामने नहीं हैं, उन पदार्थोमें अपनी अह्पत्ञताके 
कारण हम शंका करने ढगते हैं और इसी लिये सर्वत्ञकथित-आगममें अश्रद्धा कर बैत्ते हैं । 
परन्तु ऐसा करना नितान्त भूल है। ऐसा करनेसे हम स्वयं आत्माको ठगते हैं तथा दूसरोंको 
हानि पहुंचाते हैं | गह क्या नाप्ममी नहीं है कि जो पढार्थ हमारे इृष्टिगत नहीं हैं, अथवा 
जो हमारी वुद्धिसे वाहर हैं वे हैं ही नहीं। यदि विशेष बुद्धिमान हैं तो हमें निर्णय करनेका 
प्रयत्न करना चाहिये अन्यथा आज्ञा प्रमाण ही ग्रहण करना चाहिये | यथा--- 
सूद्रम जिनोदित तत्त्व हेतुमिनेव हन्यते | 
आज्ञा सिद्ध च तद्घाह्य वान्यथावादिनों जिना. || 
अ्थ---जिनेत्ठ मावानसे कहा हुआ पदार्थ सुक्ष्म है उस तत्तका हेतुओंद्रारा खण्डन 
नहीं हो पत्ता, इस लिये आज्ञा प्रमाण ही उसे ग्रहण करना चाहिये | जिनेन्द्र देव (सर्वज्ञ 
बीतरागी ) अन्यथावाठी नहीं है | उपर्युक्त कथनानुसार ृढप्रतीति करना ही सम्यग्द्शनका 
चिन्ह है। ५ 
सूक्ष पदार्थ-- 
तत्न धर्मादयः सुक्ष्मा; सूक्ष्माः कालाणवो5्णवः 
अस्ति सक्ष्मत्तमेतेषां लिड्गस्पाक्षेरद्शोनात्‌ ॥ ४८३ ॥ 
अथे--धर्म द्रव्य, आदिक पदाय सूक्ष्म हैं, काछाणु भी सूदम हैं और परद्ठढ -परमाणु 
भी सूक्ष्म है । इनका हेतु [ नतहानवाढा कोई चिन्ह (हेतु/) इन्द्रियोंसे नहीं दीखता 
इसलिये ये सूक्ष्म हैं । 
अन्तरित और दूरार्ब-- 
अन्तरिता यथा दीपसरिन्नाथनगाधिपा; । 
दूरार्था भाविनोतीता रामरावणचक्रिण: ॥ ४८४ ॥ 
अथे--ही), समुद्र, पर्वत आदि पढ़ा अंतरित हैं क्योकि इनके बीचमें बहुतसती 
चीने आगई हैं इसलिये ये दीख नहीं सकते। तथा राम, रावण, चक्रवर्ती ( वहभद्र अप 
चक्री चक्री ) नो हो गये ह ओर जो होने वाले हैं वे दूराय ( दूरी पदार्थ ) कहलाते है। 
मिथ्यादीष्ट सदा सदिग्ध ही रहता है--. 
न स्थान्सिथ्याहशों ज्ञानमेतेषां काप्यसंशयस । 
संशयस्थादिहेतोवें दल्मोहस्थोद्यात्सत। ॥ ४८५ ॥ 
अथ--३न सूक्ष्म, अंतरित और दूखती पदार्योका संशय रहित ज्ञान मिथ्याइष्िको 
कभी नहीं होसक्ता क्योंकि संशयका मूल कारण दशनमोहनीयका उदय है और वह उसके 
मोजूठ है | 
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आशड्ा-+- 
नचाशड्डूथ परोक्षारते सदृदछेगोचराः कृत: । 
ते सह सन्निकषेस्प साक्षकस्याप्यसंभवात्‌ ॥ ४८६ ॥ 
अर्थ--वे परोक्ष पदार्थ सम्यग्हृष्टिके विषय कैसे हो सबत हैं / क्योंकि उनके साथ 
इन्दियोंका सम्बन्ध ही असमव है ? ऐसी आशंका नहीं करना चाहिये। 
क्योंकि--- 
अरस्ति तन्नापि सम्पक्त्वमाहात्म्य दृशयते महत्‌ । 
पदस्थ जगतो ज्ञानमस्त्थास्तिक्यपुरस्सरम्‌ ॥ ४८७ ॥ 
अथथ--परोक्ष पदा्ोके बोध करनेमें भी सम्यग्दरनका बढ़ा भारी माहात्म्य है। 
गम्यर्दश्टिको इस जगतका ज्ञान आस्तिक्य-बुद्धि पूर्वक होनाता है । 
स्माव--- 
नासंभवमिद॑ यस्मात्‌ स्वभायोइतकेगोचरः । 
अतिवागतिदायः सों थोगिनां थोगशक्तिवत्‌॥ ४८८ ॥ 
अथे--मम्यग्दष्टी आस्तिक्य बुद्धिपूबंक जगतभरका ज्ञान कर छेता है, यह बात 
असंभव नहीं है । क्योंकि सम्यग्हशनका स्वमाव ही ऐसा है। स्वमावमें तर्कगा हो नहीं पक्ती, 
' थोगियोंकी योगशक्तिकी तरह यह सब अतिशय क्वनोंसे वाहर है| 
आधवाये--निप्त प्रकार अग्निकी उष्णतामें तर्केशा करना ” अग्नि गरम क्यों है ” 
व्यथ है, क्योंकि अग्निका स्वभाव ही ऐसा है। किसीके स्वमावमें क्या तके वितरक की जाय, 
यह एक स्वाभाविक बात है। इसी प्रकार सम्यग्दरनका स्वभाव ही ऐस्ता है कि उसकी बुद्धिमें 
यथाथे पदार्थ, आत्तिक्य पुरस्सर ही स्थान पानाते हैं। मिप्त प्रकार योगियोंकी योगशक्तिका 
धुप्रोंको पता नहीं चलता कि उसका कहां तक माहात्म्य है, उसी प्रकार प्म्यग्दशनका 
, महात्म्य भी मिथ्याइष्टिकी पमझसें नहीं आप्तक्ता । 
। सम्यग्दष्टिक्षा अनुभव-- 
'',, अस्ति चात्मपरिच्छेदि ज्ञान सम्पानदगात्मनः । 
स्वसंचेद्नप्रत्यक्ष शुरु सिद्धास्पदोी पसस्‌ ॥ ४८९ ॥ 
अर्थ--आत्माका अचुभव करानेवाह्ा ज्ञान प्म्प्दष्टिको है। सम्यस्दंष्टिका सवसवेदत 
प्रत्यक्ष शुद्ध है-और सिद्धोंकी उपमावाल्य है। 
0 अनुभवकी योग्यता- 
, यत्रानुभूयमानेपि सर्वेरायालमात्मानि । 
मिथ्याकमंविपादाओ नालुभूति! शरीरिणास्‌॥ ४९० ॥ 
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अर्थ--त्राहकसे लेकर प्रमीको उस्त शुद्धात्माका अतुभव होसक्ता है। परन्तु मिथ्या 
कर्मके उदयसे नीवोंको अनुभव नहीं होता है । 

भावाथ--शुद्धात्मबेदन शक्ति सभी आत्माओंमें अहुभूयमान ( अनुभव होने योग्य ) 
है। परन्तु मिथ्यात्वके उदयसे नीवोंम॑ उप्तका अनुभव नहीं होता। क्योंकि मिथ्यालक्राः 
उदय उप्तका बाधक है । 





शक्तिकी अपेक्षा भेद नहीं है-- 
सम्पन्दए: कुच्ऐ्रेश्व स्वादुभेदोस्ति वस्तुनि । 
न तत्र वास्तवों 'भेदों वस्तुसीस्नोइ्नतिक्रमात्‌ ॥ ४९१॥ 


अगे--सम्यरष्टी ओर मिथ्याइट्टीको कसतुमें स्वादुमेढ होता है परन्तु कोनोंमें वास्त- 
विक भेद कुछ नहीं है। क्योंकि आत्मायें दोनोंकी समान हैं। वस्तु सीमाका उल्लंघन कमी 
नही होता | हि 

भावार्थ--सम्यर्वष्टी वस्तुका स्वरूप जानता है। परन्तु मिथ्याहष्टि उस्त वस्तुको जानकर 
मिथ्यादशनके उदयसे उप्तमं इ-अनिष्ट बुद्धि रखता हैं। इतना ही नहीं किन्तु मिथ्यात्त्व 
वश बस्तुका उल्टा ही वोध करता है। इस प्रकार सम्यर्ह्टी ओर मिथ्याइ्टीके वहत्तु स्वादमें 
भेद है। परन्तु वास्‍्तवमें उन दोनोंमे कोई भेद नहीं । दोनोंकी आत्माये समान हैं ओर दोनों 
ही अनन्त गुणोंको धारण करनेवाढे हैं | केवठ पर-निमित्तसे भेद होगया है। 


अन्न तात्पय्रमेवेतत्तत््वेकत्वेषि थो अ्रमा । 
शड्जाया; सोध्पराधो5स्ति सातु मिथ्योपजीविनी ॥ ४९२॥ 
अर्थ--यहा पर तात्पय इतना ही है कि तत्त (सम्याहृष्टी ओर मिथ्याहष्टी) दोनोंकी 
आत्माओंके समान होने पर तथा विषयमभूत पढायके मी एक होने पर जो मिथ्याइ्टीको 
श्रम होता है वह शेकाका अपराध- है, ओर वह इंका मिथ्यातवसे होनेवाढी है। 
शह्षाकार-- 
नतु दाड्भाकृतों दोषों यो मिथ्यानुभवो रणाम। 
सा शा्डापि छुतो न्यायादरश्ति मिथ्योपजीविनी ॥ ४९३॥ 


अथ--शह्जाकार कहता है कि नो मनुष्योंकों मिथ्या अनुभव होता- है वह (ंकासे 
होने वाढा दोष है। वह शड्ढा भी कि्त न्यायसे मिथ्यात्वसे होनेवाढी है “ 
उत्तर-- 
अन्नोत्तरं कुदपरियं; स सप्तभिभेययुतः । 
नापि सपृष्ठ/ सदष्टिय। स सप्भिभंयेर्सनाक ॥ ४९७ ॥ 


१३६] प्चाव्यायी । [ दूछां 
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अथे--उपयुक्त शंकाका उत्तर यह है कि जो मिथ्याह्टी है उप्तीको ही स्रात 
प्रकारके मय हुआ करते है। जो सम्पर्द्ष्टी है उसे कोई भी भय थोडास्ा भी नहीं छूपाता | 
भावाथे--मिथ्याचप्टीको ही भय लगे रहने हैं । इसलिये उसे ही भर्योके निमित्तसे 
शह्ढा पैदा होती है । इसलिये मिथ्याततसे ही रोका होती है यह वात प्रिद्ध हुई । 
भव कब होता हे-- 
परत्रात्मानुभूतेंवे बिना भीतिः कुतस्तनी । 
भीति; पर्योयमढानां नात्मतत्त्वेकचेतसाम ॥ ४९५ ॥ 
अथ--पर पदार्थामें आत्माका अनुभव होनेसे भय होता है विना पर पढ़ार्थमें आपा 
समझे मय किसी प्रकार नहीं हो सक्ता इसलिये जो वेमाविक्र पर्यायमें ही मूह हो रहे हैं 
उन्हींको भय ढगता है। मिन्होंने आत्मतत्त॒को अच्छी तरह समझ लिया है उन्हें कमी मय 
नहीं रुगता । 
भावाथे--कर्मके निमित्तसे होनेवाली शारीरादिक पर्यायोंको ही जिन्होंने आत्म 
तत्व समझ लिया है, उन्हें ही मरने, नीने आदिके अनेक भय होते हैं, परन्तु नो आत्मतत्त- 
की यथाथताको जानते हैं उन्हें पर-शरीरादिमें बाधा होनेपर भी उससे भय नहीं होता । 
ततो भीत्यानुभेयोस्ति मिथ्यासावों जिनागमात्‌ । 
सा च भीतिरवरय स्पाडेतुः स्वानुमवक्षतेः ॥ ४९६ ॥ 
अर्थ--इसलिये मय होनेसे ही मिथ्या-मावक्रा अनुमान किया माता है। वह भय 
आत्मानुमबके क्षयका कारण है । यह वात जिनागमसे प्रसिद्ध है। 
भवाथे--विना स्वात्मानुभवके क्षय हुए भय होता नहीं । इसलिये भयसे स्ात्मानु- 
भूतिके नाशका अनुमान करलिया जाता है। निनके स्वानुभव है उन्हें भय नही छगता। 
निष्कई--- 
अस्ति सिर परायत्तो भीतः स्वानुभवच्युत+। 
स्वस्थस्थ स्वाधिकारित्वान्नूनं मीतेरसंमवात्‌ ॥ १९७॥ 
अर्थ--इसलिये यह बात सिद्ध हुईं कि जो मय सहित है ओर पराधीन है, कह 
आत्माइमवसे गिरा हुआ है । परन्तु जो स्वस्थ है वह आत्माचुभवशील है, उप्तको भीति (भय) 
का होना असंभव ही है। 
भावाथे--इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि सम्यग्दशीको भय ढुगता ही 
नहीं । क्या सम्यग्दष्टी शेरसे नहीं डरेगा ! क्या सपसे नहीं डरेगा ? अवश्य ढरेगा। परल्तु 
निन भीतियोंके कारण मिथ्याहष्टी सदा व्याकुछ रहता है, उनसे सम्यग्ह्टी स्वधा दूर है। 
उन भीतियोंके नाम आगे आंयगे | 
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शह्काकार--- 
ननु सन्ति चतस्रोपि संज्ञास्तस्थास्थ कस्पाचित्‌ । 
अवोक्‌ च तत्परिच्छेद्रथानादस्तित्वसंभवाःत्‌ ॥ ४९८॥ 
अथे--शह्बाकार कहता है कि किसी२ सम्यग्व्टीके भी चारों ( आहार, मय, मथुन 
परिग्रह ) ही संज्ञायं होती हैं। नहां परे उन संज्ञाओंकी समात्रि वनलाई साई है उपसे पहलेर 
उनका अस्तिल्ल होता संभव ही है ? 
पुनः शड्भावाएं--- 
तत्कथथ नाम निर्माकः सर्वतों दृष्टिधानपि । 
अप्यनिष्ठाथसंयोगादस्त्यध्यक्षे प्रथत्नवान ॥ ४१० ॥ 
अय--शझ्ाकार कहता है कि जत्र म्म्थग्हट्टीके चारों संत्नायें पाई जाती हैं तो फिर 
वह सम्यदशनका धारी होने पर भी सर्वठा निर्मीक किस प्रकार कहा जा सक्ता है ओर 
अनिष्ट पदार्थोका संयोग होने पर वह उनसे वचनेके छिये प्रयत्न मी करता है। बह बात 
प्रत्यक्ष देखते ही हैं “ 
उत्तर--- 
सत्य भीकोपि निर्मीकस्तत्यवामित्त्तायभावतः | 
रूपि द्रन्य यथा चछुः पश्यद्पि न पदश्यति ॥ ५००॥ 
अथ--यह बात ठीक है कि सम्बन्दटीके चारों संत्ञाये हैं ,ओर वह भयमीत भी है। 
पर्तु वह उन सन्ताओंक़ा अपनेको स्वामी नहीं सम्रझता है, उन्हें कममस्य उपाधि 
33 है। मिप्त प्रकार द्त्यचन्ठु (द्रत्येन्द्रिय) रूपी द्त्यको देखता हुआ भी वाह्तवर्में नहीं 
भावाध--सित्ति प्रकार मिथ्यादृष्टि चारों संज्ञाओंमें तह्लीन होकर अपनेको उनका स्वामी 
समझता है, अर्थात्‌ आहारादिको अपना ही समझता है उस प्रकार मम्य्दृष्टि नहीं प्रमझता 
किन्तु उन्हें कमेंका फल समझता है। लोकमें दरव्यचश्ठु परद्ढको देखनेवाला दीवता है परन्तु 
वास्तव देखनवाली भावेन्द्रिय है। हि 
कृमओा प्रक।--- 
सन्ति संसारिजीवानां कर्माशाओोद्यागता; । 
मुहछान्‌ रज्यन्‌ व्विघेंस्तत्न तत्कलेनोयुज्यते ॥ ५०१॥ 
अथे--पंस्तारि जीवोंके कम-परमाणु उदयमें आते रहते हैं । उनके फहमें यह जीव 
मोह करता है, राग करता है, द्वेप करता है ओर तहीन होनाता है । 
एतेन हेतुना ज्ञानी निःशड़ो न्‍्यायद्शनात्‌ । 
देशतोप्यन्न सच्छोया; शड्डाहेतोरसंभवात्‌ ॥ ५०२॥ 
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अथ--झसी कारण सम्यज्ञानी निःशेक हे । यह वात न्यायते पिद्ध है। सम्पज्ञानीमें 
एक देश भी मूर्छा ( ममता-अपनापन ) नहीं है इसलिये इंकाका कारण ही वहां असंमवरै। 
स्वात्मसंचेतन तस्थ कीदगस्तीति चिन्त्यतते । 
' बेन कर्मापि कु्वाणः कर्मणा नोपयुज्यते ॥५०३ ॥ 
अर्ग--उस सम्यज्ञानीकी स्वात्मचेतना ( स्वात्मविचार-ज्ञानचेतना ) कैसी विचित् 
है, अब उप्तीका विचार किया जाता है। उसी चेतनाके कारण वह कर्म (कार्य) करता भी है, 
तो भी उससे तहीन नहीं होता । 


सात भयोंके नाम--- 
तत्र भीतिरिहासुत्र लोके वे वेदनाभयम्‌ । 
चतुर्थी भीतिरत्राणं स्पादगधिस्तु पश्रमी ॥ ५०४॥ 
भीतिः स्पाद तथा रूत्युभीतिराकास्मिकं ततः । 
ऋमभाहदेशिताओति समता; मीतयः स्दृता। ॥ ९०५॥ 


अर्थ--पहछा-इस छोकका भय, दूसरा-परलोकका भय, तीसरा-वेदना भय, चोथा- 
अरक्षा भय, पांचवां-अगुप्ति मय, छठवां-मरण मय और सातवां-आकस्मिक मय । ये ऋमसे - 
सात-भीति बतलाई हैं। 
इस छोफकी भीति-- 
तत्रह लोकतों 'मीतिः क्रन्दित चात्र जन्मनि । 
इष्टार्थस्य व्ययों माभून्माभून्मेडनिष्टसंगमः ॥ ५०९ ॥ 
अर्--उन सातों भीतियोंमें “मेरे इ पदा्थका तो नाश न हो और मुझे अनिष 
पदार्थका समागम भी न हो ऐसा इस जन्ममें विछाप करना” इस लोक संबंधी पहिली भीति है। 
।$ और भी-- 
स्थास्पतीद धन नोवा दैवान्मा भूदरिद्रता । 
इत्यायाधिश्रिता दग्घु ज्वलितेवाइहगात्मन। ॥ ५०७ ॥ 
अग--यह धन उहरेगा या नहीं, देवयोगसे दरिद्रता कमी नहीं हो । इत्यादि व्यापि 
चिता मिथ्यादष्टीको नहानेके लिये जछती ही रहती है । 
निरष्कषं+- 
अर्थादज्ञानिनों मीतिभीतिन ज्ञानिनः कचित्‌ । 
यतो5स्ति हेतुतः शोषाबिशेषश्वानयोमेहान्‌ ॥ ५०८ ॥ 
अर--भर्थात्‌ अज्ञानी पुरुमको ही भय लगता है । ज्ञानी पृरुषकों थोड़ा मी मर 
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नहीं लगता । पारिशेषानुपानसे ( फलवतात्‌ ) यह वात पिद्ध होती है कि ज्ञानी ओर अज्ञानी- 
में बढा भारी अन्तर है। इसका कारण वही मोहनीय कम है। 
अज्ञानीके विचार-- 
अज्ञानी कर्मनोकमंसावकर्मात्मर् च घत्‌ । 
मनुते सर्वेमेवेतन्मोहादद्वेतवादवत्‌ ॥%०९॥ 
अथे--अज्ञानी जीव, द्रव्यकर्म, नोकम ओर भावकर्म सभीको मोहसे अह्वैतवादकी 
तरह अर्थात्‌ आत्मासे अभिन्न ही समझता है। 
ओर भी-- 
विध्वाद्धिन्षोपि विद स्व॑ कुर्वेन्नात्मानमात्महा । 
भूत्वा पिश्वमया लछोके भय नोज्ञति जातुचित्‌ ॥ ९१० ॥ 
अर--आत्माका नाश करनेवाला-अज्ञानी जीव यद्यपि जगते भिन्न है, तो भी 
जगतको अपना ही बनाता है और विव्वमय वनकर छोकम कभी भी भग्क्रो नहीं छोडता, 


वह सदा भयभीत ही बना रहता है । 
स गरा--- 


तात्पय सर्वेतोडनित्ये कमंण; पारस भवात्‌ । 
नित्यवुद्या दारीरादों भ्रान्तो भीतिझ॒ुपैति स+॥ ५११॥ 
अर्थ--उपयुक्त कथनका सताराश इतना ही है कि अज्ञानी पुरुष कर्मके उदय वृच्च 
सवेथा अनित्य शरीर-आदि पदायोमें नित्यवुद्धि रखकर अ्म करता हुआ मय करने छात्ा है। 
शानीके विचार---- 
सम्परटाष्टि! सदेकत्व सव॑ समासादयन्निव। 
यावत्कर्मातिरिक्तत्ताच्छुडमत्पेति चिन्मयम्‌ ॥ ६५१२ ॥ 
अथ्े--सम्यर्दष्टी परध सदा अपनेको अकेझा ही समझता है और जितना भी 
कर्मका विक्तार है, उससे अपनी आत्माकरो भिन्न, शुद्ध ओर चैतन्यस्वरूप समझता है । 
और भी-- 
शरीर खुखदु/खादि पुत्रपोन्नादिक तथा ! 
अनित्य कर्मकायत्वादस्वरूपमबेति यथ; ॥ ५१ 
अथे--मसम्यग्दघ्टी समझता है कि शरीर, सुख, दुःख आदिक पदार्य और पुत्र, पौन्र 
आदिक पदार्थ अनित्य है, ये सत्र कमेके निमित्तसे हुए हैं, ओर झसीढ़िये थे आत्म स़रूप 
नहीं हैं ! 
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ओर भी-- 
लोको<स में हि चिछ्लोको नून॑ नित्योस्ति सोध्थत+। 
ना5परोडलोकिको लछोकस्ततो भीतिः कुतो5स्ति में ॥ ५१४॥ 
अथे--वह समझता है कि छोऋ यह है * मेरा तो निश्चयसे आत्मा ही छोक है और 
बह मेरा आत्मा-छोक वास्तव नित्य है। तथा मेरा कोई और अछोकिक छोक नहीं है . 
इसलिये मुझे किससे भय होफ्ता है? 
क्‍नकप्‌-«- 
स्वात्मसंचेतनादेव ज्ञानी ज्ञानेकतानतः 
इह लोकभपान्छुक्तो मुक्तस्तत्कमंबन्धनात्‌॥ ५१५॥ 
अथे --ज्ञानमें ही तहीन होनेसे ज्ञान चतना द्वारा ही पम्यग्ज्ञानी इसहोक सम्पधी 
भयसे रहित है ओर इसीलिये वह कम बन्धनसे भी रहित है । 
परलोकका अप्लल 
परलोकः परत्नात्मा भाविजन्मान्तरांश मार । 
ततः कम्प इव त्रासों भीति। परलोकतो5स्ति सा ॥ ९१९॥ 
अथे--आगामी जन्मान्तरको प्राप्त होनेवाड़े-परभव सम्बन्धी आत्माका नाम ही) 
परकोक है। उप्त परलोकसे-करपोने वाढ्म दुःख होता है और वही परकोक्-भीति कहछाती है। 
। परलोक भव--- 
भद्दे चेक्नन्म स्वलॉके साभूस्मे जन्म दुर्गती ! 
इत्याद्याकुलित चेतः साध्वसं पारलोफिकम ॥ ९१७॥ 
अथे--यदि स्वग-छोकमे जन्म हो तो अच्छा है, बुरी गतिमें मेरा जन्म न हो। 
इत्यादि रीतिसे जो चित्तकी व्याकुता है उसीका नाम पारढोकिक भय है। 
है परलछोक भयका स्वार्मी-- 
भिथ्याह्ष्टेस्तदेवास्ति मिथ्यामावेककारणात । 
सबहििपक्षस्प सदृदछेनास्ति तत्तन्नव्यत्यथात्‌ ॥ ५१4॥ 
अथै--मिथ्याइष्टीके मिथ्या भावोंसे परलोक सम्बन्धी भय होता रहता है, पएह" 
सम्यग्हश्कि ऐसा भय नहीं होता क्योंकि उसके मिथ्यात््व कर्मका उदय नहीं है| काएके 
अमावमें कार्य भी नहीं होसक्ता | 
मिथ्याइष्टि--- 
बहिदधिरनात्मज्ञो सिथ्यामाजैकसूमिकः । 
स्व समासादयत्यज्ञ। कमे कमेफलात्मकम्‌ ॥ ९१९ || 





अध्योय | ] मुबोधिनी टीका । [ १४१ 


अवे--मिथ्यादष्टी अपने आत्माको नहीं पहचानता है क्योंकि मिथ्यात्न ही उप्तका 
एक क्षेत्र है। वह सूस, कम ओर कर्मके फछ स्वरूप ही अपनेको प्रमझता है| 


ततो नित्य॑ भयाक्ान्तों बतेते श्रान्तिमानिव । 
भनुते सुगतृष्णाधामस्भो मारे जन: कुधी। ॥ ५२० ॥ 
अथ--इसलिये वह सदा भयभीत रहता है सदा श्रान्तता रहता है और वह 
कुबुद्धि मिथ्याहष्टी एरुप झगतृष्णामें ( सफद रतीढी जमीनमें ) ही जल समझता है । 
सम्पर्दृष्ठी-- 
अन्तरात्मा तु निर्मीकः पद निभयमाश्रितः । 
भीतिहेतोरिहावइ्स आन्तेरत्राप्पसंभवात ॥ ५२१ ॥ 


अथे--अन्तरात्मा ( सम्यरूष्टी ) तो मद्दा नि्मेय रहता है, क्योंकि वह निर्भय 
स्थान ( आतत्तत्त ) पर पहुंच चुका है। झसीलिये मयका कारण-भआान्ति भी उप्के अछे- 
भव है अर्थात्‌ सम्यग्हप्टीको अमबुद्धि भी नहीं होती । 
भिध्याहष्टी-- 
मिथ्याश्रान्तियेद्न्पत्न दहोने चान्यवस्तुनः । 
ग्रथा रजो तमोहेतो; सर्पाध्यासादूद्रवत्यधी। ॥ ५२२॥ 
अथे--नो मिथ्या-श्रम होता है ओर जो अयथार्थ (अन्य वत्तुका) भ्रद्धान होता है 
वह मिथ्याहप्टीफे ही होता है । जिप्त प्रकार अन्धकारके कारण रस्परीमें सपका निश्चय होनेसे 
डर लग नाता है उस्ती प्रकार मिथ्याहष्टी सदा मोहान्धकारके कारण डरता ही रहता है। 
सम्यग्हप्टी--- 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षे ज्योतिर्यों वेत्यनन्यसात । 
स विभेति कुतो न्याथादन्यधाइमवनादिह ॥ ५२३ ॥ 
अर्ग--नो स्वसवेदन प्रत्यक्ष रूप ज्योतिको अपनेसे अभिन्न समगता है, वह (सम्य- 
ग्व्टी ) किप्त न्यायसे डरेगा। उसे निश्चय है कि अन्यथा कुछ नहीं होसकता, अर्थात्‌ वह 
आत्माकों सदा अविनख़र समझता है इसढिये किपतीसे नहीं ढर्ता | 
वेदना-भय-- 
चेदना5ञन्तुका बाधा मलानां कोपतस्तनों । 
भीतिः प्रागेव कम्प। स्थान्मोहादा परिदेवनम्‌॥ ५२४ ॥ 
अर्य--शरिस्में वात, फिति, कफ, इन तीन महोंक्ा क्ोप होनेसे सानेवाढ़ी नो वाधा[ 


१४२ ] पद्चाध्यायी । [ दूपरा 
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है, उसीक़ा नाम बेदना है | उप्त आनेवाली वेदनासे पहले ही कंप होने छाता है वही 
वेदना-भय है अथवा मोहबुद्धिसे विछापका होना भी वेदना भय है। 
उल्ाघीईहई भविष्यामि माभून्मे वेदना कायित्‌। 
मूच्छेंच वेदनामीतिश्िन्तन वा सुहुसुहुः ॥ ५२५ ॥ 
अथे--मैं नीरोग होजाऊं, मुझे वदना कभी भी नहीं हो इस प्रकार बार बार चितवन 
करना ही वेदना--भय है, अथवा मूछो ( मोह वुद्धि ) ही बेदना भय है । 
बेदना भयका स्वामी-- 
अस्ति नूने कुद्पदे। सा दृष्टिदोषैकहेतुतः । 
नीरोगस्पात्सनोउज्ञानान्न स्थात्सा ज्ञानिन। काचित्‌ ॥ ५२६ ॥ 
अथे--वह बेदना भय मिथ्यादशनके कारण नियमसे मिथ्याहप्टीके ही होता है। 
अज्ञानसे होने वाढ्मा कह वेदना-भय-सदा नीरोगी ज्ञानीके कभी नहीं होता । 
सम्यग्हप्ट्कि विचार--- 
पुद्वलाहिन्नायिडाम्नों न में व्याधि। कुतो भयम्‌। 
व्याधिः सर्वा दारीरस्य बाअछर्तस्पेति चिन्तनस्‌ ॥ ५२७॥ 
अर्थ--मेरा ज्ञाममय-आत्मा ही स्थान है ओर वह पुहलसे सर्वथा मित्र है। इसलिये 
मुझे कोई व्याधि (रोग) नहीं होसकती। फिर मुझे मय किप्का ? मितनी भी बव्याधियां हैं 
सभी शरीरको ही होती हैं, अमूर्त-आत्माको एक भी व्याधि नहीं होपतक्ती। झम्त प्रकार 
सम्यग्दृष्टि सदा चिन्तवन करता रहता है | ॥ 
आर भा-«- 
यथा प्रज्वालितो वन्हि। कुथीरं दहाति स्फुथ्म । 
न दृहाति तदाकारपाकाशमिति दशेनात्‌ ॥ ९२८ ॥ 


अथे--नैसे-चहुत जोरसे नछती हुई अग्नि मकानको जय देती है, परन्तु मझ्ननके 
आकार्यें आया हुआ नो आकाश है उप्त नही जहा रक्ती, यह बात प्रत्यक्षनिद्ध है । 

भावाथ--मिप्त प्रकार आकाश अमूत पदार्थ है वह किस्ती प्रकार मह नहीं पक्ता, 
उसी प्रकार आत्मा भी अमू्त पढ़ा है उप्तका भी नाश नहीं होसक्ता । यह सम्पग्ह्टीका 
विचार है। 


ओर मी-- 
स्पश्नादीन्द्रियायए प्रत्युत्पन्नेष भाविषु । 
तादरो घस्प सोस्त्पणाोध्रिसीकों चेदवालयात्‌ ॥ ५२९-॥ 


अध्याव | ) मुबोविनी टीका । [ १४३ 





व्च्य्य्््स्स््स्स्््स्ख््य्स्प्स््य्य््स्य्स्य्स्स्स््य्््प्स्म्प्म्प्< 
अर्ग--वर्तमानमें प्राप्त जो स्पशनादि इन्द्रियोंके विषय हैं अथवा जो आगामी मिलने 
वोहे हैं, उनमें निप्तका आाठर नहीं है, वही (पम्यर्ब््टी) वास्‍्तवमे वेदना-मयसे निडर है। 


व्याधिसानेष तेषूचैनाअसिडोध्नादरों मनाक्‌। 
बाधाहेतो। स्वतस्तेषामासमस्थाविशेषतः ॥ ५१० ॥ 


अधै--इन्द्रियोंक विषय, व्याधियोंके मुल्य स्थान हैं क्‍योंकि वे बाधाके कारण हैं। 
इसल्यि उनमें रोगसे कोई विशेषता नहीं है भर्थात्‌ आत्माको दुःख देनेवाले रोग इन्द्रियोंके 
विषय हैं । 


अन्ाण (अरक्षण) भव-- 
अचाणं क्षणिकैकान्ते पक्षे चित्तक्षणादिवत्‌ । 
नाशात्पागंशनाशर्प जातुसक्षमता5हत्समन। ॥ ५३१॥ 


अथे--सर्वथा क्षणिक मानने वाह बौद्ध दशन है वह चिक्तका' क्षणमात्रमें नाश 
मानता है । चित्त पदसे आत्मा समझना चाहिये । निप्तप्रकार वह आत्माको क्षण नाशी 
मानता है उस्ती प्रकार अन्यान्य सभी पदार्थोको भी क्षण-विनाशी मानता है। साथमें कित्त- 
सन्तति मानता है। आत्मा नाशवाह् है परन्तु उसकी सन्तान बराबर चलती रहती है। 
ऐसा बौद्ध सिद्धान्त है परन्तु जैन सिद्धान्त ऐस्ता सर्ववा नहीं मानता वह पर्यायकी अपेक्षा 
आत्मा तथा इतर पढार्थोका नाग मानता है किंतु ख्रव्यकी अपेक्षासे सभीकों नित्य मानता है। 
परन्तु मिथ्याहष्टी इससे उल्टा ही समझता है। निम्त समय मनुष्य पर्यायका नाश तो नहीं 
हुआ है; परन्तु धीर २ आयु कम हो रहीं है ऐस्ती अवस्थामें वह ( मिथ्याहप्टी ) उसकी 
रक्षा तो कर नहीं पक्त', परन्तु नाशका मय उसे बराबर छगा रहता है।। उसीका नाम 
अन्ाण-भय ( अरक्षा-भय ) है। 
मिथ्याहप्टिका विचार-- 
भीतिः प्रागंशनाशात्स्थादंशिनाशभश्रमोन्वयात्‌ । 
मिथ्याम।त्रैकहेतुत्वान्यून सिथ्याइशोअस्ति सा ॥ ५३१२ ॥ 
अथ--मिथ्याग्इ्ट्टी समझता है कि धीरे २ आत्माकी पर्यायोंका नाश होनेसे संभव 
है कि कमी प्म्पूण आत्माका ही नाश हो जाय । क्योंकि सन्तानके नाशसे सन्तानीकैनाशका 
भी डर है। झस प्रकारका मय मिथ्याहष्टीको पहलेसे ही हुआ करता है। इसमें कारण केवढ 


मिथ्यात््वकमंक्रा उदय ही है ऐप्ा मय नियमसे मिथ्यारप्टीक़ो ही हीता है सम्यग्दष्टीको 
कमी नहीं होता। 


१४४ पद्चाध्यायी | [ दूछरा 


भावाथे--पम्यग्दृष्टिने आत्माका स्वरूप अच्छी तरह समझ हिया है, इतना ही 
नहीं किन्तु स्वात्मसंवेदन जनित सुखका भी वह स्वाद हेचुका है इसलिये उसे ऐसप्ती मिथ्या 
भ्रान्ति कि आत्मा भी कभी नष्ट होजायगा कभी नहीं हो सक्ती । 
शरण पर्ययस्पास्तेगतस्पापि सदन्वधात्‌ । 
तमनिच्छ न्निवाज्ञ: स त्रस्तोस्त्यन्नाणसाध्वसात्‌ ॥ ५३३ ॥ 
अथ--वास्तवमें पर्यायक्रा नाश होनेपर भी आत्मसताकी #ंखछा सदा रहेगी और 
वह आत्मप्तता ही शरण है परन्तु मूख-मिथ्यार्प्टि इस वातको नहीं मानता हुआ अमन्नाण 
भय ( आत्माकी रक्षा कैसे हो इस भयसे ) एदा दुःखी रहता है। 
सम्यग्हप्टी-- 
सदष्टिस्तु चिदंशेः स्वेः क्षण नष्टे चिदात्मनि । 
पश्यन्नष्टमिवात्मानं निर्मेयोहत्राणमीतितः ॥ ५४४ ॥ 
अथ--पम्यरदप्टी तो आत्माको पर्यायकी अपेक्षासे नाश मानता हुआ भी अ्राण 
भयसे सदा निढर रहता है। वह आत्माको नाश होती हुई सी देखता है तथापि वह 
निदर है। 

















सिद्धान्त कथन--- 
द्रव्यतः क्षेत्रतआआापि कालादपि च भावतः । 
नान्नाणमंशतोप्यन्न कुतस्तछि महात्मन; ॥ ५१५ ॥ 
अथे--झस आत्माका अथवा इस संप्तारमें किप्ती भी पदार्थका द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावकी अपेक्षासे अशमात्र भी अरक्षण ( नाश ) नहीं होता है तो फिर महान्‌ पदार्ष 
आत्मा-महँत्माका नाश केसे हो पत्ता है * 
अग्रुप्ति भव- 
दृडसोहस्पोद्याद्वुद्धिः यस्थचैकान्तवादिनी । 
तस्थैवागुप्ति भीतिः स्पान्नून नान्यस्थ जातुचित्‌ ॥ ५१९ ॥ 
अथे--दशनमोहनीयके उदयसे निप्तकी बुद्धि एकान्तकी तरफ झुक गई है उस्ीके 
अमुप्ति-भय होता है। निसके दरशनमोहनीयका उदय नहीं हैं उप्तके कभी भी ऐसप्ती बुद्धि 
नहीं होती । 
मिथ्याह्टी--- 
असल्लन्म सतोनाईं मन्यमानस्थ देहिनः । 
कोवकाशस्ततों सुक्तिमिच्छतो व्यप्तिसाध्वसात | ५१७ ॥ 


अध्याय | ] सुवोधिनी टीका । [१४५ 
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अथै--जो महुष्य अप्ततू पदायक्री उत्पत्ति मानता है और सत्‌ पदार्थका नाश मानता 
है तथा फिर अगुप्ति-मयप्ते छूटना चाहता है. वह ऐसा मानने वाह अगुप्ति मय कहां 
छुटकारा पा सक्ता हूँ 





सम्पग्दशे--- 
सम्परदष्टिरतु स्वरूप गुप्त वे चस्तुनों विदन्‌ । 
निर्मयो5ष्मुप्तितों भीते; भीतिहेतोरसंभमचात्‌ ॥ ५३८ ॥ 
अथ--मम्यग्टष्टे तो वस्‍्तुके स्वरुपको निश्चयरीतिसे रक्षित ही मानता है, वह मयके 
कारणको ही अपमव मानता है उमलिये वह अगुप्ति-भीतिसे निमय्र रहता है | 
मृत्यु भव--- 
झृत्यु। प्राणात्यय; प्राणा! कायवागिन्द्रियं सन; । 
निःश्वासोच्छासमायुथ्र दक्षेत वाक्‍्यविस्तरात्‌ ॥ ५३९॥ 
अथे--प्राणोंका नाश होना ही झुत्यु है। काय, वचन, पांच इम्द्रिय, मन, निःश्ा- 
पतोच्छूवाप्त और आयु ये दश प्राण हैं। ये दश प्राण विस्तार रूप हैं। यदि इन्हींको संक्षेपमें 
कहा जाय तो बह (काय, वचन, मन) इम्द्रिय, ख्ाप्तोच्ख़ास और आयु, ऐसे चार प्राण हैं। 
तडझ्ीतिजीवितं भूयान्मा भून्मे मरणं कचित्‌। 
क॒दा लेभे न वा देवात्‌ हत्याधिः स्वरे तनुब्यये ॥ ५४० ॥ 
अथ--हत्यु-मय इस प्रकार होता रहता है कि में जीता रहूं, में कमी नहीं मर, 
अथवा दैवयोगसे कभी मर न जाऊं, इत्यादि पीढा अपने शरीरके नष्ट होनेके मथसे होती 
रहती है। 
मृत्यु भयफा स्वामी-- 
नूने तड्ी। कुदष्टीनां नित्य तत््वमनिच्छताम । 
अन्तस्तत्त्वेकद्त्तीनां तद्बीतिज्ञानिनां कुतः ॥ ५४१॥ 
अथ- निश्चयसते झृत्यु भय तत्तको नहीं पहचानने वाढ़े मिथ्याइप्टियोंकों ही सा बना 
रहता है। मिन्होंने आत्माके स्वरूपमें ही अपनी वृत्तियोंको छुगा खखा है ऐसे सम्प्तानियों- 
को मृत्यु भय कहांसे होसकता है “ 
सम्पग्दशको मृत्यु भय क्‍्यें। नहीं ? 
जीवस्थ चेतना प्राणा; नून॑ सात्मोपजीबिनी । 
ना्थान्मृत्युरतस्तड्रीः कुतः स्थादिति पहचतः ॥ ५४२ ॥ 
अर्थ--नीवके चेतना ही प्राण हैं। वह चेतना निश्यसे आत्मोपनीबिनी (आत्माका 
उपनीवी गुण) है। ऐसा देखनेवाढ् रुत्यु होना ही नहीं समझता, फिर रुत्यु-भय उसे कहां- 


सकता है ! 
ड० १९ 
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आकस्मिक-भय--- 
अकस्माजातभित्युचेशकस्मिकभर्य स्टृतम्‌ । 
तद्यथा विद्युदादीनां पातात्पातो5खुधारिणाम््‌ ॥ ५४३॥ 
अर्य--जो भय अक्रप््मात्‌ (अचानक) होनाता है उसे आकत्मिक भय कहते हैं। कह 
विनली आदिके गिरनेसे प्राणियोंका नाश होना आदि रुपसे होता है | 
मीतिभूयाद्रथा सोस्थ्य माभूदौस्थ्यं कदापि मे । 
इत्येव॑ सानसी चिन्ता पर्याकुलितचेतसा ॥ ५४४ ॥ 
अथे--आकस्मिक भय हस्त प्रकार होताहै कि छद्ा मैं स्वस्थ वना रह, मुझे मलवए्कता 
कभी न हो । इस प्रकार आकुल चित्तवाह्म मानप्तिक चिन्तासे पीडित रहता है । 
इश्सका स्वामी-- 
अरथादाकस्मिकश्नान्तिरसिति मिथ्यात्वशालिनः । 
कुतो मोक्षो5स्प तड्जीतनिर्मीकेकपदच्युते! ॥ ९५२५ ॥ 
अथै--आकस्मिक भय मिश्थाहष्टीको ही होता है क्योंकि वह निर्मीक स्थानसे गिरा 
हुआ है और सदा भयभीत रहता है । फिर भा उसे मोक्ष कहांसे होसक्ती है। 
निर्माकेकपदो जीवो स्थादूनन्तोप्पनादिसात्‌ । 
नास्ति चाकस्मिकं तत्र कुतस्तद्वीस्तामिच्छत; # ५९४१ ॥ 
, अर्थ--जीव सदा निर्मीक स्वानवाल् है, अनन्त है, और अनादि भी है। आ 
निर्मीकस्थानको चाहनेवाढ़े जीवको आकस्मिक मय कमी नहीं होता ! क्योंकि अगादि 
अनन्त जीवमें आकप्मिक घटना हो ही क्‍या सकती है ! 
निःकाक्षित अंग-- 
कांक्षा 'भोगामिछाषः स्थात्कृते5्सुष्य क्रियाखु वा । 
कर्मणि तत्फले सात्म्यमन्यदष्टिप्रशेसनम्‌ ॥ ५४७ ॥ 
अथै--नो काम किये जाते हैं उनसे पर छोकके लिये भोगोंकी चाहना करना इसीकी .. 
नाम कांक्षा है। अथवा कम और कमेके फलमें आत्मीय-भाव रखना अथवा मिथ्याइं्टियोंकी 
प्रशेत्ता करना आदि सब कांक्षा कहलाती है । 
काक्षाका चिन्ह-- 
हृषीकारुचितेषूचेरुदेगो विषयेषु यः । 
स स्थाह्लोगामिलाषस्प लिंग॑ स्वेष्ाथरञ्ञनात्‌ ॥ ९४८ ॥ 
अथै--जो इन्द्रियोंको रुचिकर विषय नहीं हैं, उनमें बहुत दुःख करना; के यही 
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भोगोंकी अमिलापाकरा चिन्ह है। क्योंकि इन्द्रियोंक अरुचिकर विपयोंमें दुःख प्रकट करनेसे 
अपने अभीष्ट पदाथोमें राग अवश्य होगा। 
रागद्रेष दोनों सापेक्ष हैं--- 
तद्रथा न रतिः पक्षे विपक्षेप्परतिं बिना । 
नारतियाँ स्वपक्षेपि तब्तिपक्षे रति विना ॥ ५४९ ॥ 
अर्थ--विपक्षमें विना द्वेप हुए स्व-पक्षमें राग नही होता है और विपक्षमें बिना 
राग हुए स्पक्षमें द्वेप नही होता है। 
भावाथै--राग ओर द्वेप, दोनों ही सपिक्ष है । एक वसततुमें जब राग है तो दूप्तीमें 
द्वेप अवश्य होगा अथवा दृसरीमें जब राग है तब पहलीमें ढ्वेप अवश्य होगा। रागह्रेप दोनों 
ही सहमावी हैं। इस्ती प्रकार इन्द्रियोंके किसी विषय द्वेष कानेसे किप्तीमें राग अवग्य होगा । 
तश्योगिताका हृष्टान्त-- 
शीतद्रेची यथा कशथ्ित्‌ उप्णस्प् ससीहते । 
नेच्छेद्नुष्णसंस्पदा सुष्णरपशामभिलाघुक! ॥ ५०० ॥ 
अर्थ--नैसे कोई शीतसे रेप करनवाढ्ा है तो वह उप्णप्पशकों चाहता है। जो 
सष्छत्यज्की अमिषरापा उसता है वह शीतस्पशको नहीं चाहता । 
कांक्षाका स्वामी--- ह 
यस्पास्ति कांक्षितों भावों नूने मिथ्याहगस्ति सः । 
यस्प नास्ति स सदृदृष्टियुक्तिस्थानभवागमात्‌ ॥ ५५१ ॥ 
अर्थ--निप्तके कांझित ( मोगामिछापा ) भाव है वह नियमसे मिशथ्याहष्दी है। 
९५३88 भाव नही है वह सम्यग्हप्टी है। यह वात स्वानुभव, युक्ति और आगमम तीनोंतसे 
| 


मिध्याइटीकी भावना--- 
आस्तामिष्ठार्थंसंघोगों 5छुत्नमो गा मिलापषत; । 
स्वाथंसाथेंकसंसिडि ने स्पान्नामैहिकात्परस्‌ ॥ ५५२ ॥ 
अथे--परलोकम मोगोंकी अमिरापासे इष्ट पदा्ोक्रा संयोग मिझे यह भावना तो 

मिथ्याइप्टिकि छगी ही रहती है परतु वह यह भी समग्रता है कि अपने समग्र अभीष्टोंकी 
पिद्धि इसलोकके लिश कही नही है अर्थात्‌ जो कुछ छुख सामग्री है वह यही ( सासारिक ) 
है, इससे बह्कर और कही नहीं है। 

निःसार॑ प्रस्फुरत्येष मिथ्याकमेंकपाकतः । 

न्तोरून्भत्तवच्चापि वार्घचोतीत्तरड़चन ॥ ५०३॥ 
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अर्थ--मिथ्याव््टीको ऐसी ऐसी (नो कुछ है सो इसी संसारमें है) निःसार भावनाें 
मिथ्या कमके उदयसे आया करती हैं ।वे ऐसी ही हैं जैसे कि किसी उन्‍्मत्त (पागढ) आदी- 
को हुआ करती हैं। वायुसे हिलोरा हुआ समुद्र मिस्त प्रकार तरंगोंसे उछतने छातता है, उप्त 
प्रकार मिथ्यात्तके उदयसे मिथ्यादष्टी अज्ञानभावोंसे उछहने छाता है । 











शड्डाकार-- 
ननु कार्यमनुदिश्य न सन्दोपि प्रवर्तते । 
भोगाकांक्षां विना ज्ञानी तत्कर्थ बतमाचरेत्‌॥ ५५४॥ 
अथे--शड्जाकार कहता है कि बिना किसी कार्यकों रुक्ष्य किये मन्द पुर्ष भी किप्ती 
काममें नहीं लगता है तो फिर विशेष ज्ञानी-सम्यग्ज्ञानी बिना भोगोंक़ी चाहनाके कैसे त््ोंको 
धारण करता है! 
फिर भी शड्डाकार--« 

नासिडं वन्धमात्रत्व क्रियाधा।; फलमदयम्‌ । 

शुभमात्र शुभाधाः स्थादशुसायाश्ापउशुमावहम्‌ ॥ ९९५॥ 

नचा55शड्ू्य क्रियाप्येषा स्थादृबन्धफला कचित्‌ । 

दशेनातिशयाडेतोः सरागेपि विरागवत्‌ ॥ ५५९ ॥ 

यतः सिर प्रमाणाद नून॑ बन्धफला क्रिया । 

अवांक क्षीणकषायेम्योज्चदर्थ तडेतुसंभवात्‌ ॥ ५५७ ॥ 

सरागे वीतरागे वा नूनमोद्थिकी क्रिया । 

अस्ति बन्धफलाजवरय मोहस्थान्यतमोद्यात्‌ ॥ ९७८ ॥ 

न वाच्य स्थादात्मदृष्टि। कश्नित्‌ प्रज्ञापराधत: | 

अपि बन्धफलां कु्योत्तामबन्धफलां विदून्‌ ॥ ५५९ ॥ 

यतः प्रज्ञापिनाभूतमास्ति सम्यगूविशेषणम्‌। 

तस्याश्वाउमावतो नूने कुतस्तया द्व्यिता दृशः ॥ ५९९० ॥ 


अथ--शह्वाकार कहता है कि नितनी भी करियायें की जाती हैं सवोका एक वें 
होना 'ही फल है ।'यह वात मरी भांति सिद्ध है । यदि वह शुम क्रिया है तो उप्तती पे 
शुभरूप होगा और यदि वह अशुभ है तो उसका फल भी अशुभ ही होगा । परन्तु कोई 
सी क्रिया क्यों न हो वह वन्ध अवश्य करेगी। ऐसी आइईंका नहीं करना चाहिये कि पं 
क्रिया कहीं पर बन्ध न करे । निप्त प्रकार वीतरागी पुरुपमें क्रिया वन्धरूप फलकों गही 
करती है, उसी प्रकार सम्यग्दरोनके अतिशयके वारण परागीमें भी वल्वफछा क्रिया 
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स्स्च्य्स्व्य्प्च््य्््प्य्प्प्प्प्पप्च्प्प्म्प्प्प्प्फ्प्प्प्प्प्प्प्प्प्प्मम्प्स 
होगी ? ऐसी आशंका नहीं करना चाहिये | वर्योकि यह वात प्रमाण सिद्ध है कि सभी 
क्रियार्ये वस्धहूप फहको पैदा काने वाली हैं | क्षीणक्पाय ( वारहवां गुणस्थान ) से पहलेर 
अवश्य ही बन्धका कारण संभव है । 

चाहे सरागी हो चाहे वीतरागी ( क्षीणक्रपायसे पहले ) हो दोनोंमें ही ओदयिकी 
(उदयसे होनेवाली) क्रिया होती है और वह क्रिया अवश्य ही बन्धरूप फलको पेदा करनेवाली 
हैं, क्योंकि मोहनीय प्रकृतियोमेंसे किप्ती एकका उदय मोजूद है इसलिये बुद्धिके दोपसे 
किप्तीको स्वानुभूतिवाहा मत कहो और मत वन्ध-जनक क्रिया करनेवाल़ेकी क्रियाकों अपन्ध 
फछा क्रिया बतलाओ । क्योंकि बुद्धिका अविनामावी सम्यकू विशेषण है । उप्त सम्यक विशे- 
पणवाडी बुद्धि (सम्यग्ज्ञान) का अभाव होनेसे दशनको दिव्यता-उत्कृश्ता (सम्यग्द्शनता) 
कैसे आसक्ती है 

उत्तर 
नेंचे यतः खुधतिरं प्रागास्ति चानिच्छतः क्रिया । 
शुभायाश्राध्शु भायाश्व कोष्वरेषों विशेषभाक्‌ ॥ ५६१ ॥ 

अर्थ--शकाकारकी उपगुक्त रंका व्यर्थ है, क्योंकि पहले यह वान अच्छी तरह सिद्ध 
होचुकी है कि बिना इचछाके भी क्रिया होती है। फिर शुभ क्रिया ओर अशुभ क्रियाकी 
क्या विशेषता वाकी रह गड ? 

भावार्थ--निप्त एरुपको किसी वस्‍्तुकी चाहना नहीं है उसके भी क्रिया होती है । 
तो ऐसी क्रिया शुभ-अशुभ क्रिया नही कहा प्तक्ती | क्योंकि नो शुभ परिणामों की नाय 
वह शुभ क्रिया कहलाती है और जो अशुम-परिणामोंसे की जाय वह अशुभ क्रिया कहलाती 
हैँ । जहां पर क्रिया करनेकी इच्छा ही नहीं है वहां शुभ अथवा अशुभ परिणाम ही नहीं 
बन सक्ते | 

शेकाकार-- _ 


नन्‍्वनिष्ठार्थंसंयोगरूपा साइनिच्छतः क्रिया । 
विशिष्टेष्ठा थसंयो गरूपा साइनिच्छतः कथम्‌ ॥ ५६२॥ 
अथे--शंकाकार कहता है कि नो क्रिया अनिष्ट पदायोंकी संयोगहुपा है वह तो 
नहीं चाहने वाढेके ही होनाती है । परन्तु विशेष विशेष इष्ट पदार्थेके संयोग करानेवाली जो 
क्रिया है वह नहीं चाहने वाले पर्षके कैसे हो सक्ती है 
पुन, शकाकार-- 
'सक्रिया बतरूपा स्थादर्थान्नानिच्छतः स्फुटम । 
तस्वाः स्वनन्त्रसिदस्वात्‌ सिर कतृत्वमथथंसात ॥ ५६९१॥ 
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अथे--बत-स्वरूप जो अच्छी क्रिया है वह विना त्रत चाहने वाहेके कैसे हो पत्ती 

£ अर्थात्‌ नहीं होसक्ती । त्त रूपा क्रिया इच्छानुसार की जाती है इसलिये अत करने वाह 
ब्रत क्रियाका कर्ता है यह वात सिद्ध हुईं । भावाथे--श्रेष्टठ क्रियायें विना इच्छा किये 
नहीं होप्तक्तीं ऐसा शंकाकारका अमिप्राय है । 


उत्तर--- 
नैच यतोस्त्यानिष्ठा थे: सवे! कर्मोंद्यात्मकः । 
तस्मान्नाकांक्षते ज्ञानी यावत्‌ कमे च तत्फलम ॥ ५६४॥ 
अथ--उपयुक्त कहना ठीक नहीं है | क्योंकि मितना भी कुछ कमके उदय-स्वकूप 
है सब अनिष्ट-अर्थ है। इसलिये जितना भी कर्म ओर उसका फल है उसे ज्ञानी पत्ल 
नहीं चाहता है | 
दृष्टिदोष-+- 


यत्पुनः कशथ्चिदिष्ठा्धों5निश्टाथ। कश्रिदर्धसात । 
तत्सवे दृष्टिदोषत्घात्‌ पीतदोखावल्ोकवत ॥ ५६५॥ 
अथ--ओर जो प्रयोगन वश कोई पदार्थ इष्ट मान लिया जाता है अधवा कोई 
पदाथ अनिष्ट मान लिया माता है वह सत्र मानना दृष्टि ( दशन ) दोषसे है। मिम्रप्रकार 
दृष्टि ( नेत्र ) दोषसे सफेद राख भी पीछा ही दीखता है उसी प्रकार मोह बुद्धिसे क्मोदय 
प्राप्त पदार्थोमें यह मोही जीव इृष्टानिष्ट वुद्धि करता है। वाह्तवमें कर्मोदयसे होनेवाहा 
प्भी अनिष्ट ही है। 
सम्यग्दष्टिकी दृष्टि-- 


दृड्मोहस्पात्यये दृष्टि; साक्षात्‌ सूक्ष्माथद्रिनी । 
तस्थाउनिष्टेष्स््पनिष्ठा थीवुद्धिः क्मंफलात्मके ॥ ९९९ ॥ 
अथे--दरशैनमोहनीय कर्मके नाश हो जाने पर साक्षात्‌ सुक्ष्मपदार्थोकों देखनेवांली 
दृष्टि ( दशन ) होनाती है । फिर सम्यग्दप्टिकी, कर्मके फल स्वरूप अनिष्ट पदार्थोमें अनिष्ट 
पदार्थ रुपा ही बुद्धि होती है । भावार्थ--सम्यग्दवष्टि कमके उदयमात्रको ही अनिष्ट पममता है। 
कमोदयसे प्राप्त सभी पदाथे उस्तकी दृष्टिमें अनिष्ट रूप ही मासते हैं । 
कर्म और कर्मका फल अनिष्ट क्यों है ? 
नचाउसिडमनिष्टत्व कमेणस्तत्फलस्थ च्‌ । 
स्वतों दुःखहेतुत्वाद्यक्तिस्वानुभचागमात्‌ ॥ ५६७॥ 
अथे--कर्म और कर्मका फछ अनिष्ट है, यह वात असिद्ध नहीं है क्योंकि जितना 
भी कम और कर्मका फल है सभी सवंदा दुःखका ही कारण है। यह वात युक्ति। स्वाजुभव 
और आगमसे प्रसिद्ध है। 
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सभी क्रियायें अनिष्ट ही हैं--- 
अनिष्टफलवत्त्वात्‌ स्पादनिष्टाथो प्तक्रिया । 
दुष्टकार्यानुरूपस्थ हेतोदछोपदेशवत्‌ ॥ ५६८ ॥ 
अधथे--मितनी भी व्रत-किया हैं स्व अनिष्टार्थ हैं क्योंकि अनिष्ट फल वाली हैं । 
सिप्त प्रकार दुष्ट पुरुषका उपदेश दुष्ट-करार्यक्री पेद़ा करता है, उसी प्रकार यह भी दुष्ट-कार्यको 


उत्पन करने वाही हैं । 
ब्रत क्रिया स्वतन्त्र नहीं है-+- 


अथा5सिडं स्वतन्त्रत्वं क्रियाया: कमेण; फलात । 
कूृते कर्तोंदियाडेतोस्तस्पाश्ाउसंभवों घतः ॥ ५६९ ॥ 
अर्थ--पहले यह शंका की गई थी कि क्रिया स्व॒तन्त्र होती है, उप्का कर्ता 
प्रम्यग्दृष्टि है ? सो वास्तवमें ठीक नही है। क्रिया कमेके फठसे होती है अथवा कमेक्रा फल 
है। इसढिये क्रियाको स्वतन्त्र बृतढाना अपिद्ध है क्योंकि क्मोदयरूप हेतुके विना क्रियाका 
होना ही असंभव है । 
क्रिया-औदयिकी है-- 
यावदक्षीणमोहस्य क्षीणमोहस्प चा5घ्त्सनः । 
यावत्यस्ति क्रिया नाम तावत्यौदयिकरी स्छुता ॥ ५७० ॥ 
अथे--निप्त आत्माका मोह क्षीण होगया है अथवा निम्तका क्षीण नहीं हुआ है, 
दोनों ही की मितनी भी क्रिया हैं प्मी भोदयिक्री अर्थात्‌ कर्मके उदयसे होनेवाली हैं । 
पौरुषो न यथाकास पुंस। कर्मोंद्ति प्रति । 
न पर पौरुषापेक्षों दैवापेक्षो हि पोरुष: ॥ ५७१॥ 
अथ--परुपका पुरुषाय कर्मोदयके प्रति भर पक उपयुक्त नहीं होता, और प्रुरुषार्थ 
केवल पुरुषायसे भी नहीं होता किन्तु ठेव ( कर्म ) से होता है। भावार्थ--पुरुषार्थ कर्मसे 
होता है इसलिये क्रिया ओदयिकी है। 
े निष्कष-- 
सिडो निष्कांक्षितो ज्ञानी कुवोणोष्युदितां क्रियाम्‌। 
निष्कामतः कृत कर्म न रागाय विरागिणाम्‌ ॥ ५७२ ॥ 
अर्ग--यह वात सिद्ध हुईं कि सम्यग्ज्ञानी उदयकूपा क्रियाकों कर्ता हुआ भी 
निकांक्षित है अर्थात्‌ आकांक्षा रहित है । विरागियोंका विना इच्छाके किया हुआ कम 
रागके लिये नहीं होता है। 
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आंशका[+«__ 
ना्ंक्ये चास्ति निःकांक्ष। सामान्योपि जन! कचित्‌ । 
हेतोः कुतशिद्न्यश्न दशनातिशयादूपि ॥ ५७३ ॥ 
अर्थैं--प्म्यग्दशनके अतिशय रूप हेतुको छोड़ कर कहीं दूसरी जगह सामान्य आदमी 
भी भाकांक्षा रहित हो जाता है ? ऐसी आशंका नहीं करना चाहिये। 
क्योंकि--- 
यतो निष्कांक्षता नास्ति न्यायात्सदछोन विना । 
नानिच्छास्त्यक्षजे सौख्ये तद्त्यक्षमनिच्छतः ॥ ५७४ ॥ 
अथे--क्योंकि विना स्म्यग्दर्शनके हुए निष्कांक्षता हो ही नहीं सकती है, यह 
न्याय प्िद्ध है क्योंकि नो अतीन्द्रिय सुखको नहीं चाहता है उसकी इच्धरियनन्य सुझतें 
अनिच्छा भी नहीं होती है । 


मिथ्याहष्टी-- 
तद्त्यक्षसुख मोहान्मिध्यादष्टि! स नेच्छाति । 
दृद््मोहस्य तथा पाकः दक्ते! सद्भावतो5निदम्‌ ॥ ५७५ ॥ 
अथ--उम्र अतीन्द्रिय सुखकी मोहनीय कर्मके उदयसे मिथ्याहष्टि नहीं चाहता 
है क्योंकि शक्तिका प्द्भाव होनेसे दशन मोहनीयका निरन्तर पाक ही वैप्ता होता रहता है। 
उक्तो निष्कांक्षितों भावों गुण: सदशेनस्य ये । 
सरतु का नः क्षतिः प्राकचेत्परीक्षा क्षमता भता ॥ ५७१॥ 
अथे--निष्काक्षित भाव कहा जाचुका, यह सम्यग्हप्टिका ही गुण है ऐसा कहनेमें 
हमारी कोई हानि नहीं हैं यह परीक्षा सिद्ध वात है। 
भावार--परीक्षक स्वयं निश्चय कर प्क्ता है कि निष्कां्षित भाव विना सम्य्दर्शनके 
नहीं हो सत्ता इस लिये यह सम्यग्दुष्टिका ही गुण है । 
निर्विचिकित्स|+-- 
अथ निर्विकित्साख्यों गुणः संलक््यते स या । 
अदरशेनग्णस्थोच्चेगुणो युक्तिवशादपि ॥ ५७७ ॥ 
अथ--अब निर्विकित्सा नामक गुण कहा जाता है।नो कि थुक्ति द्वारा भी 
सम्यग्दष्टिका, ही एक उन्नत गुण समझा गया है। 
विचिकित्सा-- 
. आत्मन्यात्मगुणोत्कषेबुद्यां स्वात्मप्रदांसनात्‌ । 
परन्नाष्यपकर्षेष बुडिविचिकित्सा स्टृता ॥ ९७८-॥ , 


अध्याय | ] पुबोधिनी टीका । [१५३ 


ख,.._ अथ--भपनेमें अधिक गुण समझकर अपनी प्रशंसा करमा और दृप्तरोंकों हीन॑ता 
सिद्ध करनेकी वृद्धि रखना विचिकित्सा मानी गई है । 
निर्विनिवि त्ता--- 
निष्कान्तों विचिकित्साया: प्रोक्तो निर्विचिकित्सक! 
ग्रुण: सदर्शनस्पोच्चेवेक्ष्य तहक्षणं यथा ॥ ५७० ॥ 
अरथ--उपरयुक्त कही हुई विनिकित्मारों रहित नो भाव है वही निर्विचिकित्सा गुण 
कहा गया है। वह मम्यर्वप्टिका उन्नन गुण है, उप्तका लक्षण कहा जाता है--- 
दुर्देवाह:खिते पुंसि तीजआ5्साताघृणास्पदे । 
यज्नादयापरं चेतः स्मघ॒तो निर्विचिकित्सक) ॥ ५८० ॥ 
' अर्थ--मो पएछ्म खोटे कर्मके उदयसे दुखी हो रहा है. और तीम्र असतातावेदनीयक 
जो निन्धप्थान वन रहा है ऐसे पुरुषक विषय जित्तमें 3 द्याबुद्धि नहीं होना वही निविचि- 
कित्सा गृण कहा गया है। 
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विचार-पएपग--- 
नेतत्तन्मनस्पज्ञानमस्म्यह सम्प्दां पद्म । 
नासावस्मत्समों दीनो वराकों विपदां पद्म ॥ ५८१॥ 
अथे--झस प्रकारका मनमें अज्ञान नहीं होना चाहिये कि में समतत्तिश्रोंका मर हूँ 
और यह विचारा दीन विपत्तियोंक्रा घर है, यह मेरे ममान नहीं हो सक्ता। 


प्रत्युत ज्ञानमेबेतत्तत्र कर्मेंविपाक जा; । 
प्राणिन। सदा! सर्वे असस्थावरथोनयः ॥ ५८२॥ 
अथ--उर्जुक्त जज्ञान न होकर ऐसा ज्ञान होना चाहिये कि कर्मके उदयसे सभी 
त्रप्त, स्थावर योनिवाले प्राणी समात है । 
हृएन्ति--- 
यथा ठावभको जातो शृद्धिकायास्तथोंद्रात्‌ । 
शूद्रावश्रान्तितस्तों हो कृतो भेजे भ्रमात्मना ॥ ५८३ ॥ ! 
अथै--मिप्त प्रकार शूद्रीके गरसे ढो बालक पैदा हुए। वास्तबमे वे दोनों ही 
निधोन्तरीतिसे शूद हैं, परन्तु भमात्मा उनमें भेद समझने छगतां है। भावाथे-ऐसी कथा 
प्रसिद्ध है कि शूद्रीके दो बालक हुए थ। उन्होंने मिन्न २ कार्य करना 'शुरू किया था। 
एकने उच्च वणका कार प्राउम्भ क्रिया था ओर दूसरेने शूहका ही का4 प्रारम्भ किया था। 


बहुतसे मनुष्य अमसे उन्हें भिन्न २ एमझने छगे थे। परन्तु वाह्तमें वे दोनों ही एक * मासे 
ज्भ० २० 
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जैदा हुए थे। इसी प्रकार कमेझत भेदसे जीवोंमें कुछ अमशीढ भेद ही समझने हे हैं। 
परुततु वास्‍्तवर्में सभी आत्मायें समान हैं। है 
जले जम्वालवजीवे यावत्कमोशुचि स्फूटम्‌ | 
अ्ता चाविशेषाद्ा नूने कममहठीमसः॥ ५८४ ॥ 
अधै--नहमें काईकी तरह इस जीवमें जब तक अपवित्र कमका सम्बन्ध है, कब तक... 
इस का-मलीन आत्माके सामान्य रीतिसे अहं बुद्धि लगी हुई है। अर्थात्‌ इतर पदारेमं झने 
आपा मान रकवा है। 
निषकष--- 
अस्त सदरशनस्थासों गणो निन्निचिकित्सकः । 
घतोष्चदर्थ स तन्नार्ति तस्मादन्यत्र न कचित्‌ ॥ ५८५ ॥ 
अथे--यह निषिचिकित्सा-गुण सम्यग्दष्टिका ही गुण है। क्योंकि प्म्यर्दृष्टिमें वह 
अवश्य है । सम्यग्दश्सि अतिरिक्त कहीं नहीं पाया नाता है । 
कर्मपर्यायमात्रेष रागिणः स कुतों गुणः । 
सद्िशेषेषपि सम्मोहाददयेरिक्‍येपलब्धितः ॥ ५45 ॥ 
अभै--नड़ और चैतस्थमें परुपर विशेषता होनेपर भी मोहसे दोनोंको एक समन 
बाला-कमकी पर्यायमात्रमें नो रागी होरहा है, उप्के वह निविचिकित्सा गुण कहांसे हो 
पका है 
इत्पुक्तो युक्तिपूवासी गुण. सदशनस्प थ*। 
नाविषक्षों हि दोषाय विषक्षो नें झुणाप्तये ॥ ५८७॥ 
अरथे-- इस प्रकार युक्तिपूक- निर्विचिकित्सा गुण सम्यग्दश्टिका कहा गया है। यदि 
यह गुग नकहा नाय तो कोई दोष नहीं होतत्ता, और कहनेपर कोई विशेष छाभ 'हीं है। 
भावा्-यह एक सामान्य कथन है । निर्विचिकित्सा गुणके कहने और न कहने पर कोई गुण 
दोष नहीं होता, इसका यही आशय है कि सम्पगदरनके साथ इसका होना अक्यंमावी नहीं. 
है । हो तो भी अच्छा और न हो तो कोई हानि भी नहीं है । 
ः अपूहईशि-- 
अस्ति चामदुदष्टि! सा सम्पग्द्शनशालिनी । 
ययालंकूतवपुष्येतद्धाति सहहोन नरि ॥ ५८८ ॥ 
अगै--अमूहुदृष्टि गुण भी सम्यग्द्रन सहित ही होता है । अमृहदृष्टि गुणसे विभूषित 
आत्मामें यह सम्यग्दरन शोभावमान होता है। 


अध्याय | ] सुबोधिनी टीका । [१९९ 
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अपृढदृष्टिक्षा लक्षण-- 
अतच्चे तत्त्वश्नडानं मूह्दृष्टिः स्वलक्षणात्‌ । 
नास्ति सा यस्य जीवस्प विख्यातः सोस्त्यमहहक ॥ ५८९ ॥ 
अथ--भतत्तमें तत्त-अ्रद्धान करना, मूहइृष्टि कहछाती है। मूढ जो दृष्टि वह मूढरृष्टि 
ऐवा मूद्दृष्टि शब्दसे ही स्पष्टाय है । निस्त नीवके ऐसी मृढ-दृष्टि नहीं है वह अमृददृष्ट 
प्रप्िद्ध है। 
अस्त्यसडेतुदृष्टान्तैमिथ्या5थ. साधितो5परेः । 
नाप्यलं तन्न मोहाय दृशद्पोहस्पोद्यक्षते ॥ ५९० ॥ 
अर्थ--दूसरे मृतवाढोसे मिथ्या हेतु ओर दृष्टातों द्वारा मिथ्या (विपरीत ) पदार्य 
सिद्ध किया है। वह मिथ्यापदार्थ, मोहनीय कर्मके क्षय होनेसे सम्यग्दष्टिम मोह (विपरीतता) 
पैदा करनेके लिये समय नहीं है। 
सुध््मान्तरितद्शर्थ दर्शितेषपि कुदष्टिमिः । 
नाल्पश्रुतः स सुझेत के पुनख्येहहुश्रुतः ॥ ५९१ ॥ 
अर्थ--सूल्म, अन्तरित तथा दूखती पदार्योकों मिथ्यादृष्टि पुरुष यदि विपरीत रीतिसे 
दिखाने लगें तो नो थोडे शास्रक्ना जाननेवाढ्ा है वह भी मोहित नहीं होता है। यदि बहुत 
शास्तरोंका पाठी हो तो फिर क्या है ! अर्थात्‌ वहुश्रुत किप्ती प्रकार धोखेमें नहीं आ सक्ता है। 
अथाभासे5पि तत्रोचे। सम्पर्दष्टेन मूढ़ता । 
सध््मानन्तारितोपात्तमिथ्यार्थसथ कुतो अ्रप्त:ः ॥ ५९२ ॥ 
अये--नहां कहीं अर्थ-आभाप्त भी हो वहा भी सम्यग्ष्टि मूह नहीं होता है। तो 
फिर आमम प्रप्तिद्ध सूक्ष्म अन्तरित ओर दूराथ मिथ्या बतलाये हुए पदायोमें सम्यग्दडिको 
कैसे भ्रम हो सक्ता है * 
सम्यग्दृध्िके विचार-- 


तद्मथा लोकिकी रूदढ़िरस्ति नाना विकल्पसात । 
निःसारैराश्रिता पुम्मिरथाउनिष्टफलप्रदा ॥ ५९३ ॥ 
अथ--छोकिकी रूढि नाना विकल्योंसे होती है अगोत्‌ अनेक मिथ्या विचारोंते 
की जाती है। निश्प्तार पुरुष उसे करते रहते हैं। छोकहूदि सदा अनिष्ट फरको ही देती है। 
अफला5निष्ठफला देतुशन्या योगापहारिणी । 
दुस्त्थाज्या लौकिकी रूढ़िः कैथ्िदुष्कमंपाकतः ॥ ९५१४ ॥ 
अये--छोकमें प्रचलित रूटि फल शुल्य हैं, अयवा अनि४ फर्वाढी है, हेतु शुन्य 
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१५६] पश्चाध्यायी | . [ दूफ़रां 


है ओर योगका नाश करनवाली है| खो कर्मक उप्यसे कोई २ पुरुष इस लोकरूढिको 
छोड़ भी नहीं सकते हैं । ु 
देबमूहता--- 
अदेवे देवयुद्धिः स्पादधर्म धर्मधीरिह् । 
. अगुरो गुरुबुद्धियां रुपाता देवादिमड़ता ॥ ५१५ ॥ 
अथे--अदेवमें देवबुद्धिका होना, अधर्ममें धर्मबुद्धिका होना, अगुरुम ग्रुरुब॒द्धिका 
होना ही देवमूढता कही गई है । है 
लोकमृढता-- 
रवाराधनं कुमादहिकश्नेयस कुथीः । 
सषालोकोपचारत्वादओेया छोकसृढता ॥ ५०5 ॥ 
अगर--मिथ्याहष्टि सांसारिक सुखके लिय्रे कुदेवोंका आराधन-पृणन करता है। ऐप्ता 
करना मिथ्या छोकाचार है, इसीका नाम छोफमूहता है, छोफमूढता महा-अहितकर है। 
अस्ति श्रद्यानमेकेषां लोकसहवशादिह । 
धतरधान्यप्रदा नूने सम्यगाराधिता5स्बिका ॥ ५९७ ॥ 

' ' अथे--छोकमूहतावश किन्हीं २ एक्पोंकों ऐसा श्रद्धान हो रहा है कि मे प्रकार 
आसधना की हुईं अम्बिका देवी ( चण्डी-मुप्डी आदि ) निश्चयसे धन धान्य-सम्पत्तियोंक्ो 
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अपरे5पि यथाकार्म देवसिच्छन्ति दुधियः । 
सदोषानपि निदोषानिव प्रज्ञाउपराधतः॥ ५९८ ॥ 
अर्थ--और भी बहुतसे मिथ्या-बुद्धिवले पुरा इच्छानुमार देवोंकों मानते हैं। वे 
बुद्धिक दोष ( अज्ञानता )ते सद्रोषियोंक्रों भी निदोषीकी तरह मान बैठते हैं। 
नोक्तस्तेषां समुंदशः प्रसड्भद्पि सड्त+। 
लब्धवर्णों न कुर्यादे निःसार॑ं ग्रन्वविस्तरम ॥ ५९९ ॥ 
अथै--उन मिथ्या-वित्राखाढोंका विशेष उद्देश्य ( अधिक वर्णन ) प्रसंश्रश भी 
विस्तारमयसे नहीं कहा है .क्योंकि निप्तको बहुतसे शब्द मिल भी जायें वह भी व्यय गन्थ- 
विस्‍्तारक नहीं केंग', अर्थात्‌ कुदेशके खह्पके कहनेकी कोई आउस्यकता नहीं है। 
हे अधर्म-- 
अधमस्तु कुदेवानां यावानाराधनोद्मः। 
तै। प्रणीतेषु धमंषु चेष्ठा वचाकायचेतसाम्‌ ॥ ६०० ॥ 
अथ--झरेंनोंकी आराधना करनेका शितना भी उद्यम है, तथा उनके द्वात कहें हुए 
धर्मों मन; वतन, काका जो व्यापार है वह स़मी अधरम कहलाता है । 


अध्याय । ] घुबोषिनी टीका । (६५७ 
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कुगुद ओर सुशुद-- 
कुभुरु कुत्सिताचार: सशल्यः सर्पारिग्रह। । 
सम्पकत्वेन बतेनापि युक्तः स्थात्सद्गुरुवत ; ॥ ६०१ ॥ 
थै--मिप्तका निन्‍्ध ( मढोन ) आचरण है, जिम्तके माया, मिथ्या, निदान-शल्य 
लगी हुई हैं, और नो परिग्रह हित है वह कुगुरु है, तथा जो सम्यग्दशन भौर शत सहित है 
वह सढ़रु है । 
अन्नोहेशोअपि न अयान सर्वेतोतीव विस्तरात्‌ | 
आदेयो विधिरन्रोक्तो नादेयोनुक्त एवं सें। ॥ ९०२ ॥ 
अथे--कुधर्म ओर कुगुर्के विषयमें भी अधिक लिखना छामकारी नहीं है। क्योंकि 
इनका पूण स्वरूप छिखनसे अत्यन्त अन्य-विप्तार होनेझ़ा डर है। इसलिये इस प्रन्थमें जो 
विधि कही गई है, वही महण करने योग्य है, ओर नो यहा नहीं कही गई है वह त्यागने 
योग्य पमझना चाहिये | भावाथे-जों विधि उपादेय है, उप्तीका यहां वणन किया गया है 
ओर नो अह॒पादेय है उप्तका यहां वर्णन भी नहीं क्रिया गया है। 
सच्चे देवका स्वरूप-- 
दोष रागादिसद्भावः स्थादावरणकम तत्‌ । 
तयोरभावोी5स्ति निःशोषों यत्नासों देव उच्यते॥ ६०३॥ 
थ--रागादिक वैकारिक भाव और ज्ञानावरणादिक कर्म, दोष कहलाते हैं। 
उनका निप्त आत्मामें सम्पूणतासे अभाव हो चुका है, वही देव कहा जाता है | 
ह अनन्तचत॒ष्टव--- 
अस्त्पन्न केवल ज्ञान क्षायिके दशन खखम्‌ 
पीर चेति खुविख्पातं स्पादनन्तचतुष्ठयम, ॥ ६०४ ॥ 
अ4--अप् क्षमे केशछज्ञान, क्षायिक्र दर्शन, क्षायिक्क सुख ओर क्षायिक्रवीय यह 
प्रसिद्ध अनन्त चतुष्टय प्रकट हो नाता है। 
देवके भेद--- 
पका दव। स सासान्याद्‌ द्वधावस्था विशषतः 
संख्पेपा नाम सन्द्भाद्‌ गुणेम्पः स्थादनन्तथा ॥ ६०५ ॥ 
अर्थ--प्तामान्य रीतिसे देव एक प्रकार है, अगस्था विशेषते दो प्रकार है, विशेष 
रचना ( कथ्त ) की अपेक्षासे संख्यात प्रकार है, और गुणोंकी अपेक्षासे अनन्त प्रकार है। 
भरइन्त ओर घिद्ध- 
एक घथा सदृद्व्याधोत्सिडे। शुद्धात्मलब्धितः । 
अहँन्रिति च सिड्श्व पर्यायाथोदरक्षिधा मत+ ॥ ६०६ | 


१९८] पद्चाध्यायी । [ दूसरा 
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अथे-सत द्रव्यार्थ नयकी अपेक्षासे एक प्रकार ही देव है क्योंकि शुद्धात्माकी 
लब्धि (प्राप्ति) एक ही प्रकार है। पर्यायाथिकनयसे अरहन्त ओर पिड़, ऐसे देवके दो भेद हैं 
अरहन्त आर (तद्धका स्वरूप- 
दिव्यौदारिकदेहस्थो धोतधा।तिचतुष्टयः । 
ज्ञानहग्वीयेसौख्यात्य! सो पहन धर्मापदेशकः ॥ ६०७ ॥ 
मूत्तिमदेहनिसुक्तो छुक्तो ठोकाग्रसंस्थितः । 
ज्ञानायष्टगुणोपेतों निष्कर्मा सिड्संज़्कः ॥ ६०८ ॥ 
अरेन्निति जगत्पूज्यों जिनः कमोरिशातनात्‌ । 
महादेवोधिदेवत्त्वाच्छड़रोपि खुखावहात्‌ ॥ ६०९ ॥ 
विष्णुज्ञानेन सवाथविस्तृत्वात्कथश्नन । 
ब्रह्म ब्रह्मज्ञस्पत्वाडारदु:लापनोा दूनात्‌ ॥ ९१० ॥ 
इत्याग्नेकनामापि नानेझो5स्ति स्वलक्षणात्‌ । 
यतोअनन्तगुणात्मैकद्॒व्य स्थात्सिडसाथनात्‌ ॥ ६११ ॥ 
चतुर्विद्वतिरित्यादि यावदन्‍्तममन्तता । 
तहहुत्व न दोषाय देवस्वेकविधस्वत; ॥ ६११५॥ 
अथे-नो दिव्य-ओदारिक शरीरमें स्थित है, घाति कम चतुष्टयकों थो चुका है, ज्ञान, | 
दशन, बीय और सुखसे परिपूर्ण है ओर धर्मका उपदेश दनेवाह्म है, वह अरहन्त देव है । 
नो मूर्तिमान्‌ शरीरसे मुक्त हो चुका है, सम्पूर्ण कमसे छूट चुका है, छोकके अग्र- 
भाग ( प़िद्धाल्य ) में स्थित है, ज्ञानादिक आठ गुण सहित है ओर कममल्कहंकसे रहित 
है वह सिद्ध देव है । 
वह देव जगत्पूज्य है इसलिये अरहन्त कहछाता है, कम रूपी शतक नीतनेवाढा है 
इसलिये जिन कहलाता है, सम्पूण देवोंका स्वामी है इसलिये महादेव कहलाता है, सुख देने 
वाढ्ा है, इसलिये शंकर कहलाता है, ज्ञानद्वारा सम्पूर्ण पदा्थोमें फैला हुआ है इसलिये के 
चित्‌ विष्णु ( व्यापक ) कहछाता है, आत्माको पहचाननेवाल्ा है इसलिये ब्रह्मा कहता है, 
और दुःखको दूर करनेवाढ्ा है इसलिये हरि कहलाता है।। इत्यादि रीतिसे वह देव अनेक 
नामोंवाला है। तथापि अपने देवत्व रक्षणकी अपेक्षासे वह एक ही है। अने# नहीं है। क्योंकि 
अनन्तगुणात्मक एक ही ( समान ) आत्मद्रव्य प्रस्िद्व है | 
और भी चौबीस तीर्यकर आटि अनेक भेद हैं तथा गुणोंकी अपेक्षा अनन्त भेद हैं। 
ये सब॒ भेद ( बहुपना ) किसी प्रकार दोषोषादक नहीं हैं क्योंकि सभी देवमेदोमे 
देववगुण ए+ प्रकार ही है। 
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इृशन्त--- 
प्रदीपाभासनेकत्व ने प्रदीपक्वहानये । 
यतोः्न्रेकविधत्व स्थाक्ञ स्पाज्नानाप्रकारता ॥ ९११॥ 
अध--निछ्त प्रकार दीपकोकी अनेक संख्या भी दीपत्व बुद्धिको दूर नहीं करपक्ती 
है! उसी प्रकार देवोंकी अनेक संख्या भी देवत्त वृद्धिको दूर नहीं कर सक्ती है। क्‍योंकि 
स्मी दीपोंमें और सभी देवोंमे दीपत्व गुण और देवल गुण एकप्ता ही है | वास्तवमें अनेक 
प्रकारता नहीं है। अर्थात्‌ वास्‍्ततमे भेद नहीं है, 
मे चाहांक्थ गथासंख्य नामतो5्स्थास्व्थनंतथा । 
न्यायादेक गण चेक॑ प्रत्येक नाम चेककम्‌ ॥ ११४ ॥ 
अर्थ--क्रमसे उप्तके अनन्त नाम हैं ऐमी भी आशंका नहीं करना चाहिये क्योंकि 
वास्तवमें एक गुणकी अपेक्षा एक नाम कहा जाता है। 
नथत; सर्चतों मुख्यसंख्या तस्पेद संभवात्‌ । 
अधिकस्य ततो बाज व्यवहारस्थ द्दनात्‌ ॥ ६१५॥ 
अयै--सज्से अधिक संख्या गुणकी अपेक्षासे ही होसक्ती है| परन्तु यह सब कथन 
नयकी अपेक्षासे है । स्सल्यि नेप्ता मैप्ता अधिक व्यवहार दीखता जाय उप्ती २ तरहसे नाम 
लेना चाहिये । 
बद्धेः प्रोक्तमतःखुत्र तत्व चामातिशायि यत्‌ । 
ढादशाड्राड़वार्स वा श्रुतत स्थूलार्थगोचरम्‌ ॥ ६१६ ॥ 
अयथे--झसीलिये वृद्ध ( ज्ञानवद्ध-आचार्य ) परुषोंने सूत्रद्धारा तत्वको बचनके अगम्य 
बतलाया है। जो द्वादशाड़ अथवा अगाह्म श्रुतज्ञान है, वह केवल स्थूछ-पदार्थक्रो विषय 
करनेवाला है 
धिद्धेफे आठ गुण-- 
कृत्ननकर्मक्षयाज्ज्ञानं क्षापक दहन पुन 
अत्यक्ष सुखनाात्मोत्य वायच्रेति चतुष्यन्न ॥ ९११७ ॥ 
सम्पक्त्वं चेव सूध्मत्वमव्यावाधशुण; स्वतः 
(अस्त्थगुरुलधुत्वे च सिडेचाएग्रुणा; स्ह॒ता; ॥ ९१८ ॥ 
अथ--म्म्पूर्ण कमकि क्षय होनेसे क्षायिक ज्ञान, क्षायिक्र दशन, अतीन्द्रिय सुख) 
आत्मासे उत्पन्न बीये, इस प्रकार चतुष्टय तो यह, और सम्यत्तव, सूक्ष्मत्त, -अव्यावाधगुण, 
तथा अगुरुतथुत्त, य आठ स्वाभाविक गुण सिद्धदेवके हैं । 
इत्पाय्नन्तधमोत्यो क्मा्ठकविवर्जितः 
झुक्तोइट्टादशाभिद्धिदेवः सेव्यो म चेतरः ॥ ११९ ॥ 
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अर्थ--हत्यादि अनन्त धर्मोकों धारण करनेवाह्य आठों कर्मोस्ते रहित अठारह 
दोषोंसे रहित, देव पूजने योग्य है। जिप्तमें उपयुक्त गुण नहीं पाये , नाते वह नहीं 
पृजने योग्य है। ! 
अर्धाहुरुः स एचास्ति क्यों मार्गोपदेशकः 
 आप्श्चेव स्वतः साक्षान्नेता मोक्षस्प वत्मेन; ॥ ९१० ॥ 
अथे--अर्थात्‌ वही देव सच्चा गुरु है, वही मोक्ष मार्गका उपदेश देनेवाला है 
वही आप है, और वही मोक्ष मागका साक्षात्‌ नेता ( प्राप्त कराने वाढ्म ) है । 
५ गुरुका रवरूप--- है 
तेभ्योवोगपि छद्यखखरूपास्तद्रपधारिणः | 
आरवःस्पुगुरोन्यायान्नान्योज्वस्था विशेषभाकू ॥ १९११॥ « 
अथ---उन गुरुओंसे नीच भी नो अछ्पन्न हैं, परन्तु उप्ती वेशको लिये हुए हैं; व 
भी गुरु हैं । गुरुका लक्षण उनमें भी वैधा ही है, और कोई अवस््थाविशेषवाद् नहीं है | 
' अस्त्थवस्थापिशषोत्र युक्तिस्वानुभवागमात्‌ । 
शेष; संसारिजीवेभ्यस्तेषामेवातिशायनात्‌ ॥ ६२२॥ 
अथ--गुरुओंमें संसारीनीवोसे कोई अवस्था-विशेष है यह बात युक्ति अनुभव और 
आगमसे प्रप्तिद्ध है। उनमें संप्रारियोंसे विशेष अतिशय है । 
भाविनेगमनयायत्तों भृष्णुस्तछानिवेष्यते । 
अवदय भावतों व्याप्त! सद्भाचात्‌ सिडसाधनम ॥ ९२३॥ 
अथ--भावि नेगम नयकी अपेक्षासे नो होनेवाद्य है, वह हुआ सा ही ग़म नाताहै । 
भाव ( गुण ) की व्याप्तिका सद्भाव होनेसे यह बात प्लिद् हो जाती है, अर्थात्‌ नो गुण 
अरहन्तमें हैं वे ही गुण एक देशसे ( अशरूपसे) उम्मत्थ गुरुओंमं भी मोजूद हैं। 
अस्ति सहहोन तेष्ठ सिथ्याकर्मो पशान्ति व) । 
चारित्र देशतः सम्पकवारित्रावरणक्षतेः ॥ ६२४ ॥ 
अर्थ--उन छद्मत्थ गुरुओंमें भी मिथ्यात्व कमके उपशम होनेसे मम्यम्दशन गुण 
प्रकट हो चुका है ओर चारित्र मोहनीय कमका ( अनम्तानुवंधि, अप्रत्याख्यान, अत्याख्यान, 
,सन्वहन कंषायोंका ) क्षय होनेसे एकदेश सम्यकूचारित्र भी प्रकट हो चुका है। ' 
ततः सिर्ड निश्तगांदे शुरूस्‍्व हेतुद्शनात ! 
मोहकमोंदया मावात्तत्कायेस्पाप्पसंसवात्‌ ॥ ९९७॥ . *+ *' 
अग--झइसलिये स्वमावसे ही उन गुरुओंमें शुद्धता पाई जाती है यह वात हैतुद्गार 


सिद्ध हो चुकी क्योंकि मोहनीय करके उदयका अभाव होनेसे उसका काये मी अ्रम है। 
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भाषान-मल्निता करनेवाह् मोहनीयका उदय है । नव मोहनीयका उदय नहीं है तो उससे 
होनेवाढी मलिनता भी नही हो प्तक्ों है। . 
तच्छुछत्व॑ सुविख्यातं निजराहेतुरञ्ञसा | 
निदान संचरस्पापि क्रमान्निवाणमागपि ॥ ६१२९ ॥ 
अथे--ह शुद्धता निनराका समय वारण है यह वात सुप्रसिद्ध है तथा सेवरका भी 
कारण है और ऋमसे मोक्ष-प्राप्त करानेवाढी भी है । 
शुद्धता ही निर्भर, संवर और मोक्ष है--- 
यददा स्वय तदेवाथान्निजरादिन्नय चतः । 
शुदभावाविनाभावि द्ृव्यनासापि तत्त्रयम्‌ ॥ ९२७॥ 
अशै--अथवा वह शुद्धता ही स्वये निर्नरा, संवर ओर मोक्ष है। क्‍योंकि शुद्ध 
भावोंका अविनाभावी जो आत्मत्रव्य है वही निर्मरा, संवर और मोक्ष है । 
भावाथ--आत्मिक शुद्धभावोंका नाम ही निमैरादित्रय है इसलिये निश्चय नये 
शुद्ध-आत्मा ही निनरादि त्रय है। 
निजरादिनिदानं यः शुद्धों मावश्चिदात्मन । 
परमाहः स एवासिति तठानात्सा पर॑ गुरु ॥ ६२८ ॥ 
अथै--नो निादिकका कारण आत्माका शुद्ध भाव है दही परम पूज्य है और 
उप्त शुद्ध भावकोी धारण वरनेवाल्ा आत्मा ही परम गुरु है । 
गुष्पनेमेंदेद-- 
न्यायाहुरुत्वहेतु: स्पात्‌ केवल दोषसंक्षयः । 
निर्दोषो जगत; साक्षी नेता सार्मस्थ नेतरः ॥ ६२९ ॥ 
अथे--न्याय रीतिसे गुरुत्व ( गुरुपने ) का कारण केवछ दोषोंका भले प्रकार क्षय 
होना है, निर्दोष ही मगतका जाननेवाल्ा ( सर्वज्ञ ) है और वही मांग ( मोक्षमाग ) का 
नेता अर्थात्‌ प्राप्त करनेवाढ्ा है| नो निदोव नही है वह न एपज्ञ हो सक्ता है, और 
मोक्षकरो प्राप्त करनेवाह तथा करानेवाढ्ा ही हो पत्ता है। 
अत्यकता गुरपनेके नागा कारण नहीं है-- 
नाले छप्मस्थताप्येषा गुरुत्वक्षतये उने। । 
राणायशुरूभावानां हेतुमोहिककर्म तत्‌ ॥ ६३० ॥ 
अधै--यह मुनि ( गुरु ) की अह्पज्ञता भी गुरुपनेको दूर करनेके लिये हमर्थ नहीं 
है वर्योकि गुर्ताको दूर करनेवाछे रागाद्रिक अशुद्व माव हैं, और उनका एक मन्त्र हेतु 
मोहनीय कम है | 
उ० ११ 
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भावार्थं--निर्मछ चारित्रकी अपेक्षासे ही गुरता आती है । ज्ञानकी हीनता गुर्ताका 
विधातक नहीं है किन्तु मोहनीय कम है | 
शट्ठाकार--- 
नन्‍्वाइतिद्र्य कमे वीयेविध्वंसि कमे च । 
अस्ति तन्नाप्यवद्य ये कुतः शुरूत्त्वमन्न चेत्‌ ॥ ९३११ ॥ 


अथे--शक्काकार कहता है कि ज्ञानावरण, दरानावरण और वीयेकों नाश करनेवाहा 
अन्तराय कम, अभी छम्म्य गुरुओंमें मोजूद है, इसलिये उनमें शुद्धता कहांसे आई ! 
उत्तर--.. ह 
सत्य किन्तु विशेषो5स्ति प्रोक्तकर्मन्नयस्थ च । 
मोहकमाविनाभूत॑ बन्धसत्वोदयक्षयम्‌ ॥ ३१२ ॥॥ 
अर्य-यह बात ठीक है कि अभी ज्ञानावरण आदि तीन धातिया कर्म छत्नत्य 
गुरुओमें मौजूद हैं । किन्तु इतनी विशेषता है कि ज्ञानावरण आदि कहे हुए तीनों कर्मोका 
वन्‍्ध, सत्त, उदय ओर क्षय, मोहनीय कमेके साथ अविनाभावी है। 
खुलासा--- 
तथथा वध्यमाने3स्मिस्तदन्धो मोहवन्धसात्‌ | - 
तत्लत्त्वे सत्त्मेतसर्थ पाके पाकः क्षये क्षय। | ११३० 
अथै--मोहनीय कम्मके बन्ध होने पर ही उप्तीके आधीन ज्ञानावरणादि बन्धयोग्य 
प्रकृतियोंका बन्ध होता है, मोहनीय कर्मके सत्त रहेने पर ही ज्ञानावणादि कर्मोका पत्र 
रहता है, मोहनीय कर्मके पकने पर ही ज्ञानावरणादि पकते हैं और मोहनीय करके क्षय 
होने पर ही ज्ञानावरणादि नष्ट हो जाते हैं। 
आशछ्ा--- 
नोछ॑ छद्मस्थावस्थायामवागेवास्तु तत्क्षयः। 
अंद्ान्मो रक्षयरपांशात्सवेत ; स्ेतः क्षय! ॥ ९१४॥ 
अर्थ--छझ्त्थ अवस्थामें, मोहनीय कमका ज्ञानावरणादिसे पहले ही क्षय होनाता + 
है, ऐसी आशंका भी नहीं करना चाहिये क्योंक्रि अंशरूपसे मोहनीयका क्षय होनेसे ज्ञाना 
वरणादिका अश रुपसे क्षय हो जाता है, और मोहनीयका सर्ववा क्षय होनेसे ज्ञानावरणादिका 
भी सर्वथा क्षय होनाता है। 
नासिडे निजरातत्त्व॑सद्दृष्टेः कृत्नमकमेणाम्‌! 
आदड्मोहोद्याभावात्तचासंख्यगु्ण कमात्‌ ॥ ११५॥ 


अध्याय । ] स॒वोधिनी टीका । [१६३ 


अथे--सम्यग्दृष्टिके सम्पूण कर्माकी निनश होना अस्िद्ध नहीं है किन्तु दशन मोह- 
नीय कर्मका उदयाभाव होनेसे वह ऋमसे असंल्यात गुणी २ होती चढी जाती है। 
निष्क- 
ततः कर्मत्रयं प्रोक्तमस्ति यद्यपि साम्पतम्‌ | 
रागढेषविमोहानामभावा हुरुता भता ॥ ९१६९ ॥ 
अथै--इसलिये छद्नस्य गुहुओंमें यद्यपि अभी ज्ञानावरण, दशनावरण और अन्तराय 
कर्म मोजूद हैं तथापि राग, वे, मोहका अभाव होनेते गुरूपना माना ही जाता है। 
गुरुनभेद-- 
थधास्त्येक! स सामान्यात्तद्विशिषातत्रिधा गुरु। | 
एकोप्पग्नियेथा ताण पाणों दाव्योश्चिधोच्यते ॥ ६३७॥ 
अर्थ--प्तामान्य रीतिसे एक ही गुरु है ओर विशेष रीतिसे तीन प्रकार गुरु हैं । 
जैसे-अग्नि यद्यपि सामान्य रीतिसे एक ही है तथापि विनकेकी अग्नि, फ्तेकी अग्नि ओर 
लकड़ीकी अग्नि, इस प्रकार एक ही अग्निके तीन भेद होनाते हैं । 
तीन प्रकार गरुदुओंके नाम-- 
आचाये; स्पादुपाध्यायः साधुश्रेति त्रिधा मतः। . 
स्थुविशिष्टपदारूुदात्रयोपि झुनिकुक्षरा;॥ ६३८ ॥ 
अथै--आचार्य, उपाध्याय और साधु ( मुनि ) इस प्रकार तीन भेद हैं। ये तीनों 
ही मुनिवर विशेष विशेष पदों पर नियुक्त हैं अर्थात्‌ विशेष २ पढ़ोंके अनुप्तार ही आचार्य, 


उपाध्याय और साधु संज्ञा है। 
मुनिपना तीनोंमें समान है--- 


एको हेतु क्रियाप्पेका वेषशेकों वहिः सम! । 

तपो ढादशधा चेक बतं चेक च पश्चया ॥ ६३९ ॥ 
अयोदरश विध चापि चारित्रे समतेकधा । 
मूलोत्तरगुणाओके संघमोप्येक्या मतः॥ ६४० ॥ 
परीषहोपसगोणां सहने च सम स्टुतम्‌ । 
आहारादिविधिशैेकअयोस्थानासनादय। ॥ ६४१ ॥ 
मार्गों मोक्षस्प सदृदष्ठिज्ञान चारिन्रमात्मन । 

रत्नत्य समे तेषामपि चान्तवेहिस्स्थितम््‌ ॥ ६४२ ॥ 
ध्याता ध्यान च ध्येय च ज्ञाता क्षनं च ज्ञेबसात । 
घतुर्धा5एराधना चापि तुल्या कोधादिजिष्णुता ॥ ६४३॥ 
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किंवात्र बहुनोक्तेन तब्िशेषो5्वद्धिष्यते । 
विशेषाच्छेदनि.शेषो न्‍्यायाद्रत्यविशेषभाक॥ ६४४ ॥ 
अगै--आचार्थ, उपाध्याय ओर स्व साधु तीनोंका ही समान कारण है अर्थात्‌ तीनों 
ही निष्परिगहता और कपायत्रयके जीतनेसे मुनि हुए हैं। क्रिया (आचरण) भी तीमोंकी समान 
है, वाह्म भेत्र भी ( निर्मन्थ-नग्न ) समान है, वारह प्रकारक्ता त भी सके समान है, पांच 
प्रकारका महात्रत भी समान है, तेरह प्रकारका चारित्र भी समान है, समता भी समान है, भहाईप 
मूलगुण और चौराप्ती छाख उत्तरगुण भी समान ही हैं, चारित्र भी मान है, परीपह और 
उपसगगोका सहन करना भी समान है, आहारादिक विधि भी समीक्ी समानहै। चर्या विधि भी 
समान है | स्थान आपन आदि भी समान हैं। सम्यग्दशन, ज्ञान, चासि नो आत्मिक 
गुण तथा रत्नत्रय स्वरूप मोक्मा्ग है वह भी अन्तरंग और बाहरमें समान ही है, ओर भी 
ध्याता, ध्यान, ध्येय, ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय, चार आराधनायें (सम्यादशन, ज्ञान, चारित्र, तप) 
क्रोधादि कपायोंका जीतना आदि सभी बाते एकसी हैं। इस विषथमें अधिक क्या कहा जाय, 
इतना ही कहना बस होगा कि वही विशेष रह माता है जोकि विशेषता दूर हो चुका है। 
अर्थात्‌ न्‍्यायानुप्तार तीनोंमें सवेया समानता है, कोई विशेषता नहीं है| अब तीनोंका भिन्न २ 


सहूप कहते हैं- ; 
आचायका स्वरूृप--« 


आचार्योआ्नादितो रूढ्ेघोंगादपि निरुच्यते | _ 
पश्चाचारं परेन्यः स आचरयति संयमी ॥ ४५)... * 
अथ--आचार्य संज्ञा अनादिकाहसे नियन है। पंच परमेष्ठियोंकी सत्ता अनादिकालीन 
है। यौगिक दृष्टिसे भी आचार्य उसे कहते हैं जो कि दूसरों ( सुत्यों ) को पांच प्रकारका' 
आचार पहण कराबे अर्थात्‌ नो दीक्षा देवे वही आचार्य है। 
और भी-- 
अपि छिल्ने बते साधो; पुन। सन्धानमिच्छतः । _ 
तत्समावेशदानेन प्रायश्वित्त प्रचचछति॥ ॥६४६,॥ 
अग--और जि किसी साधुक्रा त्त भंग हो जाय, और व्रत भंग होने पर वह साधु 
फिस्से उसको प्राप्त करना चाहे तो आचार्य उप अत के फिरसे धारण कराते हुए उस साधुको 
प्रायश्वित देते हैं, अर्थात्‌ दीक्षाके अतिरिक्त प्रायश्वित देना भी आचार्योंका काव्य है। 
आदश ओर उपदेशभें भेद-- 
आरदेश्स्थोपदेशन्य। स्पादिशेष। स भेदभाक । 
आददे गुरुगा दत्त नोपदेशोष्चय विधि! ॥ ९४७ ॥ 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका | [ १६९ 
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थे--उपदेशोंसे आदेशम यही विशेष भेद है कि उपदेशमें नो वात कही नाती है 

वह आज्ञारुप ग्राह्म नहीं होती) मानना न मानना शिम्यक्री इच्छापर निर्मर है परन्तु आदेश 

में यह वात नहीं है, वहां तो नो बात गुरुने बताई बह आज्ञारुपसे ग्रहण ही करनी पड़ती 
है ५ गुरुके दिये हुए बतको में ग्रहण करता हूं ” यह आदेश हेनेवालेकी प्रतिज्ञा है। 

भावाथ--आचार्यक्रों आदेश ( आज्ञा ) देनेका अधिकार है वे मिप्त बातको आदेश- 


रूपसे कहेंगे वह आज्ञा प्रधान रुपसे माननी ही पड़ेगी | परन्तु उपदेशमें आज्ञा प्रधान 
नही होती है । 





गहत्थाचार्थ भी आदेश देनेका अधिकारी हँ--- 
न निपिछस्तदादेशों शहिणां त्तथारिणाम्‌ 
दीक्षाचायण दीक्षेव दीपमानार्िति तल्किया ॥ ४८ ॥ | 
अर्थ--त्रत धारण करनव्रा़े जो गृहस्थ हैं उनको भी आदेश निषिद्ध नहीं है। 
जिस प्रकार दीक्षाचाय दीक्षा देता है उस्ती प्रकार गृहत्थ भी आदेश क्रिपा करता है। 
भावा्थ--आचायंक्री तरह ब्रती गृहस्थाचार्य भी गृहस्थोंकों आदेश देनेका 
अधिकारी है | 
आदेशका अधिकारी अम्रती नहीं हो सक्ता हे--- 
स निपिडो यथास्ताथाद्मनतिना मनागपि । 
हिंसकश्नो पदेशापि नोपयुज्योत्र कारणात्‌ ॥ ९४९ ॥ 
अय--शालरानुप्तार अबती एुछप आदेश देनेका सवेगा अधिकारी नहीं है, और 
किसी भी कारणसे वह हिंप्तक उपदेश भो नहीं दे सकता । 

भावाथ--अत्नती पुरुष आदेश देनेका अधिकारी तो है ही नहीं, हिसफ उपदेशक 

दना भी उसके हिये वर्जिन है । 
बवाभित आदेश और उपरेग देनेका निषेब--- 
मुनिम्नतधराणा हि गृहस्थनतथारिणाम्‌ | 
आदेशश्रोपदेशो वा न कतेव्यों बधाशित।॥ ९५० ॥ 
अ१--ुनित्रा धारण कपनेवाढे आज्रा्योक्रो ओर गृहल्यत्रत धारण करनेवाले गृहस्था- 
चार्योको वबाश्रित आदेश व उपदेश ( मिम्त आदेश तथा उपदेशसे जीवोंका वध होता हो ) 
नहीं करना चाहिये। 

+ पहले यह प्रथा थी कि ग्रहस्य लोगोंकों णहस्थाचार्य इरणक कायम सावधान किया 
करते गे, गदहस्थाचायंक्रा आदुश हर एक गहस्यकों मान्य था, इसीलिये धामिक कार्यों शिकषि- 
छता नहीं द्वोने पादी थी, आजकल वह मांगे सपंथा उठ गया है, इसलिये धार्मिक शैबित्प, 
अनर्गलभाषण, एवं निरक्षुगप्रदत्ति आदि अन्थौने पूर्णतासे स्थान पा छिय्रा हे | 
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ऐसी आशका भी नहीं करना चाहिवे--- 
नचाशाड़्य प्रसि् यन्छुनिभिवेत्धारिसि! । 
सूर्तिमच्छक्तिसवेस्थ हस्तरेखेव दर्शितम्न ॥ ६५१॥ 
अर्थ--ऐस्ती मी आशंका नहीं करना चाहिये कि झुनिगण अतधारण कहनेवाहे हैं 
और उन्होंने मूर्तिमान्‌ पदार्थोक्री पम्भूण शक्तियोंकी हस्तरेसाके समान जान हिया है। 
भावाथे--ततधारी मुनि मूर्त पदार्थोर्री प्मस्‍्त शक्तियोंका परिज्ञान जय रखते 
हैं उन्हे मम्पूर्ण जीवोंके स्थान, शरीरादिका परिज्ञान है, वे सड्गा अस्त स्थावर जीवोंकी स्षामें 
सावधान स्वयं रहते हैं इसलिये उनके प्रति बधक्रारी आदेश व उपदेशका निषेध कथन ही 
निरर्थक है, ऐप्ती आशेका भी नहीं करना चाहिये। 
क्येंकि--- 
नून॑ प्रोक्तोपदेशोपि न शागाय विशागिणास्‌ । 
रागिणामेव रागाय ततोवहइव निषेधित) ॥ ९५२॥ 
अर्थ--यह बात ठीक है कि नो वीतरागी हैं उनके प्रति बधकारी उपदेश भी रागका 
कारण नहीं होतत्ता है, वह रागियोंके लिये ही रागका कारण होसक्ता है। इसलिये अथीत्‌ 
रागियोंके लिये ही उप्तका निषेध किया गया है। 
भावार्थ--3पदेश सदा उन्नत करनेके लिये दिया माता है; मुनियोंका राग घट गया 
है, वे निवृत्ति माके अनुगामी हो चुके हैं इसलिये उन्हें सदा विश्ुुद्धमार्गका ही उपदेश देना 
ठीक है, यदि उनको वधाश्रित अर्थात्‌ भिनपूजन आदि शुभ प्रवृत्तिमय उपदेश दिया जाय 
तो वह उपदेश उनकी निम्नताका ही कारण होगा, इप्तलिये उन्हें वधाश्रित अर्थात्‌ शुभ 
प्रवृत्तिमय उपदेश न देर निवृत्तिमार्गमय उपदेश ही देना चाहिये। परन्तु वधाश्रित उपदेश व आदे- 
श॒का निषेध गृहस्थोंके लिये दूसरे प्रकारसेहै | गृहस्थोंमें अशुभ प्रवृत्ति मी पाई नाती है इसलिये 
उप्त अशुम प्रवृत्तिका निषेध कर शुभ प्रवृत्तिका उनके लिये आदेश व उपदेश दिया नाता है। 
गृहस्थ एकदम शुद्ध मार्गमें नहीं जा सकते हैं अतः उनके ढिये पहले शुभ मार्ग पर छानेंके 
ढिये शुभ मार्गका आदेश तथा उपदेश देना ही ठीक है इस्ती वातक्ों नीचेके रहोकसे 
स्पष्ट करते हैं- 





गृहस्थोके लिये दानपूजनकाा विधान-- 
न निषिछ। स आदेशों नोपदेशों निषेधितः । 
नूने सत्पात्दानेष्र पूजायामहतामपि ॥ ६९०५३ ॥ 
अर्थ--सत्पात्रोंके लिये दान देनेके विषयमें और अरहस्तोंकी पूजाके विषयमें नवो 


आदेश ही निषिद्ध है और न उपदेश ही निषिद्ध है | 


अध्याय | ] मुवोधिनी टीका । [१६७ 
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भावार्थ--दान देना और जिन पूजन करना दोनों ही यद्यपि आरंभननित कार्य हैं, 
ओर जहां आरंभ है वहां हिप्ताझा होना अवश्यंभावी है इसलिये उक्त दोनों कार्योका आदेश 
तथा उपदेश बधका कारण है । दृसरे-दान देनेमें और मिनपूजन कहनेमें शुभ राग होता है 
और रागभाव हिसात्मऋ है तथापि गृहस्थोंके लिये पात्रदान मिनपूजनादि शुभ प्रवृत्तिमय 
कार्योकी आज्ञा और उपदेश दोनों ही निपिद्ग नही किन्तु विहित हैं। 
मुनिर्योफे लिये सावशध कमेका निपेघ--- 
#यद्वादेशो पदेशों दो स्तो निरवयकमोणि। 
यत्र सावद्लेशोस्ति तत्रादेशो न जातुचित्‌॥ ९५४ ॥ 
अथे--भव्वा सुनियोंके लिये, सर्वथा निदोष कार्यके विषयमें ही आदेश व उपदेश 
होसक्ता है। जहां पापका छेश भी हो वहां उनके लिये आदेश तो कभी हो ही नहीं पत्ता । 
भावाथे--निप्त कार्यमं पापका थोडा भी छेश हो उसके विपयमें मुनियोके लिये 
आदेशका पवेथा निषेध है । 


आशक्ला+-- 
सहासंयमिभिलोंकेः संसर्ग भाषण रतिम्‌ । 
कुर्यादाचाये इत्येके नासों सूरिन चाहेत । ॥ ९५५ ॥ 
अथे--अप्तंयमी एरुपोके साथ मम्बन्ब, भाषण और प्रेम भी आचार्य कै, ऐसा भी 
कोई कहते हैं । प्रन्थक्ार कहने है कि जो असंयमी एरुपोंके साथ सम्बन्धादिक रखता है वह 
आचार्य नही कहा जाप्तकता, ओर न वह जिनमतक्ा अनुयायी है। 
भावाथ--आचार्यका सम्बन्ध केवढ मुनियोंके साथ होता है। भाषण भी उन्हींके 
प्ताथ होता है, सत्यधर्मक छक्षणमें भी यही कहा गया है कि सत्यपर्मका भाषी साधु प्ुरुषोंमें 
ही हित मित वचन बोल्ता है अप्ताधुओमे नहीं। आचारयका मुनिययोके साथ भी केव धार्मिक 
सम्बन्ध है, रागाश वहां भी नही है । इसडिये आचार्यका अप्तंयमी पृरुषोके साथ सम्बन्ध 
और रागाठिक जो कहा गया है वह अयुक्त है । 
अन्य दर्भन-- 
संघसम्पोषकः खूरिः प्रोक्तः कैश्विन्मतेरिह । 
धर्मोदेशोपदेशा+यां नोपकारो5परोअत्यतः ॥ ६५६ || 
अथ--केई दर्शनताढे आचार्यका स्वरूप ऐसा भी कहते हैं कि नो सेघका पाहन- 
... # इस इ्लोकर्मे ओर करके इलोक्म यद्यव रहस्य और मुनिषद नहीं आया है तथापि 


#यद्ा” कहनेसे तिद्ध द्वोता है कि उपमुक्त कथन गहस्थोंके लिये है और यह कथन इनयाके 
हिये है। वथा यहीं तंग्रत प्रतीत होता हे। 


१६८] पश्चाध्यायी । [ दूसरा 








पोषण करता है वह आचार्य है। ग्रन्थकार कहते हैं क्रि यह भी कहना अयुक्त है। पर्मका 
आदेश और धर्मका उपदेश देना ही आचायका उपकार है। इसको छोड़कः मुनिर्योका पाहन 
पोषण करना आदिक आचार्योंका उपकार नहीं है। ; 
भावाथ--झनियोंका पाहनपोषण करना आचार्यका कर्तव्य बतछाना दोनोंकरा ही 
स्वरूप बिगाडना है | पहले तो मुनिगण ही पालन पोषण किसीसे नहीं चाहते हैं और न 
उन्हें अपने पोषणका कभी विचार ही होता है। उनका मुख्य करतन्य ध्यानत्थ होना है । 
केवल शरीरकी परिस्थिति ठीक रखनेके लिये वे आहाराय नगरमें जाते हैं वहां नवधामक्ति 
पृ्वक किसी श्रावकने उनका पड़गाहन किया तो बत्तीस अन्तरायोंकों टाल्कर आहार उमके 
यहां हे ढेते हैं, यदि किसीने पडगाहन नहीं क्रिया तो वे खेद नहीं करते हैं, सीधे वनको 
चढ़े जाते हैं, यद्यपि मुनियोकी वृत्ति मिक्षा है तथापि वह बृत्ति याचता नहीं कही ना पत्ती 
है। उन्हें आहारमें सर्वधा राग नहीं है परन्तु विना आहारके शरीर अधिक दिन तक तप 
करनेमें सहायक नहीं हो पत्ता है इसीलिये आहारके ढिये उन्हे बाध्य होना पड़ता है । निप्त 


* पुरुषकों किसी वस्‍्तुकी आवश्यकता होती है वही याचक्र बनता है। मुनि्योंनि आवश्यकताओंको 


दूर करनेके लिये ही तो अखिह राज्य सम्पत्तिका त्याग कर यह निरीहबृत्ति-सिहबृत्त 
अद्जीकार की है, फिर भी उन्हें याचक समझना नितान्त भूछ है। श्रावक भी अपने आत्म- 
हितके लिये मुनिर्योकी आहार देता है न कि मुनियोंकों पोष्य समझकर आहार देता है। 
इप्तलिये मुनियोंको स्वयं अपने पोषणकी इच्छा नहीं है और न आवश्यकता ही है फिर 
आचार्य उनका पोषक कैसे कहा जा सत्ता है। दूसरे-आचार्यका मुनियोके साथ केव5 धार्मिक 
सम्बन्ध है-मनियोंक्री दीक्षा देना, उन्हें निन अतमें शियिरु देखकर सावधान करना, अथवा 
धर्मप्ें च्युत होनेपर उन्हें प्रायश्चित देकः पुन तदवस्थ करना, धर्मका उन्हें उपरेश देना, तथा 
धर्मका आदेश देना, तपश्चयोमें उन्हे सदा ढ़ बनाना, मरणाप्त्न मुनिका समाधिमरण कराछा 
इत्यादि कर्तव्य आचारयका है धार्मिक करतंव्य होनेसे ही आचार्येकी रागरहित शाप्तक कहा 
गया है। शासन करते हुए भी आचार्य प्रमादी नहीं हैं, किन्तु शुद्धान्तःकरण विशिष्ट 
आत्मध्यानमें तत्पर हैं इसलिये आचयेको संप्रक्रा पाठक्क और पोपक कहना सर्वधा 
अयुक्त है। 
अथवा--- 
यहा मोहात्यमादादा कुर्याद्ों लोकिकी क्रियाम्‌ | 
तावत्कालं स नाउथ्चार्थोप्यस्ति चान्ततेतच्युतः ॥ ६५७ | 
अथे--अथवा मोहके वशीभूत होकर अथवा प्रमादसे नो छोकिक क्रियाकों करता है 

उस कालमें वह आचाये नहीं कहा जा स्क्ता है, इतना ही नहीं किन्तु अन्तरंग अतसे चुत 
( पतिन ) समझना जाता है | 


अध्याय | ] छुबोषिनी टीका । [१६९ 


भावाथे--ह््त सहोकसे मढीभांति सिद्ध होता है कि आवयाये केवछ धामिक क्रिया- 
जोंक्री करता है, ओर सुनियोक्री धामिक वृत्तियोंका ही वह शासक है। यदि मोहके उद्दे- 
कप्ते क।चित वह किप्ती छौकिक क्रियाको भी कर डाले तो ग्रन्यक्ार कहते हैं कि उस करें 
वह आत्राय ही नहीं कहा ना प्कता है उप्त समय वह आचायपदसे गिर चुका है, अन्तांग 
ब्रतेंसि विहीन हो चुका है । 
उपसहार-- 
उक्तत्रततप+ शीलसंयमादिधरों गणी | हि 
नमस्पः स गुरु: साक्षात्तदन्यों न गुरुगणी ॥ ६७८ ॥| 
अथे--अपर्युक्त कपनके अनुसार जो अत, तप, शीछ, संयमादिक्का धारण करनेवादय 
है वही गणका स्वामी आचार्य कहा जाता है, वही साक्षात्‌ गुरु है, वही नमस्कार करे योग्य 
है। उप्तसे मिन्न स्वहृपक्रा धारण करनेवाछ्य गणका ल्वामी आचार्य नहीं कहा जा पड़ता | 
उपाध्यायका स्वरूप-- 
उपाध्यायः समाधीयान्‌ वादी स्थादादकोबिदः । 
वाडसी वार्महसचचज्ञ। सिडधान्तागमपारगः ॥ ६७९ ॥ 
किनत्यप्रसूत्राणां शब्दार्थ: सिड्साधनात्‌ । 
गमको उरधस्प माधुये धुर्यो वक्त्तृत्ववत्मनाम ॥ ६६० ॥ 
उपाध्यायत्वमित्यत्र श्रुताभ्यासों हि कारणम्‌ । 
थद्ध्येति रवर्य चापि दिष्पानध्यापयेहुरु ॥ ६६१ ॥ 
शेषस्तन्न बतादीनां सर्वसाधारणों विधि: । 
कुर्यां डमोंपदेश स ना5«देशं सूरिवत्कावित्‌ ॥ ९६२॥ 
तेबातेवाश्र् लिडं सूरीणां संयम तपः । 
आश्रयेच्छुडचारित्रं पश्चाचारं स शुडधीः ॥ ९६३॥ 
मूलेत्तरगुणानेव यथोक्तानाचरोच्चिरम | 
परीषहोपसगाणां विजयी स भवेदशी ॥६६४॥ 
अज्नातिविस्तरेणालू नूमसन्तर्वहिरुने! । 
शुडवेषधरों धीमान्‌ निश्रेन्ध/ स गुणाग्रणी ॥ ६९६६५॥ 
अरथ--अत्येक प्रश्नका समाधान कानेवाला, वाद करनेवाला, स्याह्मादके रहस्यका जान- 
कार, वचन बोहनेमें चतुर, वचन ब्ह्मका सर्वज्ञ, सिद्धान्त शासक पारगामी, थृत्ति और 
प्रधान सूनोंका विद्वाब, उन वृत्ति और सूत्रोंकों शब्द तथा अर्थके दर रा सिद्ध करनेवाल्ा, 
अमें मधरता ढानेवाढ्य, बोर्नेवाढ़े व्यास्याताओंके मार्ममें अग्रगामी इत्यादि गुणोंका थारी 


० २२ 
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१७०] । पश्चाध्यायी । [ दूधरा 





उपाध्याय होता है। उपाध्याय होनेमें मुख्य कारण शाल्रोंका अम्याप्त है, नो गुरू स्वयं उन 
शार्तोका अध्ययन करता है तथा नो शिष्योंको अध्ययन कराता (पढ़ाता) है वही उपाध्याय 
कहढाता है। उपाध्यायमें पढ़ने पढ़ानेके सिवा बाकी वतादिकोंक्रा पाह़न आदि विधि मुनियोकि 
समान साधारण है। उपाध्याय धर्मका उपदेश कर सक्ता है, परन्तु आचार्यके समान पर्मका 
आदेश (आज्ञा) कभी नहीं कर सक्ता। बाकी आचार्योके ही (हवासमें वह रहता है, उसी 
प्रकार निर्नन्थ अक्स्था रखता है, आचार्यके समान ही संयम, तप, शुद्ध चारित्र, और पांच 
आचारों (सम्यग्दशन, सम्यम्जञान, सम्यक चारित्र, तप, वीये)को वह शुद्धबुद्धि उपाध्याय 
पाछ्ता है। मुनियोंके जो अहद्दाईस ,मूल्युण ओर चौरासी छाख उत्तर गुण वतढाये गये हैं 
उन्हें भी वह पाल्ता है, परीपह तथा उपस्तमोको भी वह जितेन्द्रिय उपाध्याय जीतता है। 
यहां पर बहुत विस्तार न कर संक्षेपमें इतना ही कहना पर्याप्त है कि निश्चयसे उपाध्याय मुनिके 
समान ही अन्तरंग और बाह्ममें शुद्ध रूपका धारण करनेवाढ् है, बुद्धिमान है, निपरिमिह कान 
दिगम्बर है, ओर गुणोंमें सर्व श्रेष्ठ है। 
नयी प्रातिशा-- 
उपाध्याथः समाख्यातों विर्यातो5स्ति स्वलक्षणेः । 
अधुना साध्यते साधोलेक्षणं सिडमागसात्‌ ॥ ९५५ ॥ 
अथे--अउपाध्याय अपने छक्षणोंसे अप्तिद्ध है, उप्तका स्वरूप तो कहा जाचुका, अब 
साधुका रक्षण कहा जाता है नो कि आगमसे भरीमांति पिद्ध है। 
साधुका स्वरूप--- 

मार्गों मोक्षस्प चारित्न तत्सद्धक्तिपुरःसरस । # 

साधयत्यात्मसिड्यथ साधुरन्वर्थसंज्ञकः ॥ ९९७ ॥ 

नोच्याच्ार्थ यभी किल्विड्स्तपादादिसंज्ञपा । 

न क्रिजिदशयेत्स्वस्थो मनसापि न चिस्तयेत्‌ ॥ ९९८ ॥ 

आस्ते स शडमात्मानमास्तिष्लुवानथ परम्‌। 

ल्िमिन्तान्त्वहिस्तुल्पो निस्‍्तरड्भगब्धिवन्तुनिः ॥ ९९९ ॥ 

नादेश नोपदेश वा नादिशेत्‌ स सनागपि । 

स्वर्गापवर्गमागेस्थ तब्दिपक्षस्थ कि पुनः ॥ १७० ॥ 

वैराग्पस्थ परां कान्‍्ठामधिरूढ़ोधिकप्रभः । 

दिगम्वरों यधाजातरूपधारी द्यापरः ॥ १७१ ॥ 
. # संझोधित पुश्तकर्मे “ सदृइग्‌ भक्ति पुयसरम्‌ ” ऐसा भी पाठ हे। उसका तरकदूय मद एफहस ऐसा भी पठ है। उसका भर्ष ४ 
स्यस्दर्शन पूर्वक होता है। 
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निश्नेन्थोन्तरवहिमों हमनन्धेरुद्ग्न्थकों यसी । 

कमसनि जेरकः ओेण्या तपस्वी स तपोंझुलिः ॥ ६७२॥ 

परीषहोपसर्गाय्ररजय्पों जितमन्मथ' । 

एषणाशुडिसंशुद्ध प्रत्यार्धानपरायण। ॥ ९७३ ॥ 

इत्यागनेकधाओेकेः साधु साधुगुणेः श्रितः । 

नमस्यः श्रेयसेष्वइय नेतरों विहुषां महात््‌ ॥ ६७४ ॥ 

अथे--मोक्षक्का मार्ग चारित्र है उप्त चारित्रकों नो सद्भक्ति पूर्वक आत्मसिद्धिके ढिये 
सिद्ध करता है उसे साधु कहते हैं | यह साधु न तो कुछ कहता ही है और न हाथ पे 
आदिसे किस्ती प्रकारका इशारा ही काता है तथा मनप्ते भी करिसीका विन्तवन नहीं करता, 
किन्तु एकाग्रचित्त होकर केवल अपने शुद्धात्माक्ा ध्यान करता है निपक्री अन्तरंग और वाह्य 
वृत्तियां बिल्कुल शान्‍्त हो चुकी हैं वह तरंगरहित समुद्रके समान मुनि कहछाता है। वह मुनि न 
तो सर्वया आदेश ही करता है ओर न उपदेश ही करता है, आदेश और उपदेश वह गे और 
मोक्षमा्गके विषयमें भी नहीं करता है विकक्षकी तो वात ही क्‍या है, अथौत्‌ विपक्ष 
संप्तारके विषय तो वह विह्कुछ ही नहीं बोलता है । ऐप्ता मुनि वैसग्यकी उत्हृ् कोटि 
तक पहुंच जाता है| अथवा मुनिकरा स्वह़प ही यह है कि वह वैराग्यक्ी चरप्रस्ीमा तक 
पहुंच नाता है। और वह मुनि अधिक प्रभावशाली, दिगम्बर दिशारूपी वस्लोंका धारण करनेवाढा, 
वालकके समान निर्विकार रूपका धारी, दयामें सदा तत्पर, निष्परिग्रह नग्न, अतरंग तथा 
वहिरंग मोहरूपी प्न्धियों (गठों)को खोडनेवाढा, पदाक्ाीन नियमोंकों पालनेवाढा, तपकी 
किरणोंके द्वारा श्रेणीके क्रमसे कर्मोकी निशा करनेवाहा, तपस्वी, परीषह तबी उपस्र्गादि- 
कोंसे अमेय, कामदेवका जीतनेवाला, एपणाशुद्धिति परम शुद्ध, चारिज्र्में सदा तत्पर 
इत्यादि अनेक प्रक रके अनेक उत्तम गुणोंको घारण करनेताढा होता है। ऐसा ही साधु 
कश्याणके ढिये नमस्कार करने योग्य है। ओर कोई विद्वानोंमें श्रेष्ठ मी हो तो भी नमस्कार 
करने योग्य नहीं है । 
भावार्थ--8निके लिये ध्यानकी प्रधानता वताई गई है, इसी लिये मुनिको आदेश 

ओर उपदेश देनेका निषेध किया गया है| आदेश तो सित्रा आचार्यके और कोई दे ही 
नहीं पत्ता है परन्तु मुनिके लिये जो उपदेश देनेका भी निषेध क्रिया गया है वह केवल 
ध्यानकी मुख्यतासे प्रतीत होता है । प्तामान्य रीतिसे मुनि मोक्षादिके विपयमें उपदेश का 
ही सकता है | यहांपर पदस्थके कर्तध्यका विचार है इसलिये साधुके कर्तव्यमें ध्यानमें 
तलीनता ही कही गई है। उपदेश किया माधु पदके डिये ही वर्नित है।वर्योकि वह 
भुख्यतया उपाध्यायका काम है । 
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एवं झुनित्रयी ख्वाता महती महतामपि। 
तथापि तबद्रिशिषो$स्ति ऋरमात्तततमात्मकः ॥ ९७५ ॥ 
अथे--महान्‌ पुरुषों्में सबसे श्रेड यह मुनित्रयी ( आचाये, उपाध्याय, प्राधु )प्रपिद 
है। तथापि उसमें क्मसे तरतम रूपसे विशेषता भी है । 
भावाथ--सामान्य रीतिसे आचार्य, उपाध्याय और साधु तीनों ही मूल्गुण, उत्त- 
गुणोंके धारक समान हैं तथापि विशेष कार्योकी अपेक्षासे उन तीनोंमें विशेषता भी है। 
आचार्यमें विशेषता-- 
तत्राचायेः प्रसिडो5स्ति दीक्षादेश।हु गाग्रणी; । कि 
न्यायाद्राउप्देशतो उध्यक्षा व्पिड: स्वात्तनि तत्पर: ॥३७६३ ॥? 
अथ--दीक्षा दनेसे, आरेश करनेसे गणका स्वामी आज्रार्य प्रसिद्ध है। तथा युक्ति 
आगम, अछुभव्से वह अपने आत्मामें तहीन है यह वात भी प्रसिद्ध है। 
इसीका खुल,सा--- 
अर्धान्नातत्परोप्येष दृल्‍मोहानुद्यात्सतः । 
अस्ति तेनाविनाभूतः शुद्धात्मानुभवः स्फुटम्‌ ॥ १७७ ॥ 

, अये--अर्थात्‌ वह आचार्य दर्शन मोहनीयका अनुदुय होनेसे अपने आत्मामें तीन 
ही है । उसे उप्त विषयमें तछीनता रहित नहीं कष्ट जा सक्ता है क्योंकि दशन मोहनीयके 
अनुद्यका अविनामावी निश्चयसे शुद्धात्माका अनुभव है । इसलिये दृशन मोहनीयका अहुदय 
हेनेंसे आचार्य शुद्धात्माका अनुभव करता ही है। 

> और भी विशेषता-- 
अप्यर्ति देशतस्तन्न चारित्रावरणक्षतिः । 
बाह्याथोत्केवल न स्थात्‌ क्षतिवाँ च तदक्षति। ॥ ९७८ ॥ 
अथथ--आचाययीे शुद्धात्माके: अचुभवका अविनाभावी दीन मोहनीय कर्मक्ा तो 
अनुदय है ही, साथमें एक देश चारिज्रमोहनीय कर्मका भी उसके क्षय हो चुका है। चाखि- 
के क्षय अथवा अह्ष्यमें बाह्मपदाथ केवह बारण नहीं हैं। 
फिस्तु--- 
अस्थुपादानदेतोश्व तत्क्षतिवाँ तदक्षतिः । 
तदापि न बहवस्तु स्थात्तडेतुरहेतुतः ॥ ९७९॥ 
अर्थ--उपादान कारण मिलने पर चारित्रकी हानि अथवा उप्तका हा होप्तका है। 
चारित्रकी क्षति अथवा अल्षत्िमें वाह्म वस्तु हेतु नहीं है। क्योंकि वाह्य वस्तु उप्तमें काएण 
नहीं पढ़ती है। 
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चारिकी क्षति और अक्षत्तिमें कारण--- 

सति संज्वलने नोच्चे: स्पधेका देशधातिनः। 

तद्विपाकोस्त्यमन्दों वा मन्दोहेतुः कमादूदयोः ॥ ६८०॥ 

संक्ेशस्तत्क्षातिनून विशुडिस्तु तदक्षातिः । 

सो5पि तरतमांशांदीः सोप्पनेकेरनेकधा ॥ ९८१॥ 

अस्तु यदा न, रौधिल्य तत्र हेतुबद्द्हि। 

तथाप्पेतावताचाये! सिद्धो नात्मन्यतत्परः ॥ ऐ८२ ॥ 

तन्नावरय विशुज्चशस्तेषां मन्‍्दोदयादिति। 

संकछेशांशोधवा तीत्ोदयाजन्नार्थ विधि; रुहृत+॥ ६८३॥ 

किन्तु देवादिशुड्यंश। संछ्रेशांशोधवा कचित्‌ । 

तबिशुडेपिशुड्यंशः संकेशांशोद्यः पुनः ॥ ९८४॥ 

तेषां तीमोद्यात्तावदेतावानत्र चाधक। । 

सपत््रेत्रकोपाय नापराधोपरोस्त्यतः ॥ ६८५॥ 

तेनात्रैतावता नूने शुरूस्पालुभवच्युतिः । 

कत्ते न शक्पते यस्मादन्नास्त्यन्य+ प्रयोजकः ॥ ६८६ ॥ 

अर्थ--आचार्य पश्मेष्ठीके अनन्तानुबन्धि, अप्रत्याज्यानावरण और प्रत्याखु्यानावरण 

कपायका तो अनुदय ही है, केवल प्तम्व्हन कप्रायकरा उनके उदय है। संज्वहुन कंपाय 
देशवाती है। उप्तके स्पर्षंक सर्वधाती नहीं हैं । उप्त एकदेश धात करनेवाछी संज्वहन कपायका 
विपाक यदि तीत्र हो तो चारित्रक्ी क्षति है, यदि उप्तका विपाक मन्‍्द हो तो 
चारित्रकी कोई क्षति नहीं है। संज्वहन कपायक्री तीव्रता चारित्रकी क्षतिक्ता कारण 
है और उसकी मंदता चारित्रकी क्षतिका कारण नहीं है | इसका कारण यह है कि 
सन्वडन कपायकी तीत्षतासे आत्मामें संक्ेश होता है ओर संक्तेश चारित्रके क्षयक्रा कारण है। 
संज्वलन कपायकी मन्दतासे आत्मा विशुद्ध होता है। ओर विशुद्धि चारित्रेक क्षषक्रा कारण 
नहीं है कितु उप्तकी वृद्धिका कारण है| यह संकेश ओर विशुद्धि उसी प्रकारसे कम बढ़ 
होती रहती है निप्त प्रकारसे कि संज्वहन कपायके विपाकमें तीव्रता और मन्दताके अशोमें 
तर्तमता होती रहती है | यह तरतमता अनेक भेदोंमें विभाजित की जाती है । यह चारित्र- 
की क्षति ओर अक्षतिका कारण कहा गया है परन्तु आचारयके किप्ती कारणइश शिथिहता 
नहीं आती है, और यदि उनके सेन्वहन कपायकी तीव्रतास थोड़े अंशोंमें चारिजरकी क्षति 
भी हो माय तो भी आचार्य स्वात्मामें अतत्पर (अप्तावधान) नही सिद्ध हो सकते हैं। किन्तु 
आपने आत्मामें सदा ततपर ही है । सैन्वहन कपायके मन्द होनेसे आचार्यके विशुद्धिके अश 
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बह नह हैं अथवा उक्ते कपायके तीओदयसे पहराके अेश कह जाते हैं, यह समग्र विधान जाते हैं अयवा उक्ते कपायके तीबरोदयसे संहृरके जेश वढ़ जात हैं, यह समग्र विधान 
शुद्धात्माके अनुमव्में कुछ कार्यकारी नहीं है, चाहे देववश उनके विशुद्धिके अश बह जांय 
चाहे लिंशके अंश बढ जाय परन्तु आचार्यके शुद्धात्माउमव्में बाधा नहीं आती है । सेन्च- 
हन कपायकी मन्दतासे चारित्रमें विशुद्धयंश प्रकट हो जाता है और संज्वहन कपायत्री तीन- 
तासे चारित्रमें संक्ेशांश प्रकट हो जाता है वस्त इतनी ही वाधा समझनी चाहिये । यदि सं 
ज्वलन कपायकी आचार्यके तीव्रता हो तो वह तीव्रता छुछ प्रकोप (परमाद) छाती है बाकी 
और कोई अपराध (शुद्धात्माकी च्युतिका कारण) नहीं कर सकती है । इसलिये उपयुक्त के 
थनसे यह बात महीमांति सिद्ध हो जाती है कि सेन्तहन कयायकी तीतता अथवा चाज़िकी 
कुछ अशोमें क्षति आचारयके शुद्धात्माचुभवक्षा नाश नहीं कर सकती । क्योंकि शुद्धालाइुस- 


के नाशका कारण ओर ही है| 
शुद्धात्मके अनुभव कारण-- 


' हेतु/शुड्यात्मनों ज्ञाने शमो मिथ्यात्वकर्मणः 
प्रत्यनीकस्तु तन्नोच्चेरद्मस्तत्र व्यत्यथात्‌ ॥ ९८७ ॥ 
अ--शुद्धत्माके ज्ञानमें कारण मिथ्यात्व कर्मक्रा उपशम है।झक़ा उत्त 
मिथ्यात्व कमक्रा उदय है, मिथ्यात्व कर्मके उदय होनेसे शुद्धात्माक्ता अबुमा नहीं 
पत्ता है। 
इसीका स्पष्ट अथैेन- 
इृड्मोहेउस्तंगत पुंसः शुरुस्थाचुभवों भवेत्‌ । 
न भवेद्विप्रकर' कश्रिचारित्रावरणोद्य। ॥ ९4८4॥ 
अगै-दशीनमोहनीय कर्मका अस॒द्य होनेपर आत्माके शुद्धाइमव होता है। उम्े 
चारिमोहनीयका उदय विध्त नहीं कर सकता है । 
भावाथे--शुद्धात्माउभवकी सम्यग्दशनके साथ व्याप्त (सहकारिता) है। पम्यादरीनके 
होनेमें दशनमोहनीयका अलृदय मूड कारण है। इसलिये दरनमोहनीयका अर होने पर 
शुद्भात्माका अज॒भव नियमसे होता है; उत्त शुद्गात्माके अदुभवमे चारित् मोहनीयका उप 
बाधक नहीं हो सकता है। क्योंकि चारित्र मोहनीयका उदय चारित्रके रोकनेमें कारण हैं। 
शुद्धात्माके अलुमगसे उसका कोई सम्बन्ध नहीं है। अतएवं आधचार्यक यदि तब 
कपायका तीत्रोद्य भी हो जाय तो मी उनके शुद्वात्माचुमवनमें वह बाधक नहीं हो पत्ता 
हां उनके चारिज्रांशमें कुछ प्रमाद अवश्य करेगा | इसी बातको नीचे दिखाते हं-- 
न चाक्रिथित्करओर् चारित्रावरणोद्य. । 
हृड्मोहस्य कृते नाले अल स्वस्पक्ृते च तत्‌ ॥ ६८९ ॥ 


अध्याय ] पुवोधिनी टीका । [ १७९ 


अध--चारित्रमोहनीयका उदय कुछ करता ही न हो ऐसा भी नहीं है। यदि 
वह दशन मोहनीयके कार्यके ढिये अममर्य है तथापि अपने कार्यक्रे लिये अवश्य समर्थ है| 
चारित्र मोहनीयका कार्य--- 
कांये चारित्रमोहस्प चारित्राचच्युनिरात्मन:। 
नात्मदशेस्तु दशित्वान्न्धायादितरदष्टिवत्‌ ॥ १९० ॥ 
अथे--आत्माके चारित्र गुणकी क्षति करना ही चारित्र मोहनीयका कार्य है। 
चारित्र मोहनीयका कार्य आत्माके व्शन गुणक्की क्षति करना नहीं हो सक्ता है। क्योंकि 
सम्यग्दशन गुण जुदा ही है इसल्यि उपका घातक भी जुद्दा ही कर्म है। भिप्तप्रकार 
दूसरेके दशनमें दूमरा बाधा नहीं पहुंचा पत्ता है उस्ती प्रकार सम्यग्दरान गुणमें चारित्र 
मोहनीय बाधा नहीं पहुंचा प्क्ता है। उप्तक्ा काम केवल चारित्र गुणको घाव करनेका है। 
दृष्टान्त-- 
यथा चन्लु) प्रसन्न वे कस्याचिदेवयोगतः । 
इतरत्राक्षतायेपि दृष्ाध्यक्षान्न तत्क्षति! ॥ ९९१॥ 
अथ--निस्त प्रकार क्िप्तीका चक्लु रोग रहित है और दैवयोगते दूधरे किस्रीके चुमें 
किसी प्रकारकी पीड़ा है तो उप्त पीडासे निर्मल चश्ुवालेकी कोई हानि नहीं हो पक्ती है यह 
बात प्रत्यक्ष पिद्ध है। 





न््प्फ््जप 








वर्पाथेका कार्य-- 
कषायाणामनुद्रेकश्ारित्रे तावदेव हि । 
नानुद्रेक! कपायाणां चारित्राच्च्चुतिरात्मन। ॥ ६९२॥ 
अथे--नत्रतक कपायोंक्रा अनुदय रहता है तभी तक चारित्र है। जब कपायोंका 
उदय हो जाता है तभी आत्माके चारित्र गुणकी क्षति हो जाती है। 
सारांश --- 
ततस्तेषामनुद्रेकः स्पादुह्कोज्थवा स्वतः । 
नात्मदऐ३्े: क्षतिनून दछमाहस्थोद्याइते ॥ ६९३ ॥ 
अथ--इसल्यि क्यायोंत्रा अचुदय हो अथवा उदय हो शुद्धात्माइमवकी किसी प्रकार 
क्षति नहीं हो सक्ती है जबतक कि दरशन मोहनीयका उदय न हो | 
भावार्थ--दरीनमोहनीयका उदय ही शुद्धात्माके 3 तुमवक्ता बाधक है। कपायों (चा- 
रित्र मोहनीय) का उदय चारिजरमें बाधक है | 
आचार, उपाध्यायर्म साघुकों समानता-- 
अथ सरिरुपाध्यायों दावेतों हेतुतः समौ । 
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साधू साधुरिवात्मज्ञों शुडो शुडोपयोगिनों ॥ ६९४ ॥ 
नापि कश्चिदिशेषोस्ति तयोस्तरतमो मिथः। 
नेताभ्यामन्तरुत्कषें! साधोरप्यतिशायनात ॥ ९९५ ॥ 
लेदतो5स्ति विशेषश्वेन्मिथस्तेषां बहिःकृतः । 
का क्षतिमेलहेतो: स्थादन्तःशुडे! समत्वतः ॥ ६९६ ॥ 
नास्त्यत्न नियत: कश्चिद्र॒ुक्तिस्वानुभवागमात्‌ 
मन्दादिरुदयस्तेषां सूथयुपाष्यायसाधुष ॥ ९९७ ॥ 
अर्थ--आचार्य और उपाध्याय दोनों ही समान हैं । नो कारण आनचायके हैं वे ही 
उपाध्यायके हैं । दोनों ही साधु हैं अर्थात्‌ साधुकी सम्पूर्ण क्रियाय-भट्टाईस मूल गुण ओर 
चौरासी छास्र उत्तर गुण वे दोनों पालते हैं | साधुके समान ही आत्मानुभव॒ करनेवाड़े हैं| 
दोनों ही शुद्ध हैं, शुद्धू-उपयोग सहित हैं | आचार्य और उपाध्यायमें परस्पर मी कोई तरतम 
रूपसे विशेषता नहीं पई जाती है, और न इन दोनोंसे कोई विशेष अतिशय साधुमें ही पाया 
जाता है। ऐसा नहीं है कि साधुमें कोई अन्तरंग विशेष उत्कर्ष हो वह उत्कर्ष ( उत्ततता ) 
इनमें न हो, किन्तु तीनों ही समान हैं | यदि लेशमात्र विशेषता है तो उन तीनोंमें वाह्य 
क्रियाकी अपेक्षासे ही है अन्तरंग तीनोंका समान है, इसलिये वाह्य क्रियाओंमें भेद होनेपर 
भी अन्तःशुद्धि तीनोंमें समान होनेसे कोई हानि नहीं है, क्योंकि मूल कारण अन्तःशुद्धि है 
वह तीनोंमें समान है। आचार्य, उपाध्याय ओर साधु तीनोंमें ही संम्ब्हनका मन्द, मध्यम, 
तीव्र उदय कोई नियमित नहीं है, केसे मी अंशोंका उदय हो यह बआ्रात युक्ति, स्वानुभव 
ओर आममस्ते पिद्ध है। 
प्रत्येक वहवः सन्ति सूथुपाध्यायसाधव: । 
जघन्यमंध्यम त्कूष्टमावेश्रकेकराः पृथक ॥३६९८ ॥ 
अये--आचार्य उपाध्याय और स़ापु तीनोंके ही अनेक भेद हैं, वे भेद नधन्य, 
मध्यम, उत्कृष्ट भावोंकी अपेक्षासे हो नाते हैं। 
यथा--- 
कश्नित्सूरि! कदाचिदे विशुद्धि परमां गतः। 
सध्यमां वा जधन्यां वा विज्ञुद्धि पुनराश्रयेत्‌॥ ९९९॥ 
अर्थ--कोई आचार्य कमी उत्कृष्ट विशुद्धिको प्राप्त हो नाता है, फ़िर वही कभी 
मध्यम अथवा नधन्य विशुद्धिको प्राप्त हो जाता है। 


ड़ ७ 





अध्याय | ] पबोधिनी दोका। [१७७ 


इसमें हेतु-- 
हेतुस्तत्रोदिता नाना भावांदी) स्पधका: क्षणम्‌। 
धर्मोदेशोपदेशादिहेतुनोत्र वहिः कचित्‌ ॥ ७०० ॥ 
अथे--ऊपर कही हुईं विशुद्धि कमी उन्कृश्तासे मध्यम अथवा नपघन्य क्‍यों हो 


' जाती है ? इसका कारण यही है कि वहां पर अनेक प्रकार भावोंमें तरतमता कानेवाह़े 


कपायके एपवेक प्रतित्ण उदित होते रहते हैं, विशुद्धिकी तरतमतामें धमका उपदेश तथा धर्मका 
आदेश-जाह्य कारण-हेतु नहीं कहा जा पत्ता है। भाषाय--आचार्य मो धममका उपदेश 
और आदेश करते हैं वह उनकी विशुद्धिमें हीनताफ़ा कारण नहीं है। क्योंकि उसके करनेमें 
आचार्यके थोड़ा भी प्रमाद नहीं है, विशुद्धिमें हीनताका कारण केवढ संन्वहन कपायके 
स््धकोंका उदय है नो छोग यह समझते हैं कि मुनियोका शाप्तन करनेमें आचार्यके चासिमें 
अवश्य शिपिल्ता आ जाती है, ऐसा समझना केवक भूल भरा है। आचार्योका शासन सकपाय 
नहीं है, किन्तु निः्करभाय घार्मिक शप्तान है इसलिये वह कमी दोषोत्पादक नहीं कहा ना सक्ता है। 
परिपाट्यानया योज्या; पाठकाः साधवश्च ये । 
न विशेषों यतस्तेषां न्यायाच्छेषो४विशेषभाक्‌ ॥ ७०१ ॥ 
अग्े--झ्ती उपर कही हुई परिषाटी ( पद्धति-क्म ) से उपाध्याय और साधुओंकी 
व्यवस्थाका परिज्ञान करना चाहिये | क्योंकि उनमें मी आचार्यसे कोई विशेषता नहीं रह 
जाती है। तीनों ही मान हैं । 
बाह्य कारण पर विचार |-- 
नोछाो घर्मोपदेशादि कर्म तत्कारणं वहिः। 
हेतोरभ्पन्तरस्पापि बाह्य हेतुवेहि! कचित्‌ ॥ ७०२॥ 
अथे--यदि कोई यह कहे कि आचार्यकी विशेष्तामें बाह्य क्रियार्यें-धर्मका उपदेश 
तथा आदेश भी कारण हैं, क्योंकि अम्यन्तर हेतुका मी कहीं पर वाह्म कम बच्य हेतु होता ही 
है ! अर्थात्‌ कर्मोस्यरूप अम्यन्तर कारणमें धर्मोपदेशादि क्रिपाको भी कारण मानना चाहिये। 
आचाये कहते हैं कि ऐसी तर्कंगा नहीं करना चाहिये । 
वयोकि [--- 
नेवमर्थायतः सर्च वसत्वकिश्ित्करं वहिः । 
तत्पदं फलवन्मोहाद्च्छितोउथोन्तरं परप्त ॥ ७०३ ॥ 
अर्ग--ऊरर नो तकंगा की गई है वह ठीक नहीं है क्योंकि ब्रह्म मिननी भी व 
है सभी भर्किचिककर ( कुछ भी करनेमें सम नहीं ) है, हां यदि कोई मोहके वशीभूत होकर 


ज्ु २३ 
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बाह्य आचायदि पटको चाहे तो अवश्य उम्रके लिये वह श्राह्म पर फछ सहित है अथीत्‌ 
उसका फिए सांसारिक फल होगा । ; ः 
ह आचायंकी निरोहता -- 
कि पुन्शाणिनस्तस्प सर्वतोनिच्छतों वहिः । 
धमा देशो पदेशादि स्वंपदं तत्फल च यत्‌ ॥ ७०४ ॥ 
अर्थ--धरमंका उपदेश, धर्मक्रा आदेश, अपना पदस्थ और उस्तका फह आदि प्ृम्पूर् 

बाह्य बातोंकों स्वथा नहीं चाहनेवाे आचार्यकी तो वात ही निराढी है। भावाथे--धमविश, 
धर्मो देश आदि कार्योको आचाये चाहनापू्वक नहीं करता है, किन्तु केवल धार्मिक बुद्धिसे 
करता है इसलिये बाह्कारण उप्की विशुद्धिका विद्यातक नहीं है । 


- यहांपर कोई शेक्रा कर सकता है कि जब आलार्य मुनियोपर पूर्ण रीतिसे पमदिशादि 
शाप्तन करते हैं तत्र यह कैसे कहा ना सकता है कि उनके इच्छा नहीं है, विना इच्छाके तो 
वे शाप्तन ही नहीं कर सकते हैं ! इस शंकाका उत्तर इस प्रकार है-- 

नास्यासिडं निरीहत्व॑ धर्मादेशादि कर्मणि। 
न्यायादक्षाय्थक्रांक्षाया इंहा नान्यत्र जातुचित्‌ ॥ ७०५ ॥ 
अथे--धर्मादेशादि कार्य करते हुए भी आचार्य इच्छाविहीन हैं यह बात अप 
नहीं है। नो इन्द्रिय सम्बन्धी विपयोंमें इच्छा की नाती है वास्तवमें उप्तीका नाम इच्छा है, 
जहांपर धार्मिक कार्योंमें इच्छा की जाती है उसे इच्छा ही नहीं कह्ते हैं। भावाथे--गित् 
प्रकार सांसारिक वाप्तनाओंके लिये जो निदान किया नाता है उप्तीको निदानबन्ध कहा गाता 
है जो पुरुष मोश्ष्के लिये इच्छा रखता है उप्तको निदान बन्धवाढ्ा नहीं कहा नाता है, उत्त 
प्रकार नो इच्छा सांसारिक वाप्तनाओंके ढिये की जाती है वास्तव वही इच्छा कहती है, 
जो धार्मिक कार्यामें मनकी वृत्ति छाई जाती है उसे इच्छा, शब्दसे भे ही कहां गाव 
परन्तु वाह्तवमें वह इच्छा नहीं है वर्योकि इच्छा वहीं कही जाती है नहांपर किप्ती वाशुकी 
चाहना होती है, आचायेके धर्मादेशादि कार्याते किसी वस्तुकी चाहना नहीं है। वह पद 
निःह आत्मव्यानों मुनिश्त्‌ ढीन है । 
शड्ढु|कार-- 
ननु नेहा विना कम कम नेहां विना छावित्‌ । 
तस्मान्नानीहित कर्म स्पादक्षार्थस्तु वा न वा ॥ ७०६ ॥ 
अधे--विना क्रियाके इच्ठा नहीं हो सकती है और विना इच्छाके क्रिया नहीं हो 
प्कती है यह सर्वत्र नियम है । इसलिये बिना इच्छाके कोई किया नहीं हो सकती है चाहे 
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वह इन्द्रिय सम्बन्धी विषय हो अथवा नहीं हो । भावाथे--चाहे संप्तारके विषयमें क्रिया हो 
चाहे धर्मके विषयमें हो, केसी भी क्रिया हो, विना इच्छाके कोई क्रिया नहीं हो सकती 
है, इसढिये आचायक्री धर्मादेशादिक क्रियाये भी इच्छापूर्वक ही हैं, इसलिये आचार्य भी 
इच्छा सहित ही हैं न कि इच्छा रहित ! 
उत्तरन्नन 
नेच हेतोरतिव्याप्तेरारादक्षी णमो हिएु 
वन्धस्प नित्यतापत्तेभचेन्मुक्तेरसंभवः ॥ ७०७ ॥ 
अथै--शड्डाकारकी उपर्युक्त शंक्रा ठीक नहीं है क्योंकि इच्छाके विना किया नहीं 
होती है” इस छक्षणक्री क्षीणक्रपाय वाह्ामें अतिभ्याप्ति है, बारह गुणस्थानमें क्रिया तो 
होती है परन्तु बहां इच्छा नहीं है यदि बारहवें गुणस्थानमें भी क्रियाके सद्भाव इच्छा, 
मानी नाय तो वन्ध सदा ही होता रहेगा। और बन्चकी नित्यतामे मुक्ति ही अप्तेमव हो 
जायगी। भावार्थ--ऐसा नियम नही है कि विना इच्छाके क्रिया हो ही नहीं सक्ती है, 
दर्शव गुणत्थानके अन्तमें और वारहवें गुणस्थानमें क्रिया तो है परन्तु इच्छा नही है क्योंकि 
इच्छा लोभकी पर्याय है, और छोभ कपाय वहां पर नष्ट हो चुकी है यदि दरंवें गुणस्थानके अन्तमें 
» और बारहवें गुणत्थानमें भी इच्छाका सद्भाव माना जाय तो आत्मामें कमेबन्धका कभी अन्त 
नहीं हो सकेगा छदा वन्‍्ध ही होता रहेगा। क्योंकि बन्ध कपायसे होता है, कारणके 
सद्भावमें कायेक्रा होना अवश्यभावी है, वन्धक्ी नित्यतामे आत्मा कमी भो मुक्त नहीं हो 
पत्ता है, इपलिये मोक्षका होना ही अप्तम्भव हो नायगा। मोक्षक्री अप्तमबतामें आत्मा पद 
संत्तारावस्थामें दु,खी ही रहेगा। उप्तके आत्मिफ़ सुख गुणका कभी भी विक्राश नहों सकेगा । 
इसलिये विना इच्छाके कमर नही हो सत्ता है, यह शंक्राकारकी शंका नि्मूल है । 


सारांश-- 

- ततोस्‍्त्पन्तः कृतो भेद हुड्ेनानांदातस््रिषु । 

निर्विशेषात्समस्त्वेष पक्षों माभूदहिः कृत) ॥ ७०८ ॥ 
अथे--झ्सल्यि आचा4, उपाध्याय, साधु, इन तीनोंमें विशुद्धिके नाना अंशोंकी 

* ओगक्षासे अन्तरंग कृत भेद है, सामान्य रीतिसे तीनोंमें ही समानता है। उन तीनोंमे बाह्य 
क्रियाओंकी अपेक्षासे भेद बतढाना यह पक्ष ठीक नहीं है। 
आममका! आगय-- 
किश्वास्ति योगिकीरूदिः प्रसिद्या परमागमे । 
बिना साधुपद न स्पात्केवलोत्पत्तिरक्षसा ॥ ७०९ ॥ 


१८०] पश्चांध्यायी | (दूपरो 








तन्न चोक्तमिद सम्पक साक्षात्सवाधेसाक्षिणा | 
क्षणमस्ति स्वतः अप्यामाधिरूदस्प तत्पदम॥ ७१० ॥ 
अग--यौगिकरीति और रुढ़िसे यह बात परमागममें अप्तिद्ध है कि बिना प्तापु पे 
प्राप्त किये केवरज्ञानकी उत्पत्ति नहों हो सकती है। वहीं पर सर्वज्ञ देवने यह बात भी 
भह्े प्रकार प्र।ट कर दी है कि श्रेणी चंहनेवाड़ेको क्षणमात्रमं साधुपद स्वयं प्राप्त हो 
जाता है| 
हे उसीका स्पष्ट कथन--- 
यतोष्चद्य स सूरिवां पाठकः श्रेण्यनेहासि । 
कृत्स्नचिन्तानिरोधात्मलक्षण्ं ध्यानमाअ्रथेत्‌ ॥ ७११ ॥ 
अथै--नरयोंकि श्रेणी चढनेके समयमें आचाये अथवा उपाध्याय सम्पूर्ण चिन्ता 
निरोधात्मक रक्षणवाले ध्यानकों करता है । 
अतएव--- 
ततः सिडमनायासाक्तत्पदत्वं तथोरिह | 
नूने वाह्योपयोगस्प नावकाशोस्ति यत्र तत्‌ ॥ ७१२॥ 
अर्थ--झप्त लिये आचार्य और उपाध्यायको साधुपदा अनायास्त (विना किसी विशेषताके) 
ही सिद्ध है। वहां पर बाह्य उपयोगका अवकाश नहीं है। 
नपुनश्वरण तत्न छेदोीपस्थापनादिवत्‌ | 
प्रागादायक्षण पश्चात्‌ खरे! साधुपद अ्रयेत्‌ ॥ ७१३॥ 
अथे--ऐसा भी नहीं है कि आचार्य पहले छेदोपस्थापना चारिन्रकों धारण करके 
: दीछे साधुपदको धारण करता है | भावा्थ--यदि कोई ऐसी आशंका करे कि आचार्य 
शासन क्रियाके पीछे प्रायश्रित्त हेताहै फिर साधुपदको पाताहै, यह आशंका ठीक नहीं है क्योंकि 
यह बात पहले अच्छी तरह कही जाचुकी है कि आचायकी क्रियाये दोपाधायक नहीं हैं. 
जिससे कि वह छेदोपस्थापना चारित्रकों पहिडे ग्रहणकर पीछे साधुपडको प्राप्त करे किन्तु उप्ता 
अन्तरंग साधुके ही समान है, साधुकीसी ही सम्पूर्ण क्रियायें हैं केवल बाह्य क्रियाओंमें मेद है 
, वह भेद बुद्धिका कारण नहीं है। 
प्रन्थकारका आंशुयुब्् 
अक्त दिडंमान्रमत्रापि प्रसाइगदगुरु -क्षणस्‌ | 
दोष विशेषतों बक्ष्ये तत्स्वरूप जिनागमात्‌ ॥ ७१४ ॥ 
अधै--प्रपज्ञ पाकर यहांपर गुरुका रक्षण दिडमात्र कहा गया है, बाकीका उन्ीं 
विशेष स्वरूप निनेन्द्रकयिंत आगम्के अब॒स्ार कहेंगे | 


अध्याय । स॒वोधिनी टीका । [१८१ 
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यौगिक रीतिस धर्मका स्वरूपए--- 
धर्मों नीचे: पदादच्चे; पदे घराति धारमिकम्‌ । 
तत्राजवज्ञवों नीचः पदझुच्चेस्तदत्यप।॥ ७१५॥ 
अर्थ--जो धर्मात्मा पुरुषको नीच स्थानसे उठाकर उच्चस्थानमें धारण के उसे धर्म 
कहते हैं। संसार नीचप्थान है और उसका नाश होना भोक्ष' उच्चत्थान है। + 
धमे-- 
सधमेः सम्यग्ह्शप्तिचारित्रत्रितयात्मकः 
तन्न सददशने मूर्ल हेतुरद्नेतमेतयों! ॥७१६॥ 
अधे--वह धमम सम्यर्दरान, सम्यम्ज्ञान, सम्यक्चारित्र स्वहूप है। उन तीनोंमें 
पम्पादशन ही पम्याज्ञान और सम्यकपारित्रका अध्लितरीय मूछ कारण है। + 
सम्बग्दर्शनफ़ों प्रधानता-- 
ततः सागाररूपों वा धर्मोडबनागार एवं वा । 
सदर पुरस्सरों धर्मों न धर्मस्ताबेना कचित्‌ ॥ ७१७॥ 
अथथ--इसल्यि चाहे गृहस्थ धर्म हो, चाहे मुनिष्म हो प्तम्यग्दरनपृर्वक है तो 
वह धर्म है, यदि सम्यग्द्शन पूर्वक नहीं है तो वह धर्म भी नहीं कहा ना सकता है। 
रूढ़िति घमंका स्वरुए--- 
रूढ़ितोधिवपुर्वाचां क्रिया ध्मः झुभावहा। 
तनत्नानुकूलरूपा वा मनोदात्ति:ः सहानया॥ ७१८॥ 
अथे--शरीर ओर वचनोंकी शुभ क्रिया रूढिसे धम कहलाती है। उस्ती कियाके 
साथ मनोदृत्ति भी अहुकूल होनी चाहिये। भावाथे--मन, वचन, कायकी शुभ क्रिया धर्म है 
शुभ क्रियाक भेदु--- 
सा द्विधा सर्वेसागारानगाराणां विशेषतः 
यत. क्रिया विशेषत्वान्नून धर्मों विशेषितः ॥ ७१९ 
अथे--धर सहित-गृहत्थ ओर घर रहित-मुनियोकी विशेषतासे वह क्रिया दो 
प्रकार है। क्योंकि क्रियाकी विशेषतासे ही निश्चससे धरम भी विशेष कहलाता है। 
अपुन्नतका स्वरूपुन-_- 
तत्न हिसारतस्तेयात्रह्मकृत्लपरिगप्रहात्‌ । 
देशतो विरतिः प्रोक्त गृहस्थानामणुनतम्‌ ॥ ७२० ॥ 
# देशवामि समीचीन घम कर्मनिवदण सतारदु'खतः सलान यो पस्वुत्ते सुखे। 
न सदृइष्ठिजानदत्तानि घमं धरेश्वरा बिहु; यदीयप्रत्मनीक्रान भवन्ति भवपद्धतिः | 
र्नकरण्ड श्रावकाचार | 


१८२] पद्माध्यायी । [ दूपरा 
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अथे--हिंपता, झूंठ, चोरी, कुशीर और सम्पूर्ण परिगहका एकदेश त्याग करना गृ- 
हृस्थोंका अणुत्न॒त कहा गया है। 
महतत्रतका स्वरूप--- 
सर्वेतो विरतिस्तेषां हिंसादीनां ब॒त॑ महत्‌ । 
नेतत्सागारिभिः क॒तु शाक्‍यते लिड्रमहताम ॥ ७२१॥ 
अथ--उन्ही हिंसा, झूठ, चोरी, कुशीर ओर सम्पूर्ण परिग्रहका सर्वेथा ( मन वचन 
काय कृन कारित अनुमोदनापूर्वक ) त्याग करना महाब्रत कहछता है। यह महात्रत गृहस्थों- 
से नहीं किया ना सकता है, किन्तु पूज्य-मुनियोंका यह चिन्ह ( स्वरूप ) है। 
ग्हस्थ और मुनियोंगें भेद--- 
सूलोत्त रग॒ुणा: सन्ति देशतों वेइभवत्तिनामझ | 
तथाउनगाएिणां न स्यथु। स्वेत; स्युः परेप्पतः ॥ ७२२॥ 
अधे--मूल्युण ओर उत्तरगुणोंको गृहस्थ एकदेशरूपसे पालन करते हैं, मुनि वेश्ा 
नहीं करते हैं किन्तु वे उनको सम्पूर्णतासे पाहन करते हैं | मुनियोंके उत्तरगुणोंक्ा पाहन भी 
सम्पूणतांसे होता है । 
रहस्थेंके मूलगुण-- 
तत्र मूलगुणाश्ाशो शहिणां बतधारिणाम्‌ 
कचिद्वतिनां साक्षात्‌ सवेसाधारणा इसे ॥ ७२३ ॥ 
अये--अत घररण करनेवाले गृहस्वियोंके आठ मूछगुण कहे गये हैं । ये आठ मूह- 
गुण अव्रतियोंके भी पाये जाते हैं, ये मूलगुण स्वोके साधारण रीतिसे पाये नाते हैं। 
भावाथे--सबसे जबन्य पाक्षिक श्रावक होता है उसके भी इन अष्ट मूहगुणोंका होना आव- 
श्यक है, विना इनके पान किये श्रावक संज्ञा ही नहीं कही जा सकती, झीलिये इनको 
सर्वप्ताधारण गुण कहा गया है | इतना विगेय समझ छेना चाहिये कि तीश्रावकोंके निररतिषार 
मूल्गुण होते हैं ओर अब्नतीके सातिचार होते हैं| इसी आशयप्े ब्रती अब्तीका भेद किया 
गया है। इसीका स्पष्ट विवेचन नीचे किया जाता है--- 
अष्ट मूलगुणोका प्रवाइ--- 
निसभांदा कुलास्नाथादायात्तास्ते ग॒ुणाः स्फुदम्‌ । 
तदह्विना न बतं यावत्सम्पकत्व थे तथाडिनाम्‌ ॥ ७२४ ॥ 
अथे--ये अष्ट मूलया तो कुछ परस्परासे ही पलते चढ़े आतेहं, या स्वभावसे ही 
पहते चऐे आते हैं। विना अष्टमूल गुणोंके पाछन किये कोई जत नहीं हो सकता है और न नीवेके स्थ- 
ग्दशनही हो सकता है। भावाथे--त्रतोंका पालन करनेके लिये तो नियम मयोदा आदिका आम 
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किया जाता है । परन्तु अष्ट मूलगुणोंक्ो पाहन करनेके कई प्रकार देखे नाते हैं। किन्हीं २ 
केयहां तो स्वमावसे ही मांसादिकका सेवन नही होता है, अर्थात्‌ कोई २ मांसादिकके सेवनप्े 
स्वभावसे ही घृणा प्रकट करते है और किही २ के यहां कुढुपरुपरासे मांसादिकका ग्रहण 
नहीं किया जाता है, ऐसे घरानोंमे अष्ट मूलगुणोंका नियम बडी सुगमतासे बराया जा 
सकता है, परन्तु जिनके यहां कुछाम्नाय अथवा स्वमावसे मांस्तादिकका त्याग नहीं है उनको 
सम्यकत्व प्राप्तिकि समय माँशदिकके छोडनेके लिये विशेष प्रयत्न करना पड़ता है परन्तु यह 
बात जैनेतर पुरुषोम ही पाई जाती है, जैन कहलानंवाऱे परुषोके तो नियमसे स्वमावर और 
छुलाम्नायसे अष्ट मूछ गु्णोका पाछन होता ही चढा आता है। उनके पाछनेके लिये उम्हे 
किप्ती प्रकारका य॒त्न नहीं करना पडता है, विना अष्ट मूढ गु्णोके पालन किये पाक्षिक जैन 
भी नहीं कहा जा सकता है । और न उप्के सम्यक्लव तथा रत ही हो सकता है 
अष्ट मूल गुर्णगोफ़ा पाछम जन मात्रके लिये आवश्यक्र है-- 
एतावता विनाप्येप शावकों नास्ति नामतः। 
कि पुनः पाक्षिकों गहों नेछ्ठिक: साधकोथवा ॥ ७२५ ॥ 
अयथै--इतना किये विना अर्थात्‌ अष्ट मूछ गुण धारण किये विता नाम मात्र भी 
श्रावक नहीं कहा जाता है; फिर पाक्षिक, गृढ, नेष्ठिइ, अथवा सावककी तो वात ही क्याहै * 
अषप्टमूल श॒ुण-- 
भद्यमांसमधुत्यागी त्पत्तोदुम्बर पच्चकः । 
नामतः आवक: क्षान्तों नानयथापि तथा ग्रहों ॥ ७२६ ॥ 
अग्रे--मदिरा, मांप्, मधु (दाहत) का त्याग करनेवाढ्ा तथा पांच उद॒म्बर फोंका | 
त्याग करनव्राह्य नाप मात्रक़ा श्रावक्र कहा जाता है, वही क्षमा धर्मका पालक है अन्यथा वह 
श्रावक्र नहीं कहा नाप्कता है। भावथ--जो केवल श्रावक संज्ञाको धारण करता है उसे भी 
तीन मकार और पांच फलोका त्यागी होना चाहिये, जो इनका भी त्यागी नहीं है उत्ते मैन 
ही नहीं कहना चाहिये । इन्हीं आठेके त्यागको अए मूल गुण कहते हैँ । 
सप्तव्यसनक त्वागका उपईश--- 
यथाशक्ति विधातव्य गृहस्थेन्घेसनोज्ञ्नम्‌ । 
अवदय तदमतस्वैस्तेरिच्छ्ठि! शेयसी क्रियाम्‌ ॥ ७२७ ॥ 
थे--एहल्यों (अब्रती) को यवागक्ति सफ़तयप्तनका त्याग करना चाहिये और जो 
ब्र्तोका पालन करते हूँ तथा शुभ क्रिपा्मोकों चाहते हैँ उन गृहस्थोंको तो अवश्य ही 
-संप्तत्यमनका त्याग करना चाहिये | भावाथ--यहांपर प्तप्त व्यप्तनके आवश्यक त्यागका उपदेश 
+ झूतमासयुगवेश्याखट्चोयंपरराह्ना: महापापानि सप्तेतदच्यसनानि त्यजेदबुध ध्याखट्चीवपराज्ना:.. महापापान. सप्वैतदव्यसनानि  ल्यभेदबुध: | | 
अर्थात्‌ जुआ खेलना, मात खाना, महिरा पीना, वेशयाके यहां जाना, शिकार खढना, चो 
करना, परछोके यहा जाना इन खात व्यसनोंकी बुद्धिमान छोड़ दे | 
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उ्त श्रावकके लिये दिया गया है नो ब्रतोंकों पाछ्ता है, नियम पूर्वक त्याग अती श्रावक ही 
कर सकता है, अवब्ती नियमपूर्वक़ इनका त्याग नहीं कर सकता है, पह्तु अष्टमूह गुणोंका 
धारण अब्रती श्रावकक्े लिये भी आवश्यक कहा गया है। 
अनीचारोके त्यागका उपदेश--- 
व्यजेदोषॉस्तु तत्रोक्तान्‌ सूत्रोतीचारसंज्ञकान्‌ । 
अन्यथा भद्यमांसादीन श्रावकः क। समाचरेत्‌ ॥ ७२८ ॥ 

अथ--अतोंके पालनेमें मो अतीचार * नामक दोष सून्नोंमें कहे गये हैं उन्हें भी 
छोड़ना चाहिये । मद्य मांसादिकोंका तो कोन श्रावक्र सेबन करेगा ? अ्थात्‌ मद्यादिक तो 
प्रथमसे ही स्वेथा त्यान्य हैं । 





दान देनेका उपदेश--- 
दाने चतुर्विर्ध देय पात्रवुद्याउथ अ्रहया । 
जघन्यमध्यमोस्कूष्ठपात्रेश्य। श्रावकोत्तमै! ॥ ७२९॥ 

अथे--उत्तम श्रावकोंको नधन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट पात्नोके लिये पात्रबुद्धि तथा 
श्रद्धापूरक चार प्रकारका दान देना चाहिये। भावर्थ--छठे गुणस्थानवर्ती मुनि उत्तम पात्र 
कहे नाते हैं, एक देशततके धारक पद्चम गुणस्थानवर्ती श्रावक्र मध्यम पात्र कहे नाते हैं, 
और बतरहित चतुर्थगुणस्थानवर्ती सस्यग्दष्टि पुरुष मधन्य पात्र कहे नाते हैं । मैसा पात्र होता 
है उप्ती प्रकारका दानके फलमें भेद हो माता है। मिम्त प्रकार क्षेत्रकी विशेषतासे वनएतिके 
फलोंमें विशेषता देखी जाती है उसी प्रकार पात्रकी विशेषतासे दानके फलमें विशेषता होती 
है।निम्त प्रकार पात्रकी विशेषतापे दानके फलमें विशेषता होती है उसी प्रकार दाताकी भ्रद्वा 
पान्रबुद्धि, भक्ति, निशयृहता आदि गुणणोंस्ते मी दानके फलमें विशेषता होती है। दानका पढ़ 
मोगभूमि आदि उत्तम सुखस्थान कहे गये हैं । धनोपाननसे रात दिन आरम्मननित पाफजल 
करनेवाले श्रावकरोंकी पात्रदान ही परण्यमन्धका मूल कारण है । इप्तलिये प्रतिदिन यथाशक्ति 
चार प्रकारका दान करना चाहिये। यद्यपि वर्तमान समयमें उत्तम पात्रोंका अमावप्ताहो गया 
तथापि उनका स्वैेया अभाव नहीं है | मुनिके न मिहनेपर उत्तम श्रावक, ब्मचारी, उदासी, 
सहरर्मी जनोंको दान देना चाहिये । दान चार प्रकार है-आह/रदान, औषधदान, अमगदान और 
ज्ञानदान । यद्यपि सामान्य इष्टिसे चारों ही दान विशेष पृण्यके कारण हैं तथापि इन चारोमें 
उत्तोत्तर विशेषता है। आहारदान एक्वारकी क्षुधाकों निवृत्त करता है, औषषदान अनेक दि 
नेंके लिये शारीरिक रोगोंको दूर कर देता, है अभयदान एक जन्ममरके हिये निर्मम का 
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कक कप पक जी इक हक कक 2 कप म पक अमल किक मच कक मी 3-3 कक 
देता है। और ज्ञानद्वान छदाके लिये अगर, अर, क्षुतदि दोपरहित ओर निर्मय बना देता 
है। ज्ञानदानका अतुझ माहात्म्य है । पहलेके तीनों दान तो शारीरिक वाधाओंको ही दूर करते 
हैं परन्तु ज्ञान दान आत्माके निम गुणका विक्राश करता है। पहलेके तीन दान तो एक 
भवके लिये अथवा उप्तमें भी कुछ समथके लिये ही इस मीकके सहायक हैँ परन्तु ज्ञान दान 
इस जीवका सदाके लिये परम सहायक है | ज्ञान ही एक ऐप्ा गुण है नो इस जीवात्माको 
सांसारिक वासनाओंसे हटाकर त्याग मार्ग पर हे जाता है इसडिये श्रावकोंक्ो चारों ही दान 
और विशेषतासे ज्ञान दान ययाशक्ति अवश्य करना चाहिये । छल्मोंकी सहायता करना, 
विद्याल्योंका खोलना, शा््तरोंका वितरण करना, सद॒पदेश देना, ओर स्वयं पढाना ये सम्पूर् 
वार्ते ज्ञान द्वानमें गर्मित हैं । 
कुपाच और अपात्रझो भी दान देनेका उपदेश-- 
कुपात्नायाप्यपाचाय दाने देय यथोचितम्‌ । 
पात्रवुझया निषिरं स्पानिषिद न कृपाधिया ॥ ७३० ॥ 
अर्थ--% झुपात्र और अपान्रके हिये भी यथोचित दान देना चाहिये। इतना 
विशेष है कि कुपात्र और अपान्के ढिये पाव बुद्धिसे दान देना निपिद्ध (वर्जिन) कहा गया है, 
परंतु वह हपाबुद्धिसे निषिद्ध नहीं है। भावाथ--कुपात्न और अपान्रके लिये पात्र बुद्धिसे 
जो दान दिन दिया जाता है वह मिथ्यालमें शामिल क्रिया गया है, क्योंकि पात्र सम्यन्दष्ट 
ही होप्क्ता है | पात्रके ढिये जो दान दिया जाता है वह भक्ति पृवक्त दिया जाता है, 
परन्तु कुपात्र अथवा अपात्रके लिये नो दान दिया माता है वह भक्ति पूक्ति नहीं दिया 
जाता किन्तु करुगा दुद्धिसे दिया जाता है | 
दानका स!मान्य उपदेश--- 
शपषेभ्यः छ्ुत्पिपासादिपी डितेभ्योज्जु भोद्यात्‌ । 
दीनेम्पो दधादाबादि दातव्य करुणाणवैः ॥ ७३१ ॥ 
अर्थ--भोर भी जो अशुभक्रमोंब्यसे क्षुधा, प्या्त आदि आाधाओंसे पीडित दीन 
पुरुष हैं उनके लिये भी कहणा सिम्धुओं (उ्याहुओं)को कहणादान आदि करना चाहिये । 
ड्ध उत्कृश्वात्रमनगारमणुयताव्य मर्ध् जतेन रात सुधृर्ण जबन्यम्‌ । 
निर्दृईने अननिरायबुव कुपात्र युम्मोप्चित नस्मपान्नमि्द हि विद्धि ॥| 
अयात्‌-सम्पर्दशन सहित महातती दिगस्पर/ मुनि उत्तम पात्र है, अणुत्रती सम्वस्दष्टि 
मध्यम पात्र है। शत रहित सम्पन्दष्टि जबन्य पात्र हें। ये तीनों ही सलाष गिने जाते हर 
उम्बग्दशन रहित अती जीग छुपाव है तथा जो सम्पस्दर्शव और अत दोने'मे रहित है वह अपान है। 
(साग्ारधमम्ित ) 





उ9 २४ 


१८६] पश्चाध्यायी | दूपरा 














जिनेन्ध प्रजनका उपदेश-- 
पूजाभप्यहँतां कुर्याद्ा प्रतिमाखु तडिया। 
स्वरव्यञ्ञना नि संस्थाप्प सिडानप्यचेयेत्खुधीः ॥ ७३२ ॥ 
अथ--सदबुह्धि गृत्स्थको तेरहं गुणस्थानवर्ती, वीतराग, सर्वज्ञ अरहन्त मग्दानकी पूजन 
करना चाहिये अथवा उन अरहन्तोंकी प्रतिमाओंमें अहहन्तकी बुद्धि रख कर स्वर॒व्यज्ञनोंकी 
स्थापना करके उनकी पूना करना चाहिये अथवा स्वरव्यझ्ञनोंकी स्थापना करके सिद्ध भगवानकी 
भी पूनन करना चाहिये। 
आचार्य, उपाध्याय, साधुओको पूजाका उपदेश-- 
सूर्युपाध्यायसाधूनां पुरस्तत्पादयोस्तुतिम्‌ । 
प्राग्विधायाष्टधा पूजा विदृध्यात्‌ स त्रिशाडितः ॥ ७३३ ॥ 
अथ--आचार्थ, उपाध्याय और साधुओंके चरणोंकी पहले स्तुति करके फ़िर मन, 
वचन, कायकी शुद्धतासे श्रावकक्ी उन तीनों परमेष्ठियोंकी अष्ट द्ब्यसे पूजा करना चाहिये | 
सहधर्मी ओर अह्मचारियोंकी विनय करनेका उपदेश--« 
सम्मानादि यथाशक्ति कर्तव्य च सधर्मिणाम्‌ | 
घतिनां चेत्तरेषाम्वा विशेषादत्नह्मचारिणाम ॥ ७३४ 0 
अथे--जो अपने समान पर्मसेवी ( अपने समान श्रावक ) हैं उनका यथाशक्ति आदर 
सरकार करना चाहिये, तथा जो त्रती श्रावक्र हैं अथवा स्म्यग्दृष्टि हैं उनका भी यथाशक्ति 
आदर सत्कार करना चाहिये, और विशेष रीतिसे ब्रह्मचारियोंका आदर सत्कार कला चाहिये। 
बतयुक्त ख्रियोंकोीं बिनय करनेकी उपदेश-- 
नारीभ्यो5पि ज्रतादयाभ्यों न निषि् जिनागसे। 
देय सम्मभानदानादि लोकानामाविरुदत) ॥ ७३५ ॥ 
अथे--बतयुक्त जो ख्ियां हैं, उनका भी छोकसे अविरद्ध आदर सत्कार कला 
जैनागममें निषिद्ध नहीं है। भावान--निप्त प्रकार जती पुरुष सन्‍्मान दानके योग्य हैं 
उसी प्रकार व्रत युक्त खियां भी सन्‍्मान दानके योग्य हैं, क्योंकि पूज्यताका कारण चारित्र 
है वह दोनोंमें समान है । इतना विशेष है कि ज्ियोंका सन्‍्मान आदि छोकसे अकिरद्ध 
करना च हिये झका आशय यह है कि छोकमें भितना सम्मान उन्हें प्राप्त है उप्तीके अचुपर 
देना चाहिये । 
! जिनचेत्यय॒ह बनानेका उपदेश-- 
जिनचैत्यग॒हादीनां निर्माण सावधानता । 
यथा सम्पन्निधियारित दूष्पा नाउवग्रलेशत। ॥ ७१९ ॥ 
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थ--श्रावक्रोकी जिन मन्दिर बनवानेमें छदा सावधान रहना चाहिये, अपनी 
सम्पत्तिके परिमाणके अनुप्तार निन मन्दिरोंकी सवना अवश्य कराना चाहिये। मिन चैत्य 
गृह (मन्दिर) बनवानेमें थोडासा आरम्भननित पाप लाता है इप्त लिये मन्दिर बनवानेमें 
दोष हो ऐसा नहीं है | भावाथ--यह बात अच्छी तरह निर्गीत है कि मैप्ता द्रव्य क्षेत्र काल 
भावका प्रभाव होता है पुरुषोंकी आत्माओंमें भी वैप्ता ही प्रभाव पडता है। जित्त समय 
कि्ती दुष्ट पुरुषका सतागम हो जाता है उसके निमित्तसे प्रतितमय परिणाम खराब ही रहते 
हैं, और मिप्त समय किप्ती सलनका,समागम होता है उप्त समय मरुप्यक्े परिणाम उप्तके 
निमित्तसते उम्बढ होते चढे जाते हैं, यह प्रभाव द्रत्यका ही समझना चाहिये। इसी प्रकार कालका 
प्रभाव आत्मा पर पड़ता है । रात्रिमें मचुष्पके परिणाम दूसरे प्रकार हो जाते हैं ओर 
प्रातःकाल होते ही बदढ कर उत्तम हो जाते हैं। मो वासनाएं राजिमे अपना प्रभाव डाहती हैं 
वे अनायाप्त ही प्रातःकाल दूर हो जाती हैं, यह कालका प्रभाव समझा चाहिये | इसी प्रकार 
क्षेत्रका प्रभाव पूणतासे आत्मापर प्रभात्र डालता है-जो परिणाम घरमें रहते हैं, वे परिणाम किप्ती 
साधुनिकेतनमें मानेसे नही रहते हैं, जो वा हमारे छयमें विकार करने वाहीं उत्पन्न हुआ क!ती 
हैं वे उस निकेतनमे पैंद्रा ही नहीं होती हैं उत्ती प्रकार जो हमारे परिण,म धर्म साधनकी 
ओर सर्वथा नही छाते हैं वे मन्दिरमें जाकर स्व छा नाते हैं। मल ही परमत्तापनतरा 
मूल कारण है। मन्दिरमें द्वत्य, क्षेत्र, काठ, भाव, चारों निमित्तोंकी पूर्ण योग्यता है। वहीं 
हम एकान्त पाते हैं। वहीं तत्त्वचर्चाका स्वाद हमारे कानोंमें प्रविष्ट होता रहता है, और 
वहीं पर श्री मिनेद्धकी वीतराग छवि हमारे आत्मीक भावोंक्ा विकाश काती है। आमकह 
तो नितना घम साधन और परिणामोंकी निर्मेठता निनेन्द्र स्तवन तथा उनकी पूननसे हो 
है बैप्ती निर्मखता और पघर्मप्तावत अन्यथा नही हो प्क्ता है। इसका कारण भी यह है कि 
आनकल्के सेहनन और मनोदृत्तियोंक्ी चन्चहता कुछ दूसेरे ही प्रकारकी है। अधिक 
समय तक नतो हम ध्यान ही कर पक्ते हैं, ओर न शुभ परिणाम ही रख पक्ते हैं। 
आत्म चिन्तवन तो बहुत दूर पड़ जाता है इसढिये हम ढोगोंके ढिये अपरस्बन- 
की वही आवश्यकता है, ओर वह अवरम्बन निनेन्द्रकी वीतराग मुद्रा है, उ्त 
वीतराग प्रतिमाके सामने बहुन देर तक हमारे भाव छगे रहते हैं बल्कि यों कहना 
चाहिये कि जितनी देर हम उम्र प्रतिमाके सामने उपयोग छागात्रे हैं उतनी 
देर तक हमारे परिणाम वहासे खिंचकर दूसरी ओर छगते ही नहीं है। ध्यानका माहात्म्य 
यद्यपि बहुत बढ़ा है परन्तु मनोदृत्तियोंकी चच्च्ताके संस्कार तुस्त ही बहांसे उपयोग हटा 
देते हैं, मिनेन्द्र पूनन ओर जिनेन्द्र स्तवदमे यह वात नहीं है। मितनी २ भक्ति परष्यमय 
प्तोत्रों द्वाता हम करते हैं उतना २ ही हमारा परिणाम भक्ति रफ़्से उमड़ने ढुगता है, वही 
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समय हमारे अतिशय पृण्य बन्धका कारण है। श्रावकके लिये मिनेद्ध दान, निनपूनन और मिव 
चिन्तवम इनसे बढ़कर विशेष ॥ण्यो।पादक और कोई वस्तु नहीं है और यह सामग्री मिन मन्दिसमें 
ही मिछ सक्ती है। इसहिये मित मन्द्रिोंक्रा बनदावा परम आवश्यक है, वर्तमान पमयमें कुछ 
छोग ऐसा कहने लगे हैं कि “फढ भावानुगार होता है इसलिये देवद्शन करना आवश्यक नहीं 
है, घर ही परोक्ष नमस्कार करनेसे पृण्यवन्ध हो सक्ता है, और भाव न हों तो मंदिर नाना भी 
कुछ का4कारी नहीं है” ऐसा कहना उन्हीं पुरुपोंका समझना चाहिये नो जैन शा्रोपर श्रद्धा 
नहीं रखते हैं, और न जैन मतमें बताई हुईं क्रियाओंकों पाहते हैं इतना ही नहीं किंतु 
क्रियाओंकी रूृढि कहकर अपने तीज मिथ्यात्वक्ा परिचय देते हैं | नो निन द्शनको प्रतिदिन 
आउश्यक नहीं समझते हैं उन्हें मैन कहना भूछ है, “ भावसे ही पण्यवन्ध होता है ” यह 
उनका छह मत्र है, यदि वाह्तवमें ही वे भावोंको ऐसा वनातेःतो भिन दशन और मिन 
मंदिरकी अनावश्यक्रता नहीं वतछाते । बिना वाह्य अवढुम्बनके अन्तरंगगा सुधार कमी नहीं 
हो पत्ता है | मिन मनियोने आत्माको ही ध्येय बना खखा है उन्होंने भी अनेक स्तोत्र 
ख्ोतोंसे मिन भक्तिकी गंगा वहा दी है । फिर विचारे आत्मध्येयसे कोशों दूर श्रावकोंकी वो 
बात ही क्या है। श्राकोंके नित्य करतन्योंमें सबसे पहला कर्तव्य देवपूजन है। इसहिये मिन 
मंदिर बनवाकर अनेक भव्य जीवोंका उप्राए करना श्रावक्रका प्रथम करतेव्य है। * 

कोई २ ऐसी शंका करते हैं कि मिनमंदिर बनवानेमें जछू मिट्टी ईंट पत्थर छाड़ी 
आदि पदार्थोके इकट्ठा करनेमें पापतन्ध ही होता है ! इसका उत्तर ग्रन्थकारने चोथे चरणमें 
स्वयं देदिया है, उन्होंने कह दिया है कि पापका ढेश अवश्य है परन्तु असीम पुण्य वन्धके 
सामने वह कुछ नहींके बराबर है क्योंकि ” तत्यापमपि न पार्प यंत्र महात्‌ धर्मोदुनल्धः ” 
अर्थात्‌ वह पाप भी पाप नहीं है कि मिप्तमें बड़ा भारी धर्मानुबन्ध हो इसी ठिये आचायने 
पापडेशके होनेसे मंदि( बनवानेकी विधिकों दृषित नहीं बताया है। मंदिर बनबानेमें पापका 
तो हेश मात्र है परन्तु पुण्यन्य बहुत होता है इसलिये उपयुक्त शक्रा निर्मूछ है|» 

॥ निराल्मबनपर्मस्य स्थितियत्माचतः सताम्‌, मुक्तिप्रासादसोपानम्रैंकक्तों जिनाहुय! ॥ 
अर्थ--जिनमंदिरोंग आधार रहित धर्मकी स्थिति वनी हुई हैं। इस छिय्रे वे जिनमन्दिर सज्जन 
पुरुषोकी मोध्रर्मी मइठपर चढ़नेके लिये सीर्ीके समान हैं ऐसा जिनेद्धदेवने वह्दा है। 

( सागारघरमास्त ) 
& बयापारम्भदा टिहा हिताया; प्रापंमवः | 
दबाप्यत्रइृतारम्भा महत्पुण्य समझनुने ॥ 

अर्ग--«्गाव आरम करगेते सिथा होती है और दिसासे पाप उत्तन्न होता हट तथापि 
भज्नमैरिर, पाटशाठा, है लायशाछ आदिक वनवानेमे मिद्ले पत्थर पानी छकडी आदिके ट्कः 
करनेंते आर॑म कन्नेवाढा पुरुष मद्षा पुण्यका अधिकारी होता दे । (हागारधर्मादरत) 
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प्रतिष् करानेशा उपरदेश--- 
सिद्धानामहईताश्ञापि यन्त्राणि प्रतिसा। शुसा। । 
चेत्यारूयेषु संस्थाय्य प्राज्मप्रतिद्ा पयेत्‌ खधी। ॥ ७३७ ॥ 
अर्थ--प्िद्ध यंत्र और अहन्तोंड्ी शुभ प्रतिमाओंको चैत्याह्योंमें स्थापना करके 
पहले उनकी वुद्धिमान्‌ पुरुषको प्रतिष्ठा कपनी चाहिये। मावाथे--मन््रशाओरोंमें शब्दशक्तिका 
अपार माहात्म्य बतछाया गया है, मिनप्रतिमाओंमें अहन्तोंकी स्थापना मन्त्रों द्वारा ही की 
जाती है, उन्ही मन्त्रोंकी शक्तिते वह स्थापना की हुई प्रतिमा पूज्य होनाती है, मन्त्रशक्तिकी 
योननाके लिये ही प्रतिष्ठा बराह जाती है। 
तीथौदिरयी यात्राक्ा उपदेश--- 
अपि तीर्था रिधात्रासु विदृध्यात्सोच्त सना । 
आवक; से च तन्नापि संघ नविराधयेत्‌ ॥ ७३८ ॥ 
अर्थप--ती4इन्दना, आदि यात्राओोंके लिये सदा उत्साह स्तहित मनको रखना चाहिये। 
परन्तु ती्यादिककी यात्राओंम भी आ्रावक्क छयमक्री विराधना न के, अर्थात्‌ यात्राओंमें अनेक 
विष्नके कारण मिहनेपर भी वह संयमफ़ों सुरक्षित ही सखे। 
जिनभिम्बेत्तवर्म सम्मिलित हेनेका उपदेश-- 
नित्पे नेमित्तिके च जिनविस्वमहोत्सवे । 
शैधिल्प॑ नेद कर्तव्य तत्वश्लैस्तडिशेषतः ॥ ७३९ ॥ 
4--मो निन्‍्य मेमित्तिक जिन बिम्त महोत्सव होते रहेते हैं उनमे भी भ्रावकोंको 
शिपिल्ता नहीं करना चाहिये, तल्तके जानकारोंको तो विशेषतासे उनमे सम्मिल्ति होना 
चाहिये | भावाथ--जिन दिम्ब महोत्सव तथा धार्मिक सम्मेलनोंमें जानेसे धर्मकी प्रभावना 
तो होती ही है स्ताथमें अनेक विद्वान्‌ एवं धामिक सत्पुरुषोंके समागमसे तत्वज्ञान प्राप्तिका भी 
छुअवप्तर मिल नाता है इसलिये धामिक एम्मेडनोमे अपश्य जाना चाहिये। 
सयप्र घारण करनेक्ा उपदेश--- 
संघमो डिविधश्षव विधेयों झहसेधिलिः । 
जिनापि प्रतिमारूप बत॑ यहा स्वदाक्तितः) ॥ ७४० ॥ 
अथ--ग्हस्थोंक्रो दो प्रफारक्ा सयम भी धारण करना चाहिये। या तो अपनी श- 
क्तिके अनुमार प्रतिमारूप ब्रतको धारण करना चाहिये अथवा विना प्रतिमाके भी अम्यस्तकूप 
ब्रतोंकी धारण करना चाहिये। मावाथे--नो अत नियमपूर्वक उत्तरोत्तर प्रतिमाओंमें पहले २ 
की प्रतिमाओंके साथ पाछे जाते हैं उन्हें प्रतिमारुप व्रत कहते हैं। और नो त्रत नियमपूर्वक 


है 
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प्रतिमारुपसे नही पाछे नाते हैं, केवह अभ्याप्तह॒पसे कमी किसी प्रतिमाका अभ्याप्त किया 
जाता है ओर कमी किसी प्रतिमाका अभ्याप्त क्रिया जाता है उन्हें प्रतिमारूप ब्रत नहीं 
कहते किन्तु अनियत अव कहते हैं । जो श्रावक श्रतिमारुपसे अतोंके पालनेमें अप्मभ हैं वे 
अनियत अतोंसे ही शुभ कमवन्ध करते हैं । 
बारह तपोंका उपदेश--- 
तपो द्वादशधा द्वेधा वाह्याम्यन्तरमभेदतः 
कृत्स्ममन्यतर्स वा तत्कायचानतिवीयेसात्‌ ॥ ७४१ . 
अथे--बाह्य ओर अम्यन्तरके भेदसे तप बारह प्रकार कहा गया है # छह प्रकार 
बाह्य और छह प्रकार अभ्यन्तर । इन बारह प्रकारके तपोंकों सम्पुणेतासे अथवा इनमेंसे किस्त 
एकक्रो अपनी शक्तिके अनुस्तार करना चाहिये । 
अ्न्थकारकी महान्‌ प्रतिश[--- 
उक्त दिखमात्रतोष्पन्न प्रसज़ाबा गहित्रतम । 
बक्से चोपासकाध्यायात्सावकाशात्सविस्तरम्‌ ॥ ७४२॥ 
अथे--अन्थकार कहते हैं कि यहांपर प्रस्नवश गृहस्थियोंके अत दिड़मात्र हमने कह 
दिये हैं ॥ आगे अवकाश पाकर उपासकराध्ययन क्रथोंके आधारसे उन्हें विस्तारपूर्कक हम 
कहेंगे | » 
यतियोके मूलगुण--- 
पतेसूलगुणाश्राष्टाविंशतिसूलवत्तरो! । 
नात्राप्पन्यतमेनोना नातिरिक्ता; कदाचनम ॥ ७४३॥ 
, : अर्थ--मुनिययोके मूलगुण भी अह्ाईस हैं । वे ऐसे ही हैं मैसे कि वृक्षका मूल होता 
है। विना मूलके मिप्त प्रकार वृक्ष नहीं ठहर सकता उसी प्रकार विना अद्टाईपत मूहगुणोंके मुनि 
त्रत भी नहीं ठहर सकता । इन अह्ठाईस मूहगुणोमिंसे सुनियोंके न तो एक भी कम होता है 
और न अधिक ही होता है | 
अद्ाईस मूलगुणोंके पालनेते ही मनित्रत पछता है-- 
सर्चैरेमि! समस्तेश्व सिर्ड यावन्पुनिबतम्‌। 
व्यस्तैव्येस्तमाज्र तु यावइंशनयादूपि॥ ७४४॥ _____ 
# अनशन, अवमोदय ( ऊनोदर ), हृत्तिपरिसंख्यान, स्सपारंत्याग, एकास्त शयन, ये ४ 
बाह्य तपके भेद है। प्रायश्रित्त, विनय, वेयावत्य, स्वाध्याय, व्युत्सग, ध्यान यें छह भेद अम्वत्तर 
तपके ६ । इनका विशेष विवरण सवायपणिद्वि आर राजवातिकसं जानना चाहिये । 
८ अन्यकारने ऐसी बडी २ ग्रतिशायें कई प्रकरणों की हैं। यदि आज समग्र अर्न् 
'सिन्धुकी उपलब्धि होती तो न जाने कितने अपूर्व तख्वस्त्ोका मात होती । 
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अे --भट्टाईस मूलगुणोंकों पम्पूण रीतिसे पालनेसे ही सुनित्रत प्ि्ध होता है। 
इनमेंसे कुछ गुणोंको पावनेसे मुन्त्रित नहीं समझा जाता, किन्तु वह भी अपूर्ण ही रहता है, 
मितने अंशमें मूह्युणोंमें न्यूनता रहती है उतने ही भंशमें सुनित्रतमें भी न्यूनता रह जाती है | 
अन्थान्तर ( अद्दाईस मूलगुण ) 
वद्समिदिंदियरोधों लोचो आवस्सयमचेलमन्हाणं । 
खिद्सियणमदंतमर्ण ठिदिमोयणसंघमत्त च ॥ ७४५ ॥ 
अथे--पंच महाज्त, पर्चे समिति, पा्चों इन्द्रियोंका निरोध, केशलॉंच करना, छई 
आवहयकों ( समता, वंदना, स्तृति, प्रतिक्रमण, स्वाध्याय, कायोश्सगे ) का पालना, वेख 
धारण नहीं करना, एनाने नहीं काना, पल्वीपर प्ोगा, ढेन्तथावन नहीं करना, खेड़े होकर 
आहार लेना ओर एकेवार भोनन करना ये मुनियोके अद्वाई मूल गुण हैं । 
मुनियाके उत्तर शुण-- 
एते मूलगुणा। प्ोक्ताः चतीनां जैनशासने । 
लक्षाणां चतुरशीत्तिशणणाश्रोत्तरसंज्ञका।॥ ७४६ ॥ 
अथै--ऊपर कहे हुए मुनियोके मूछ गुण जैन शाप्तनमें कहे गये हैं उन्हीं धनियोंके 
उत्तर गुण चोराप्ती राव हैं | 


च्च्ि 


साराग-++- 
ततः सागारधर्मी वाध्वगारों वा थथोदितः। 
प्राणिसंरक्षणं मूलसुमयत्राईविशेषतः ॥ ७४७ ॥ 
अर्थ--प्तारांश यही है कि जो गृहस्थोंका धर्म कहा गया है अथवा जो सनियोंक्ा 
धर्म कहा गया है उन दोनोंमें स्ारान्‍्य रीतिते प्राणियोंकी रक्षा मूढ भूत है, अर्थात्‌ दोनोंके 
ब्रतोंका उद्देश्य प्राणियोंकी रक्षा करना है। गृहस्थ धर्ममें एक देश रक्षा की नाती है और मुनि 
पर्ममें धव॑था की नाती है। 
पियारूप अतोका पल-- 
उक्तमस्ति क्रियारूप व्यासाद्त्रतकद्स्वकम्‌ | 
सर्वेभावद्ययोगस्प नदेकस्प मिद्त्तये ॥ ७४८ ॥ 
अथ--ओर भी नो क्रियारूप बर्तोंका समूह विस्तारसे कहा गया है वह एक सर्व 
पावधयोग ( प्राणि हिंप्तापरिणाम ) की निवृत्तिके ही लिये है। 
बतऊा लक्षमृ--- 
'. अर्थाजैनोपदेशोयमस्त्यादेश! स एव च । 
सर्वेसावद्ययोगरय निद्धतत्तिमतमुच्यते ॥ ७४९॥ 
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अथे--अर्थात्‌ यही तो निः्मतका उपदेश है ओर यही जिनमतका आदेश है कि 
'सवे सावधयोगकी निवृत्तिको अत कहते हैं । 
सर्व सावधयोग (हिंसा) काखखरूप-- 
सर्वशन्देन तन्नान्तवेहिदेसियद्थतः। 
प्राणच्छेदो हि सावध्ं सेच हिंसा प्रकीतिता | ७७०॥ 
योगस्तत्रोपयोगो वा घुडिपूवः स्‌ उच्यते। 
सूक्ष्मआयुद्धिपू्वों यः स स्छतो घोग हृत्यपि ॥ ७५१ ॥ 
अभे--सर्व सावध् योगका शब्दा4 करते हुए पत्येक्ष शब्दका अर करते हैं - पे शब्दका 
अर्थ है अन्तरंग ओर वहिरंग व्यापार, सावध शब्दका अं है प्राणोंका छेद कला, इसीका 
नाम हिंसा है। योग शब्दका अथ है उ्त से सावच (हिसाके विपयमें उपयोग गाना, 
उपयोग दो प्रकारका है, एक बुद्धि पूर्वक, दूसरा सूक्ष्म-अबुद्धि, पूर्वक, इस प्रकार योगके दो 
भेद हो नाते हैं। 
भावाथ->अन्तरंग और वहिरंग प्राणोंका नाश करनेके ढिये उपयोगको ढुगानेका 
नाम ही स्व स्ताव योग कहलाता है। अर्यात्‌ हिसाकी तरफ परिणामोंकों ढगाना, इसीका 
नाम सर्व सावद योग है। अन्तरंग सावध-माव प्रा्ोंका नाश करना ओर वाह्म स्ताव-हृत्य 
प्राणोंका नाश करना है। बुद्धि पूर्वक हिस्ता कनेडे लिये उद्यत चित्त होना हथूछ स्राव योग 
है और कर्मोद्यवश-अज्ञात मार्वोसे हिंसके लिये परिणामोंका उपयुक्त होना सूक्ष 
सावध योग है। 





ब्रतका स्वरूप-- 
तस्पामावत्निताचिः स्थाद बते वाथादिति स्टूतिः 
अज्यात्सताप्पयशतस्तत्धा सवेत। सबताप ततू ॥ ७५१२॥ 
अगथ--उस सर्व सावद्योगका अभाव होनेका नाम ही सर्व सावध्योग विदृत्ति कहे 
लाती है, उस्ीका नाम ब्रत है। यदि सर्व सावथ योगकी निवृत्ति अश रुपसे है यो कत भी 
अश रुपसे है, और यदि वह सवोश रूपसे पृणतासे) है तो त्रत भी पूण् है। 
अन्तर्भत और बाहमत-- 
सर्वततः सिड्मेवेतदूवत बा द्याड्रिड । 
प्रतमन्त) कषाधाणां त्यागः सैचात्मनि छुपा ॥ ७९३ ॥ 
अग्--यह बात निर्भीत है कि प्राणियोंमें दया करना बाह्य शत कहछता है भें भर 
कृषायोंका त्याग करना अन्ततत कहहाता है तथा यही अन्तत्नत निनात्मा पर दीं 
भाव कहता है। 
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भाव हिंसाते हानि-- 
लोकासंख्यातमात्रास्ते यावद्रागाद्य) स्फुटम । 
हिंसा स्पात्संविदादीनां घर्मोणां हिंसनाचितः ॥ ७५४ ॥ 
अर्थ--अप्तख्यात लोक प्रमाण रागादिक वैमाविक भाव जब तक रहते हैं. तत्र तक 
आत्माके ज्ञानादिक गुगोंक़ी हिंसा होनेसे आत्माकी हिपता होती रहती है। इसलिये ये भाव 
ही हिंपाके कारण तथा स्वयं हिंपारूप हैं। 
इीका खुलासा-+- 
अथोद्वागाद्यो हिंसा चास्त्यधर्मी बतच्युतिः । 
अहिंसा तत्परित्यागों बरत॑ धर्मोषयवा किल ॥ ७५५ ॥ 
अथे--अर्थात्‌ रागादिक भाव हो हिसा है, अवी है, अतत्युति है, और रागाठ्किका 
त्याग ही अर्हिसा है, धर्म है अथवा व्रत है । 
प्सका रक्षण भी ख्वात्म रक्षण है |-- 
आत्मेतराड्निणामड्गररक्षण यन्मर्त स्व॒तम । 
तत्पर स्वात्मरक्षायाः कृत नातः परश्च यत्‌ ॥ ७५६ ॥ 
अर्थ--आत्मासे मित्र दृप्तरे प्राणियोंके शरीरकी रक्षा नो कही गई है वह मी केइठ 
अपनी ही रक्षाके लिये है। इससे मित्र नहीं है। भावार्थ-परजीवोंकी रक्षाके लिये नो उद्योग 
किया नाता है वह शुभ परिणामोंका कारण है, तथा भो सर्वारंभरहित निवृत्त परिणाम हैं वे 
शुद्धभावोंके कारण हैं । शुभभाव और शुद्धमार्वोसे अपने आत्माका ही कश्याण होता है इस 
लिये पर रक्षणको स्वात्मरक्षण ही कहना चाहिये ! 
गगादिऊ ही आत्मपातैस हेतु है-- 
'सत्खु रागादिभावेषु बन्धः स्थात्कर्मणां बलात्‌ । 
तत्पाकादात्मनों दुःख तत्तिडः स्वात्मनों वध: ॥ ७५७ ॥ 
अथ--रागादिक भारवेके होने पर अकय ही कम बन्‍्ध होता है, और उम्र की 
वन्धके पाकसे आत्माको दुख होता है इसलिये रागादिक भावों ( परहिसा परिणाम )े 
अपने आत्माका पात होता है यह बात सिद्ध हो चुकी । 
उत्कृष्ट ब्रतु--- 
ततः शुद्धो पयोगी थो मोहकमोंदयाहते । 
(चारित्रापरनामैतदू बे निद्रयतः परम्‌ ॥ ७५८ ॥ 
अथ--इस ढिये मोहनीय कामके उदगसे रहित नो आत्माक्ा शुद्धोपयोग है 
उप्तीका दूसरा नाम चारित्र है और वही निश्चयसे उत्कृष्ट अत है। 


उ० २५ 
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भुद्ध चारित्र ही निनेराका कारण है-- 
चारित्र निजराहेतुन्योग्राद्प्पसत्यवाधितम्‌ ।, , 
५, सर्वेस्वार्थक्रियामहन साथनामास्ति दीपवत्‌ ॥ ७२९॥ 
अथ--चारित्र निगराक़ा कारण है यह वात न्या4्से अवाधित प्िद्ध है। वह चात्ि 
'हीं स्वाय 'क्िया करनेमें समय है। ' मिप्त प्रकार दीपक प्रकाशन क्रियासे सा्थनामा 
( यथार्थ नामवह्ा ) है उसी प्रकार चारित्र भी कम नाश क्रियासे साथनामा है । 
शुभोपयोग यथायथ चारित्र नहीं है-- 
रूहे। शुभोपयोगोपि रुपातश्वारित्रसज्ज्ञया । 
स्वार्थक्रियामकुवांण: साथ्थनामा न निश्रयात्‌ ॥ ७६० ॥ 
किन्तु बन्धस्प हेतुः स्पादथोत्तत्मत्यनीकवत्‌।.... 
नासौ बरं वर॑ यः स नापकारोपकारकृत्‌ ॥ ७६१॥ 
अथे--ुढ़िसे शुभोपयोग भी चारित्र कहा नाता है , परन्तु शुभोभगयोग चार 
स्वार्थ क्रिया (कमोकी निनरा)के करनेमें समर्थ नहीं है इस ढिये निश्चयसे वह येपार्य चारित्र 
'नहीं है। किन्तु कमेबन्धका कारण है इस लिये शज्नुके समानहै। यह चारित्र श्रेष्ठ नहीं कहा जा 
सत्ता किन्तु शुद्धोपयोगरूप चारितर श्रेष्ठ है। यह न-तो आत्माका उपकार ही कलेमें समन है और 
न अपकार ही करनेमें समय है। भावाथे-शुभोपयोगसे शुभ कर्मों वन्ध होता है। 
यद्यपि शुभ कर्मोका बन्ध विपाक काहमें सांसारिक सुखका देनेवाढ्ा है तथापि उसे वाह्तविक 
इृष्टिसे सुखका विधातक ही समझना चाहिये, क्योंकि कमबन्ध नितना भी है सभो आत्माको 
दुःख देनेव्ाढा है। आत्पाका वाह्तविक कल्याण उसी चारिसे होता है जो आत्मासे कमोकी 
दूर करनेमें परथ है। ऐसा चारित्र श॒ुद्धोपयोगरूप ही होता है। शुभोपयोग कर्मर्थका 
कारण है कसी लिये उसे यथा चारित्र नहीं कहा गया है किन्तु -आत्माक्रा ' अहितक ही 
कहा गया है। निश्चय दृष्टसि यह कथन है। व्यवहार दृष्सि शुभोपयोग अच्छा ही है ओर 
उपकारी भी है। 
शुमोपयोग विरुद्ध कार्यकारी है-- 
विरुडकार्यका रित्वं नास्थासिड विचारसात्‌ । 
बन्धस्थेकान्ततों हेतो! शुद्धादनन्‍्यन्नसंमवात्‌ ॥ ७९२॥ 
अथै--शुभोषयोग रूप चारित्र बिहुद्ध कार्यकरी है यह बात, अम्रिद्ध नही है। 
क्योंकि शुद्धके सित्रा स्वर एकान् रीतिसे बन्ध होना संभव ही है। 
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नोहां प्रज्ञापराधत्वान्निजरा हेतुरंशतः । 
अस्ति नाबंधहेतुवा शुभो नाप्यशुमावहः ॥9९३ ॥ 
अर्थ--बुद्धिके दोषस ऐसी भी तकशा नहीं करना चाहिये कि शुभोपयोग-चारित्र 
अश्ञ मात्र निरमराका भी कारण है। शुभोपयोग ओर अशुभोपयोग दोनों निमराके कारण तो 
है ही नहीं, किन्तु संवरके भी नहीं हैं। भावाथे-शुभोपयोग शुभ बन्धका कारण है। दोनों 
कर्म बन्धके ही कारण हैं, और कर्म बन्ध आत्माका शत्रु है। 
ययाथ चाररत्र | 
कर्मादानक्रियारोधः स्वरूपाचरणं च यत्‌ | 
धर्म: झुडोपयोगः स्थात्‌ सेष चारित्रसंज्ञक.॥ ७६४ ॥ 
अथ--कर्मके ग्रहण करनेकी क्रियाका रुक जाना ही स्वरूपाचरण चारित्र है। 
धर्म है, वही शुद्धोपयोग है, ओर वही ययथार्य चारित्र है। 


गअन्थान्तर-- 


#चारित्त खद्ध धस्पो धम्मो जो सो समोति णिरहिद्ठों। 


मोहकोहपिहीणो परिणामी अप्पणो धम्मो ॥ ७९७ ह 
अथे--निश्चयसे चारित्र ही धम है और धर्म वही है जो उपशमरूप है,। तथा 
मोह क्रोघस रहित आत्माका परिणाम ही धर्म है। भावाथे-उपशमसे संवरका ग्रहण करना 
चाहिये, ओर मोहक्रोंध रहित आत्माके परिणामसे निमराक्ा अहण करना चाहिये, अर्थात 
सेवर और निनेरारूप धर्म ही चारित्र है। 
है शड्काकार । 
ननु सदृशनज्ञानचा रिज्रेमॉक्षपडतिः | 
समस्तैरेव न व्यस्तैस्तरिंक चारित्रमात्रया ॥ ७६६ ॥ 
थ--शट्टाकारका कहना है कि सम्यग्दशन सम्यग्ज्ञान ओरचारित्र तीनोंक़ी मिलकर 
ः ही मोक्षमार्ग कहलाता है | फिर केवल चारित्रके कहनेसे क्या प्रयोनन है ? 
उत्तर--- 
सत्य सदन ज्ञानं चारित्रान्तगत मिथः 
त्रयाणामाविनाभावादिद्‌ त्रधयमखण्डितम्‌ ॥ ७६७ ॥ 
अथे--आचार्य कहते हैं कि सामान्य इष्सि शंका ठीक है कि सामान्य इष्टिसे सम्य- 
ग्दशन और. प्म्पस्ज्ञान दोनों ही चारित्र्गें गमित हैं। परंतु तीनोंका अविनाभाव हो नेसे तीनों ही 
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अखण्वित हैं। भाव/थे-प्रम्यग्दरन, प्म्यम्ज्ञान और सम्यक्चारित्र ये तीनों ही उत्तरोत्तर चिन्तनीय 
हैं तीनोंमेंसे पहछे २ के होनेपर आगे आगेके मजनीय हैं, परन्तु उत्तर उत्तर के होनेपर पहले २ 
का होना अवश्यभावी है” अर्थात्‌ सम्यग्दशन के होनेपर सम्यग्तञान भननीयहै और सम्यस्तञानके 
होने पर सम्यकचारित्र भमनीय है| यद्ञपि सम्यग्दशन और हम्याज्ञान दोनों साथ प्ाथ 
ही होते हैं । क्योंकि निप्त समय आत्मामें दरशनमोहनीय कर्मका उपशम्र अथवा क्षय, क्षयोप- 
शम होनेपर सम्यग्दशन प्रकट होता है उस्ती समय मति अत्ञान, श्रृत अज्ञानक्री विवृत्ति पूषक 
आत्मामें सुमतिज्ञान सुश्रतज्ञान प्रक: होनाते हैं। प्म्यग्दशन यथपि ज्ञानक्रों उत्पन्न नहीं 
करता है क्योंकि ज्ञानकों उत्पन्न (प्रकट) करनेवाह्म तो ज्ञानावरणीय क्राक्रा क्षयोपशम हैं | 
परन्तु ज्ञानमें सम्यकपना सम्यग्दशनके होनेपर ही आता है इसहिये दोनों ही अविनाभावी है। 
अविनाभावी होनेपर भी ऊपर जो यह कहा गया है कि सम्यग्दशनके होनेःर स्रम्यग्तञान 
भननीय है, उसका आशय यह है कि सम्यग्दशनके होनेपर उत्तरोत्तर सम्यग्ज्ञानका क्षपोपशञम 
भननीय है । इसी लिये सम्यग्दशनकी पूर्ति सातवें गुणस्थानमों निय-से होनाती है, पह्तु 
ज्ञानकी पूर्ति बारहवे गुणत्रथानके अन्तमें होती है । इससे सिद्ध होता है कि प्म्पदरनके 
होने पर ज्ञान भननीय है। इसी प्रकार सम्याज्ञानके हाने पर प्म्यक्‌ चार भजनीय 
है। सम्यम्ज्ञानके होनेपर यह नियम नहीं है कि चारित्र हो ही हो । चौथे गुणएयामं 
सम्यम्ज्ञान तो' होनाता है| परन्तु सम्यकूचारित्र वहां नहीं है। वह पंच गुणाथानसे 
शुंू होता है। हां इतना अवश्य है कि निमप्त प्रकार सम्यग्दशनके साथ सम्यस्तान 
अवबिनामावी है उसी प्रकार सम्यम्दशनके साथ स्वहुपाचरण चारित्र भी अविनामावी है। 
चौथे गुणस्थानमें सम्यग्दशनके साथ ही स्वरूपाचरण चारित्र भी आत्मामें प्रकः हो जाता है। 
इसका कारण भी यही है कि सम्यग्दशनके थात करनेवाढी सात प्रक्ृतियां हैं-अनन्तानुतन्धी 
क्रोध, मान, माया, छोम, मिथ्यात्य, सम्यड्मिथ्यात् और सम्पत्तवप्रकृति | इन मतों 
अन्तके तीन भेद तो दशनमोहनीयके हैं ओर आदिके चार भेद ( अनन्ताचुबग्धी ) चाजिि 
मोहनीयके हैं। अनन्तानुवन्धी कपाय यद्यपि चारित्रमोहनीयका भेद है तथापि उसमें दो 
. प्रकारवी शक्ति है वह सम्यग्दशनका भी घ्रात करती है और, सम्यकूचारिज्रका भी धात करती 

है। अनन्तानुब-घीका दूसरे गुणस्थान तक उदय रहता है, झीडिये चोथे गुणस्थानमें निरा- 
बाध सम्यग्दशन और स्वरूपाचरण चारित्र प्रकट रहता है, परन्तु जब # प्रथमोपशम सम्पततवँ 


+>्ियक-रन 








# आदिम सम्मत्तद्वा समयादों छात्रह्ित्त वाससे | अण अण्णदरुदबादों णशततियसमरोत्ति 
सातणवखों सो ॥. सम्मत्तरयणपव्वयातिहरादोमिच्छभूमिसमभिमुझों [ णासियसमात्तों सो सासणणामो 
मुणेयव्वों ॥ अथात्‌ू-जिस समय अनन्तानुबन्धी कपायके उदयसे जीव सम्यकत्वसे गिरता 
उस समय दूसरे गुगस्थानमें आता हैं, दूसरा शुणस्थान भी यद्यपि जीवकी वैभाविक अब्था 
' तयापि बैभाविक अवस्था मिथ्यात्वके राम्पुलापश अवस्था है। ( गोमदुसार ) 
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एक समयसे हेकर छह आवलि काह वाकी रह जाता है उप्त समय अनन्ताचुबन्धी क्रोध, मान, 
माया, छोभमेंसे किसी एकक्ा उदय होनेपर सम्यत्ततका नाश हो जाता है ओर द्वितीय गुण- 
स्थान हो जाता है सम्यग्दशनके साथ ही स्वरूपाचरण चारित्र भी नष्ट हो जाता है क्योंकि 
उप्तका भी साक्षात्‌ घातक अनन्तानुवन्धी है। 

उपयुक्त कबनसे यह वात भी प्रिद्ध होनाती है कि जब स्वहुपाचरण चारित्र और सम्यम्त्तान 
दोनों ही सम्यग्दशनके साथ होने वाले हैं तो तीनों ही अविनाभावी हैं इप्तीहिये ग्रन्थकारने 
तीनोंको अविनामावी वतढाएं हुए तीनोंको अखण्डित कहा है | परन्तु सम्स्दशनका अविना- 
भावी स्वरुपाचरण चारित्र ही है, क्रियारूप चारित्र नहीं है | क्योंकि क्रिया रूप चारित्र 
पांचवें गुणस्थानसे प्रारंग होता है। इसीसे पहछे यह भी कहा गया है कि सम्यग्ज्ञानके होनेपर 
प्म्यकृचारित्र मननीय है । अयात्‌ सम्यग्ज्ञानके होनेपर सम्यकृचारित्र हो मी अथवा नहीं भी 
हो, नियम नहीं है। यहांगर एक शंका उपस्थित होती है वह यह है कि मिप्त प्रकार सम्य- 
ग्द्शनके साथ सम्यम्ज्ञानक्ना अविनाभाव होनेपर ही उत्तरोत्तर वृद्धिकी अपेक्षासे ज्ञान ममनीय 
है। उस्ती प्रकार प्रम्यग्ज्ञानक होनेपर सम्यकूचारित्र भननीय नही होना चाहिये क्योंकि सम्यक्‌- 
चारित्रकी पृति बारहवें गुणस्थानमें ही होमाती है और सम्यण्ज्ञानकी पूर्ति तेरहवें गुणस्थानके 
प्रारंभमें होती है, इसका भी कारण यही है कि चारित्र गुणको घात करनेवाली चारित्र 
मोहनीय कपाय दुझंव गुणस्थानके अन्तमें स्वथा नष्ट होनाती हैं और केवरल्ज्ञानकों घात 
करनेवाढ्ा ज्ञानावरणीय कम बारहवेंके अन्तमें नष्ट होता है। इस कथनसे तो यह बात पिद्ध 
होती है कि सम्यक्चारित्रके होनेपर सम्यग्ज्ञान मननीय है ओर ऊपर कहा गया हैं कि 
ज्ञानके होनपर चारित्र मननीय है परन्तु इप्त शंक्राक़ा उत्तर इस प्रकार है कि यद्यपि स्थूल 
इृष्टिसे यह शेक्रा ठीक प्रतीत होती है परन्तु सुक्ष्मदप्ठिसे विचार करने पर वही 
कथन पिद्ध होता है नो ऊपर कहा जाचुका है अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानके होनेपर प्म्पकचारित् 
ही भननीय रहता है । इततका खुलासा इस प्रकार है कि यद्यपि चारित्र मोहनीय कर्मके 
नष्ट होनेपर वारहवें गुणस्थानमें ययास््यातचारित्र प्रकट होनाता है तथापि एक 
इष्टिसे उसे अभी पुणे चारिज्न नहीं कहा जा सकता है, यदि कहा जाय कि चारित्र मोहनीय 
उसका घातक था जब घातक कम ही नष्ट हो गया तो फिर क्यों नहीं पूण चारित्र कहा 
जाता है अथवा तब भी पूर्ण चारित्र नही कहा जाता है तो कहना चाहिये कि और भी कोई 
कम चारित्रका घातक होगा नो कि चारित्रकी पूर्णतामें वराधक्र है? तकंगा ठीक है, परन्तु 
विपक्षमें दूसरी त्कशाएँ उठाई जा भ्क्ती हैं कि यदि चारित्र मोहनीयके नष्ट होनेपर चारित्र 
पूृण हो नाता है तो तेरहवें गुणस्थानमें ही क्यों नहीं मोक्ष हो नाती ! क्योंकि सम्यर्दशनकी 
पूर्ति सातवें तक हो चुकी और चारिन्रकी पूर्ति बारहबेंमें हो भाती है तथा ज्ञानडी पूर्ति 
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तेरहेंवें गुणस्थानमें हो जाती है। जहांपर रतनत्रयकी पूुणता है वहां पर ही मोक्षका होना 
आवर्श्यंक है,' अन्यथा रलबत्रयमें?: सम्थक्रारणता ही नहीं आ सक्ती है। तीनोंकी पृतिके 
उत्तर क्षणमें ही मोक्ष प्राप्तिका होना अवश्यभावी है सो होती नहीं किन्तु मोक्षप्रात्ति चोदहों 
गुणस्थानमें होती है इससे प्िद्ध होता है कि अभी तक चारित्रकी पू्णतामें कुछ अवहय त्ररि 
हैं) और चारित ही मोत्ष प्राप्तिमें प्ाक्षात्‌ कारण कहा गया है । वह त्रुटि भी आनुपक्विक है 
वह इस प्रकार है-निप्त प्रकार आत्माका चारित्र गुण है उसी प्रकार योग भी आत्माका गुण 
हैं। चारित्र गुण निर्मराक्ता हेतु है परन्तु योग गुण मन, वचन, कायरूप अशुद्धावस्थामें कमको 
ग्रहण करनेका हेतु है। दरशवे गुणध््थान तक चारित्र योगके साथ ही अपूर्ण बना रहा है, 
दंशवेके अन्तमें यद्यपि चारित्रमोहनीयके दर हो जानसे वह पूर्ण हो चुका है तथापि उसको 
अंशुद्ध करेमें कारणीभूत उसका साथी योग अभी तक अपना कार्य कर रहा है। इसलिये 
चारित्रके निर्दोष होनेपर भी योगके साहचरयसे उसे भी आनुपद्विक दोषी बनना पढ़ता है। 
यद्यपि कमको महण करनेवाह्म योग चारित्रिमं कुछ मलिनिता नहीं कर सकता है तथापि चारित्र 
ओर योग दोनों ही आत्मासे अभिन्न हैं | अमिन्ननामें निप्त प्रकार योगसे आत्मा अशुद्ध 

जा जाता है उसी प्रकार चारित्र भी प्रमम्ा नाता है। जब योगशक्ति वैमाविक्र अक्ष्यासे 
मुक्त होकर शुद्धावस्थामें आजाती है तभी चारित्र भी आनुपद्निक दोपसे मुक्त हो नाता है। 
इप्तीलिये शाल्रकारोंने यथास्यात चारिज्रकी पूर्णता चोदृहवे गुणस्थानमें बतलाई है वहींपर 
परमावगोढ़ सम्यत्तव भी वतढाया है। सढ्ये चोदहवे गुणस्थानमें ही रत्नत्रयकी पूणेता होती 
है और वहींपर मोक्षप्राप्ति होती है। इसे रत्नत्रयमें समय कारणता भी सिद्ध होगाती है। 
इतने सब्र कमनका सारांश यही है कि सम्यम्झ्ञानके होनेपर भी सम्यकूचारित्र भनवीय है। 
सम्यकूचारित्रके होनेपर सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान मननीय नहीं हैं। किन्तु अवश्यंभावी 
हैं । क्योंकि विना पहले दोनोंके हुए सम्यकृचारित्र हो ही नहीं पत्ता है। इसीडिये मन्यकार- 
ने संम्यत्तव और ज्ञानको चारिज्रके अन्तर्गत बतहाया है । जिप्त प्रकार चारि्रें ढोंनों गर्मित 
हैं उसी प्रकार सम्यशज्ञानमें सम्यग्दशन भी गमित है। 
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£ कारण दो प्रकारका होता हे-एक समथ कारण एक अससथ कारण। जिधके हूविं 
पर उत्तर क्षणमे अवश्य ही कार्यकी सिद्धि हो उसे समर्थ कारण कहते है। ओर जिस कारण 
के होनेपर नियमस उत्तर क्षणमें काय न हो उसे असमय कारण कहते है। 
« # स्वयं दोषी न होने पर भी जो साहच्यबंग दोष आता है उसे आलनुपद्निक दोष 
कहते हैं | जैसे काई पुरुष स्वत्र तो चोर न हो परन्तु चोरोंके सहवासम रहे तो 4६ भी 
आनुर्षाद्विक दोषी ठहराया जाता | 
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सम्यग्दशनकी प्रधानता-- 
किच्व सदन हेतु सेविच्ारित्रयोद्ेयोः 
सम्पग्विशेषणस्थोच्चेयहा प्रत्यग्नजन्मनः ॥ ७६८ ॥ 
अथ--मरम्युस्तान और सम्पक्चारित्र, दोनोंमें सम्यग्दरान कारण है, और वह 
कारणता भी नवीन जन्‍म पारण वरनेवाएे प्तम्यगू विशेषणकी अपेक्षासे है अर्थात्‌ सम्यर्दशीन, 
ज्ञान और चारित्रको प्रकट करनेमें कारण नहीं है किन्तु ज्ञान और चारिज्र्मे सम्यकृपना 
छानेमें कारण है| वी लिये वह तीनोंमें प्रधान है। 
इसीका खुलासा--- 
अर्थार्य साति सम्पक्त्वे ज्ञान चारित्रमन्न यत्‌ । 
भूतपूर्त भवेत्‌ सम्बक्‌ सूते वाउस्ूतपूवकम ॥ ७६९ ॥ 
अथे-- उपयुक्त कथनका ए'्ट अर यह है कि पम्यग्दशनके होने पर ज्ञान और 
चारित्र सम्यकू विशेषणकों धारण करने हैं। अथवा उनदोनोंमें नवीन” सम्यकूपना आता है। 
भावाथ-नव सम्यम्तान और सम्यक्चारित्र (इनके सम्यकूपने/में सम्यग्दशन कारण है। तो ये 
दोनों उसके कार्य हैं | कार्यसे कारणका अनुमान हो ही जाता है। इश्छिग्रे म्यक्‌ चारित्रके 
कहनेसे दशन ओर ज्ञानका समावेश उममें स्वयं सिद्ध है। इस कथनसे शकारकी यह शंका 
कि जब तीनों ही मोक्ष मागे है तो ' मुनियोक्रे .केवछ चारित्रका ही निहूपण क्यों किया 
जाता है स्वेथा निर्मूल है। 
सम्यग्दधनदा माहात्म--- 
शुडोपलब्धिणक्तियों लब्धिज्ञानातिशायिनी । 
सा भवेत्सति सम्पकत्व शुद्ो भावोब्यवापि च ॥ ७७० ॥ 
अथ--आत्माकी शुद्धोपलब्धिम कारणीयूत जो अतिशय ज्ञानात्मक लब्धि (मतिज्ञा- 
नावरणीय कर्मका विशेष क्षयोपशम) है दह सम्यग्दशनके होने पर ही होती है। अथवा 
आत्माका शुद्ध भाव-शुद्धात्मानुभूनि सम्यग्दगन होने पर ही होती है । 
यत्पुनद्रेच्यचारित्र श्रुतं ज्ञानं विनापि हक । 
न तउज्ञान न चारित्रमास्ति चेत्कमंबन्धकृत्‌ ॥ ७७१॥ 
अथे--ओर भी जो द्रव्य चारित्र और श्रुतज्ञान है यदि वह सम्पग्दशन रहित है दी 
न तो वह ज्ञान है और न वह चारित्र है, यदि है तो केवछ कर्मबन्ध करनेवाला ही है | 
साराश--- 
तेषामन्यतमोदेश्यों नास्ति दोषाथ कुत्रचित्‌ | 
सोक्षमागकसाध्यर्प साधकानां सछतेरपि ॥ ७७३२ || + 
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अथे--झलिये उन तीनोंमेंसे किप्ती एकका कथन भी कहीं दोषाधायक नहीं है। 
मोक्षमाग एक साध्य है ओर ये तीनों ही उसके साधक रुपसे कहे जाते हैं । 
बन्ध मोक्ष व्यवस्था--- 
बन्धों मोक्ष ज्ञातव्य४ समासात्पश्षकोविदे। । 
रागांहो्बन्ध एव स्थान्नोपरागांदो! कदाचन ॥ ७७३ ॥ 
अथे--प्रश्न करनेमें नो अति चतुर हैं उन्हें बन्ध और मोक्षकी व्यवस्था भी संक्षेप 
जान हेना चाहिये | वह यह है कि रागांश-परिणामोंसे बन्ध होता है और विना रागांश- 
प्रिणामोंके बन्ध कभी नहीं हो सकता । 
अन्थ[स्तृरृन-- 
# येनांशोन सुदृष्टिस्तेनांदोनास्थ बन्धर्न नास्ति । 
येनांशन तु रागस्तेनांशनास्थ बन्धनं भवाति ॥ ७७४ ॥ 
थ--मिप्त अशसे आत्मा सम्यग्दरान विशिष्ट है उप्त अशसते उसके कमेबन्ध नहीं 
होता और निम्त अंशसे उसके राग है उप्त अंशसे उसके कर्मबन्ध होता है। भावार्थ--वन्पका 
कारण केवल रागांश ही है | ह 
सकोच और प्रतिगा--- 
उक्तो धर्मस्वरूपोषि प्रसड्रगत्सड्रतोंशतः । 
कविलेब्धावकाशस्न विस्तराद्वा करिष्यति ॥ ७३५ ॥ 
अ्--परसजवश अंशरूपसे धर्मका स्वरूप भी कहा गया, अब्र आवाये कहते हैं कि 
अवकाश पाकर उप्त धर्मका स्वरूप विस्तार पूर्वक भी कहेंगे । 
सारोश--- 
देवे गुरो तथा धर्म दृष्टिस्तत्वाथद्शिनी । 
ख्याताप्यमढ्दष्टिः स्थादन्यथा सूहदष्टिता ॥ ७३६ ॥ 
अथे--देव गुरु ओर पधर्ममें श्रद्धान करना अमूह्दृष्टि अग कह्छाता है, अन्यथा एृपकी 
विपरीततामें) मूह॒ह्टि दोष कहलाता है । 
अमूहदृष्टि सम्यक्थका गुण है-- 
सम्पकत्वस्प गुणो प्येष नाले दोषाय लक्षितः | 
सम्पन्दष्टियेतोवर्य तथा स्थान्न तथेतर। ॥ ७99 ॥ 
+ पुरुषाथोतिद्धअुपाय | 
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अग्र--अमूढ्दृष्टि सम्य्दशनका गुण है। यह गुण किप्ती प्रकार दोपोत्पादक नहीं 
है किन्तु गुणोत्यादक है | क्योंकि सम्यग्दष्टि नियमसे अमूठ्द््टि अगका पाहन कहता है। 
मिथ्यादष्टि ऐसा नहीं करता वह उल्टा ही करता है। भावाथ-सम्यग्हष्टिके लिये अमूहदृष्ट 
अंग अवश्य पालनीय है! यदि तम्यग्दश्टिकी बुद्धि देवगुर धर्मके सिवा झुगुरु, कृपम, कुदेवकी 
प्रशता अथवा उनकी किश्विन्मान्यताक्की तरफ है नो उसे मिथ्यादष्टि ही समझना चाहिये । 
अयवा देव, गुरु, धर्ममें उप्तकी पूण श्रद्धा नहीं है तो भी उसे मिथ्याइष्टि ही समझना चाहिये। 
इसलिये अमूढ्दृष्टि सम्यग्हष्टिका प्रधान गुण समझना चाहिये। शब्दान्तरमें यों कहना चाहिये 
कि सम्यग्दृष्टि अमूदहृष्टि नियमसे होता ही है (यदि वह मृह्दृष्टि है तो सम्यग्दृष्टि नहीं किन्तु 
मिथ्यादृष्टि है । क्योंकि सम्यग्दष्टि कुदेव, कुगुरु, कुषम ओर मिथ्या शाख्रोंकी न तो विनय करता 
है न उन्‍हें प्रणाम ही करता है।* विना मिथ्यात्वके उसकी कुदेवादिककी ओर बुद्धि अहुगामी 
किमी प्रक्तार नहीं होसक्ती है। इसके सितर नो छोग सचे देव, शास्र, गुरुक्ी यथार्थ विनय नहीं 
करते हैं; निनको उनमें पूर्ण श्रद्धा नहीं है उन्हें भी मिथ्यादष्टि ही समझना चाहिये।# 
बिना मिथ्यात्वकमके उदय हुए ऐसी कुमति नहीं हो पत्ती है। 
यद्यपि प्रम्यग्दशन गुण अतिसुक्ष्म है उप्तका विवेचन नहीं किया जाप्तक्ता है। निप्त 
पृरुपकी आत्मामें वह गुण प्रकट होता है उस्तीको शुद्धान्मानुभवनका ,अपूर्व स्वाद आता है। 
वह उप्त आत्मिक अपूर्व स्वादका वाह्ममें उम्ती प्रकार विवेचन नहीं कर प्रक्ता है मिप्त 
प्रकार कि परीक्ा ल्वाद लेनेवाल़ेसे उसका स्वाद पूछने पर वह उसका स्वाद ठीक २ प्रकट 
नहीं वर पसक्ता | जिप्त प्रकार धीका स्वाद चसनेसे ही उप्तकी यथार्थ प्रतीत होती है उम्ती 
प्रकार उत्त अढोकिक दिव्य प्म्यतत्वगुणकरी प्रकट्तामें होनेवाहे आत्मिक रसका वह स्वये 
पान करता है दूसरेसे नहीं कह सकता । तथापि व्यवहार सम्यक्त्व नो बतछाया गया है कि 
सत्याथ देव, गुरु, शात्में पूर्ण श्रद्धा रखना, उप्त वाह्म सम्यक्तमें भी जिनकी बुद्धि विपरीत 
है उनके मिथ्यात्व कमंका तीत्र उदय समझना चाहिये । व्यवहार सम्यक्त्वीकी भी सच्चे देव, 
गुरु, शाखमें अट्छ भक्ति रहती है। उनमें उप्तकी बुद्धि किश्विन्मात्न भी शेकित नहीं होती है। 
यह वात भी नहीं है कि किसी पदार्थमें सम्यग्दष्टिकों शंका ही नहीं उत्पन्न होती है 
सम्यग्दृष्टि सवेज्ञ नहीं है ओर जैसे उम्नत्थ हैं तैसे वह भी छग्मस्थ है। छद्मस्थतामें अनेक शेका- 


» भयाशास्नेहत्येमाव्च कुदेवागमलिड्विनाम्‌ । 
प्रणाम विनय चेव ने छुबेः झुद्धहृशय' ॥ 
अर्थात्‌ भयसे, आशा, प्रेमतें, लोमसे किसी तरह भी सम्यग्दष्टि कुदेवादिकको प्रणाम 
अथवा उनका विनव नद्दा कर यक्ता हूँ । रत्नकरण्ड आावकाचार | 
४. आजकल जो ग्रथमानुयोंग झालत्वावों कहानियां बहते ६ और जो जिनदशनकों 
अनावश्यक समझते है उनके मिध्यात्वक्रमका उदय अवश्य ऐ | 
हढ़० २६ 
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ओंका होना स्वाभाविक बात है, इसलिये सग्यग्दष्टि मी बहुतप्ती बातोंमें शंक्रित रहता है, 
परन्तु शंका दो प्रकारकी होती हैँ। एक तो-मिप्त पदार्थमें शक्रा होती है उप्त पदाथमें आजा 
(अद्धां) रुप बुद्धि तो अवश्य रहती है परन्तु ज्ञानकी मन्दतासे पदार्थक्रा स्वरुप बुद्धिमें ॥ 
आनेसे शंका होती है, प्रम्यग्हप्टिको इस प्रक्ारकी ही शेका होती है। वह स्वत कपित 
पदार्थ ध्यवस्थाकों तो सवंथा सत्य समझता है, परन्तु बुद्धिकत दोफसे उप्तके समझने अपर 
है। दूसरी शंका कुमतित्तानवश होती है। कुमतिज्ञानी अपनी बुद्धिको दोष नहीं देता है 
किन्तु सर्वत्ञ कथित आगमको ही दोपी ठहराता है, वह निप्त पद़ार्थमें शंका करा है अत 
पद श्रद्धा रुप वृद्धि नहीं रखता है। ऐसे ही एरष आजकल काह्दोपसे अधिकतर होते 
चढ़े नाते हैं जो ल़येको बुद्धिमान्‌ समझते हुए आचार्योक्रों अपनेसे विशेष ज्ञानवान नहीं 
समझते हैं। ऐसे ही परुष मिन दरशन, निन पृणन आदि नित्य क्रियाओंकों रूढि कह कर छोड़ 
ही नहीं देते हैं किन्तु दृसरोंको भी ऐप्ता अहितकर उपदेश देते हैं। ऐसे छोगोंका यह भी 
कहना है कि विचार स्वातन्त््यकों मद रोको, जो कोई भत्ता भी विचार (चाहे वह मिन 
धर्मके सर्वेया विपरीत ही हो) प्रकट करना चाहे करने दो, इन्हीं बा्तोका परिणाम आनकह 
धर्म शैपिल्य और धर्म विरुद्ध प्रवृत्तियोंका आन्दोन है। ये सम्पूण बातें धर्माचायें तथा 
महस्थाचार्यके अभाव होनेसे हुई हैं। धार्मिक भकुश अब नहीं रहा है इसल्यि निप्के मनमें गो 
बात समाती है उप्के प्रकट करनेमें वह जरा भी सेक्रोच नहीं करता है | यही कारण हैं कि 
दिन पर दिन पर्ममें शियिलिता ही आ रही है।# 


उपगृहन अगका निरूपण-«+« 
उपब्रेहणनामास्ति गुण; सम्यस्दगात्सनः । 
लक्षणादात्मशक्तीना मचरय ब्रेहणादिह ॥ ७७८ ॥ 
अथे--सम्यग्दष्टिका उपन्रेहण ( उपयूहन ) नामक भी एक्र गुण है। उड़ यह 
लक्षण है कि अपनी आत्मिक्क शक्तियोंको बढाना अथवा उनका विक्राश करना। इसीसे अ्ी 
अन्वरथ नाम उपन्नहण है। 


2 मय 2 232 का मय दया पत्र 

# इस -विषयमे स्वामी आशाधरने बहुत ही खद॒जनक उद्घार प्रकट किये है-7 | 

* करिप्राइपिमिस्यादिडमेषच्छन्नासु दिध्विद। खथोतवत्सुदेशरों हा! दोतन्ते कवित्कवित्‌ | अर्थ 

इस भरतपश्षेत्रम कलिकाल-पंचमकालरूपी वर्षाकालमें मिथ्याहाश्योकरे उपदेश रूगी मेधोंते तह. 

देश रूपी सब दिशायथेँ दह रहीं हैं | उसमें ययार्थ तत्मोकें उपदेश खब्योत ( शगुन,) के त्पाठ 

कहीं २ पर दिखलाई पढ़ते हैं। अन्यकारने इस विषयका शोक प्रक्ट करनेके लिये दवा 
शब्दका प्रयोग किया है | & सागारघर्माएत ” । 


अध्याय | मुबोधिनी टीका | | ३०३ 
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अथवा--- 
आत्मशुडेरदोबैल्यऋरणं चोपबंहणम्‌ । 
अथाद्दग्झमिचारित्रभावात्‌ संवलितं हि तत्‌॥ ७३९ ॥ 
अर्थ--आत्माक़ी शुद्धिमें मन्दता नही आने देना किन्तु उसे बढ़ाना इसका नाम भी 
' उपनरेहण है, अर्थात्‌ प्म्यग्द्शन,सम्यज्ञान ओर सम्यकचारित्र, इन भावोंसे विशिष्ट आत्माक्ी 
शुद्धिको बढते रहना उसमें किसी प्रकारकी शिथिल्ता नहीं आने देना इसीका नाम उपत्नंहण है। 
उपजहण ग्रुणघारीका स्वरूप-- 
जानन्नप्येष निःशेषात्पोरुष प्रेरयन्निव । 
तथापि यत्नवाज्नान्न पौरुष प्रेरयत्निव ॥ ७८० ॥ 
अथै--उपत्रहण गुणका थारी पुरुष पुरुषाय पूर्वक सम्पूर्ण ऐहिक बातोंकों जानता है 
परतु उन ऐहिक ( संप्तार सम्बन्धी ) बातोंके प्राप्त करनेके लिये वह पुरुषा4 पूर्वक प्रयत्न 
नहीं करता है। 
नाय॑ शुद्योपलव्धों स्पाछेशतोपि प्रमादवान्‌ । 
निष्प्रमाद्तया55त्मानमाददानः समाद्रात्‌ ॥ ७८१ ॥ 
अथै--उपरहंण गुणका धारक आत्माकी शुद्ध-उपरूव्षिमें ढेश मात्र भी प्रमादी 
नहीं है किन्तु प्रमाद रहित आदर पूर्वक अपने आत्माका ग्रहण करता है। 
यदा शुद्धोपलव्ध्यथमश्यस्पेदपि तड॒हि;। 
सक्रियां काथ्रिदप्यथांत्तत्तत्साध्योपयोगिनीम ॥ ७८२॥ 
अरथ--अथवा वह शुद्धोपलन्धिके लिये बाह्य किस्ती सक्रियाका भी अभ्याप्त करता है 
जो कि उप्तके साध्यमें उपयोगी पड़ती है। 
बाह्य आचरणमें दृश्ठन्त-- 
रसेन्द्रं संवमानोपि कोपि पथ्यं न वा55्चरेत | 
आत्मनोश्लुद्भाघताउज्यन्नुज्सन्नु्नाघतामपि ॥ ७८३ ॥ 
अथे--कोई पुरुष रप्तायनक्ा सेवन भी करे परन्तु पथ्य न करे तो रसायनसे निप 
प्रकार वह अपने रोगका नाश करता है उसी प्रकार पथ्यके न करनेसे नीरोगताका भी नाश 
करता है। भावाथ-रोगको दूर करनेके ढिये उचित ओपधिके सेवनके साथ २ अनुकूल पथ्य 
करनेकी भी आवश्यक्रता है। अन्यथा रोग दूर नही हो सक्ता है । उस्ती प्रकार प्म्यर्द्टिको 
साध्योपयोगी वाह्य सतकरियाओंके करनेकी भी, आवश्यकता है। 
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अथवा--- 
यद्ा सिद्ध विनायथासात्स्वतस्तत्नोपत्रहणम | 
ऊध्वेमध्वेगुणओ्रेपरयां निजराया) सुसंभवात्‌॥ ७८४ ॥ 
अथै--अथवा सम्यग्द्टिके किसी खास यत्नके स्वतः ही उपन्रेहण गुण ऐिद्ध है। 
क्योंकि ऊपर ऊपर गुणश्रणी (परिणामोंकी उत्तरोत्तर विशुद्धतामें) रूपसे उसके निशा ' 
होना अव्श्यंभावी है। भावाथ-सम्यग्दृष्टिके अप्तेस्यात गुणी निर्मश होती रहती है और 
वह उत्तरोत्तर श्रेणी क्रमसे बढ़ी हुई है। 
अवश्यंभाविनी चातन्न निजरा कृत््मकर्मणाम्‌ । 
प्रतिसृध्मक्षणं यावद्संस्पेयगुणकमणात्‌ ॥ ४८५ ॥ 
अ4---उपम्रहण गुणधारीके प्म्पूण कर्मोकी निशा अवश्य होगी, क्योंकि प्रतिक्षण 
उसके असंख्यात गुणी २ निजरा होती ही रहती है । 
कर्मोक्रे क्षय॑म आत्माढ़ी विशुद्धिकरी इृद्धि-- 
न्यायादोयातमेतत्े यावतांशेन तत्क्षति! । 
वृद्धि; शुद्धोपयोगरथं इडेशेड्धि! पुन। पुन। ॥ ७८६ ॥ 
अगे--यह बात न्याय प्राप्त है कि जितने अशमें कर्मोका क्षय होनाता है उतने ही : 
अंशम शुद्धोपयोगकी इद्धि होजाती है। उधर क्मोके क्षयक्री वृद्धि होती जाती है इक 
शुद्धोंपयोगकी वृद्धि होती नाती है । यह वृद्धि बराबर क॒ती चली जाती है। न्‍ 
यथा यथा विशुद्धे; स्थादू इडिरिन्तः प्रकाशिनी । 
तथा तथा हृबीकाणाझ॒पक्षा विषयेष्यपि ॥ ७८७ ॥ 
अर्थ--मैप्ती नैप्ी विशुद्धिकी वृद्धि अन्तरंगमें प्रकाश डाढती है, वैसी वेप्ती ही 
आत्माकी इन्द्रियोंके विषयोंमें उपेक्षा होती नाती है । ' 
क्रियाकाण्ठकों बढ़ाना चाहिये-- 
ततो मूश्नि क्रियाकाण्डे नात्मशाक्ति स छोपयेत्‌ । 
किन्तु संवर्धयेन्नून प्रयत्नादपि दृष्टिमान्‌ ॥ ७८८॥ 
अर्थ--इसहिये बहुतसे क्रियाकाण्डमें अपनी शक्तिको नहीं छिपाना चाहिये! किन्द 
यत्नपूरवक उसे बढ़ाना चाहिये यह सम्यग्इष्टिका कर्तव्य है । 
साराश---- 
उपबेहणनामापि गुण: सदशेनस्थ यः । 
गंणितों गणनामध्ये गुणानां नागुणाय च ॥ ४८९ ॥ 
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अग्र--जो उपकंहण (उपगूहन) गुण कहा गया है वह भी पम्यग्हष्टिका गुण है। 
सम्यर्दश्कि गुणामं यह भी गुण गिना गया है, यह दोषाधायक नहीं है। 
स्थादकरण अगका नरूपण--- 
सुस्थितीकरणं नाम छुणः सम्पादगात्मनः। 
धम्माच्च्युतस्य घस तत्‌ नाउधर्मड्घरमणः क्षतेः ॥७९०॥ 
य--स्थितिकरण गुण भी सम्यर्दष्टिका गुण है। धममसे नो पतित हो चुका है 
अथवा पतित होनेके प्रमुख है उसे फिए धर्ममें पथित कर देना इस्लीका नाप्र स्थितिकरण है। 
किन्तु अधमकी क्षति होने पर अपरममें स्थित करनेको स्थितिकरण नहीं कहते हैं। 
अधर्म सेवन धर्मके लिये मी अच्छा नहीं है--- 
न प्रसाणीकृत वृद्दैधमोयाधभसेवनम्‌ । 
भआाविधमसादया केचिन्मन्दा! सावग्रवादिनः ॥ ७९१ ॥ 
अथे--धर्मके ढिय्रे मी अधर्मका सेवन करना वृद्ध पुरुषोंने स्वीकार नहीं किया है। 
आगामी काहमें धर्मकी आशासे कोई मृख-अधम सेवनका भी उपदेश दते हैँ 
परस्परेति पक्षस्थ नावकाशोन्न लेशतः 
मूखोदन्पतञ्न नो मोहाच्छीताओ वन्हिमाविशेत्‌ ॥ ७९२॥ 
अरथ-- 'अथम्म सेवनसे परम्परा धर्म होता है, उस प्रकार परम्परा पक्षक्रा ढेशमात्र भी 
यहां अवकाश नहीं है। मूखक्ो छोड कर ऐसा कौन पुरुष है जो भोहसे शीतके ढिये वन्हिमें 
प्रवेश के । भावाथे-मैत्ता कारण होता है उत्ती प्रकारका कार्य होता है, उण्डका चाहने वाल 
उन्हीं पदारथोका सेवन करेगा जो ढण्डको पैदा करने वाछ़े हों, ठण्डका चाहनेवाल्ा उष्ण पढ़ाया 
(अग्नि आदिक)का कमी सेवन नहीं करेगा। इसी प्रकार धमकी चाहने वाला धर्मका ही सेवन 
करेंगा। क्योकि धर्म सेबनसे ही धमकी प्राप्ति हो, सकती है, अधर्म सेवनसे धमकी प्रापि 
कदापि नहीं हो सकती । जो छोग अधर्म सेवनसे थम बतलाते हैं वे कीकरके वृक्षतते आम्रकी 
प्राप्ति बतदाते हैं, परन्तु यह उनकी भारी भूल है। कीकरके वृक्षसे सिवा काटेके और छुछ नहीं 
मिल सक्नता है। 
मेलडमेस्प धाग्रूप प्रागधमेस्थ सेवनस्‌ । 
व्यप्तेरपक्षधमत्वाडेतोवा व्याभिचारतः ॥ ७९३ ॥ ु 
अये--अधमेका सेवन धर्मका प्राकूहप भी नहीं है। क्योंकि अधर्मसेवनरूप हेतु वि- 
पक्षमूत-अभर्मप्राप्तिमं भी रह जाता है इसलिये व्यमिचारी है इसीसे अधमंस्ेवन ओर धर्मप्राप्ति 
की व्याप्ति भी व्यमिचरित है। भावाथ--मीमासक्ादि दरशीनकार यागादिमें हिप्ताहूप अधर्- 
सेवनसे धर्मप्राप्ति मानते हैं ओर उप्ती यागादिका फल स्वृग॑प्राप्ति बतह़ाते है | आचार्य कहते 
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हैं कि ऐसा उनका सिद्धान्त सर्वाया मिथ्या है। जया हिसारूप अधर्मके सेवन करनेसे. पर्मप्राप्ति 
हो सकती है ! हिंसादि नीच कार्याका स्वर्गंफल कभी नहीं हो सकता है। हिंसा कॉनिसे परि- 
णामोंमें संक्रेशकी ही वृद्धि होगी उससे पाप बन्ध होगा इसलिये अधरमसेवनका फछ उत्तरोक्ता 
अधमकी वृद्धि है। पर्मका हेतु अधर्म कभी नहीं हो सकता है। 
प्रतिसूक्ष्मक्षणं यावद्धेतो! कमो दयात्स्वत: । 
धर्मों वा स्पादर्मों वाप्येष सर्वत्र निश्य/ ॥ ७९४ ॥ 
अथे--प्रति समय जब तक कर्मका उदय है तत्र तक धर्म और अधर्म दोनों ही हो 
सकते हैं ऐसा सर्वत्न नियम है। भावाध--जत्र कर्मोदय मात्रसे मी अधर्म-पापतनन्ध होता है 
तब अधमसेवनसे तो अश्रश्य ही अधर्म होगा, इसलिये यागादि अधर्मसेवनसे धर्मप्राप्तिकी कल- 
ना करना मीमांप्कोंकी एथा भूछ है । 
खितिकरणके भेद 
तत्स्थितीकरणं द्वेधाउध्पक्षात्स्वापर भेद्तः । 
स्वात्मनः स्वात्मतत्त्वे5थोत्परत्वे तु परस्प तत्‌ ॥ ७९५ ॥ 
अथ--वह स्थितिकरण अपने और परके भेदसे दो प्रकारका है। अर्थात्‌ अपने आ- 
त्माके पतित होनेपर अथृवा पतित होनेके सन्मुख होनेपर अपने आत्मामें ही पुनः अपने आ- 
पक्रो छगा हैना इसे स्व-स्थितीकरण कहते हैं | और दूसरे आत्माके धर्मसे पतित होनेपर पुनः 
उसे उस्ती धर्ममें तदवस्थ कर देना इसे पर स्थितीऋरण कहते हैं । 
स्वस्यितीकरणका खुछास[--- 
तत्र सोहोदयोद्रेकाच्च्युतस्पात्मस्थितेश्वितः । 
भूयः संस्था पर्म स्वस्थ स्थितीकरणमात्मानि ॥ ७९६ ॥ 
अथ--मोहोदयके उद्रेककश अपनी आत्म परिस्थिति ( धर्मस्थिति ) से पतित अपने 
आत्माको पुनः आत्म परिस्थितिमें लगा देना इसीका नाम स्वस्यितीकरण है। 
इसीका स्पष्टीकरण--- 
अर्य भाव: कचिदेवाइशेनात्स पतत्यधः । 
बजत्यूध्वे पुनर्देवात्सम्पगारु्म दशनम्‌ ॥ ७९७ ॥ 
अर्थ---ऊपर कहे हुए कथनका खुलाहा इस प्रकार है-कमी कर्मोदयकी तीवताते वह 
सम्यर्ष्टि दशनसे नीचे गिरता है | फिर दैवबर सम्यग्दशनको पाकर ऊपर चाहता है। 
अथवा--- 
अथ करचियथाहेतुद्शनादपतज्नपि । 
भावशुडिमधोधोंशेरूध्वेमध्वे प्ररोहाति ॥ 9१९८ ॥ 
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अथे--अथवा साम्ग्रीकी योग्यतामें कमी दरशनसे नहीं भी गिरता है तो भावोंकी 
शुद्धिको नीचे नीचेके अशोंसे उपर ऊररको बढ़ाता है। 
अथवा[--- 
कचिद्दहिः छुभाचार स्वीकृत चापि उश्चति । 
न मुथ्चति कदाचिद्वै मुक्‍त्वा वा पुनराञ्रयेत्‌ ॥ ७९९ ॥ 
अर्थ--%मी छ्वीकृत किये हुए भी वाह्म-शुभाचारको छोड देता है। कभी नहीं भी 
छोडता है | अथवा छोड़कर पुनः ग्रहण करने लगता है । | 
अथवा[न्नन 
यहा वहि। क्रियाचारे यथावर्स्थ स्थितेषि च 
क॒दाचिद्यीप्पमानोन्त्ाधेमभूत्वा च वच्तेत ॥ ८०० ॥ 
अथे--अथवा वाह्म क्रियाचारमें ठीक २ पथित रहनेपर कमी २ अन्‍्तरंग भावोंसे 
देदीप्यमान होने लगता है । 
नासंभवमिदं यस्माच्चारित्रावरणोद्यः । 
अस्ति तरतमस्वांदोगच्छन्निम्नोन्नतामिह ॥ ८०१ ॥ 
अर्थ--कमी अन्तरंगके भाव बह्मे उगते हैं कमी घटने लगते हैं यह वात अस्तमव 
नहीं है । क्योंकि चारित्र मोहनीय कमकझा उदय अपने अशोंसे कभी बढ़ने छृगता है और 
कमी घटने छगता है। भावार्थ-चारित्र मोहनीय लिस रूपसे कम वद होता है उस्ती रूपसे 
भावोंमें भी हीनाधिकता होती है 
अन्नाभिप्रेतमेवैतत्स्वस्थितीकरणं स्वतः । 
न्यायात्कुतश्रिद््नास्ति हेतुस्तत्नानवस्थिति। ॥ <०२॥ 
अर्थ--यहां पर इतना ही अमिप्राय है कि स्वत्यितीकरण स्वये होता है और उप्में 
आत्माकी स्थिरताका न होना ही कारण है। 
दूसरोंक़ा स्पितिकरण-- 
सुस्थितीकरणं नाम परेषां सदलुगहात | 
श्रष्टामां स्वपदात्तत्र स्खापने तत्पदे पुन ॥ ८०३ ॥ 
अर्थ--दूपतरों पर « सत्‌ अनुग्रह करना ही पर-स्थितीकरण है। वह अलुग्रह यही है 
कि जो अपने पदसे भ्रष्ट हो चुके है उन्हें उप्ती पढमें फिर स्थापन कर देना। 


» सत्‌ अनुग्रदसे इतना ही तालये है कि घिना किसी प्रकाररी इच्छा रहते हुए 
घार्मिक घुद्धिसे परोपक्ार करना | जो अनुग्रह छोमवश अयवा अन्य प्रांतष्ठा आदिकी चाहना 
व किया जाता है, वह अनुग्ह अवश्य है पज्ठ उसको सत्‌ अनुग्रह नहीं कह सक्ते | प्रदं- 
सर्मीय अनुप्ह निस्रह ग्रत्तियोंका ही कहा जा सक्ता है । 
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स्वोपकार पूर्वड्न ही परोपफ्ार ठोके हैं-- 

धर्मादेशोपदेशाभ्यां ऋतेव्यों बलुअह।परे । 

नात्ममतं विहायास्तु तत्पर; पररक्षण ॥ ८०४ ॥ 

अर्थ--पर्मका आदेश और धर्मका उपदेश देकर दूसरों पर अलुग्रह करना चाहिये। 
परन्तु आत्मीय अ्में किप्ती प्रकारकी वाधा न पहुंचा कर ही दूसरोंके रक्षणमें तत्पर रहना 
उचित है। अन्यथा नहीं | 
पग्न्थान्तर--- 
आदहिद कादव्य जद सक्कषह् परहिदे व कादव्वे । 
आदहिदपरहिदादो आदहिद सट्ट क्ादव्यं | 4०५ ॥ 
अथे--सबसे प्रथम अपना हित करना चाहिये। यदि अपना हिं। करते हुए जो 

पर हित करनेमें सम है उसे परहित भी करना चाहिये । आत्महित भोर परहित इन दोनो 
आत्महित ही उत्तम है उसे ही प्रथम करना चाहिये। भानाथे--हुन दी कारिकाओंते यह 
बात भरी भांति प्िद्ध हो नाती है कि मनुष्यका सबसे पहला कर्तव्य आत्महित है, विना 
आत्म कर्याण किये वाह्ततमें आत्म कल्याण हो भी नहीं सकता है। नहां पर सवोपरि उच्च 
ध्येय है वहां भी आत्म हित ही प्रमुख है। आचार्य यद्यवि सुनियोंक्रा एणे हित करते हैं 
उन्हें मोक्ष मार्गपर हगाते हैं, तथापि उप्त आस्थामें रहकर उनको उच्च ध्येय नहीं मिए 
सत्ता है। निप्त समय वे उप्त उच्च ध्येय मृक्तिको प्राप्त करना चाहत हैँ उत्त समय उ्त 
आचार्य पदक त्याग कर स्वात्म भावन माच-साधु पदमें आ माने हैं इसलिये यह ठीक है 
कि आत्म हित ही ए्ोपरि है । आत्म हित स्वार्थमें शामिल नहीं किया ना प्तक्ता है। जो 
सांतारिक वाप्तनाओंकी पूर्विके लिये प्रयत्त किया जाता है उसे ही स्वार्य कहा जा प्क्ता है 
उप्तका कारण भी यही है कि स्वार्थ उसे ही कह सकने हैं नो प्रमाद विशिष्ट है, आत्महितकलेबा 
प्रमाद्‌ विशिष्ट नहीं है. इसलिये उसे स्थायी कहना भूछ है । उप कयनसे हम परोफकास्ता 
निषेष नहीं करना चाहते हैं, परोपकार करना तो महान्‌ एण्य वन्‍्धका कारण है। परन्तु गो 
लोग परोपकार करते हुए स्वयं भ्रष्ट हो जाते हैं. अथवा आत्म हितको जो स्वार्थ बनाते ं ते 
अवश्य आत्म हित्से कोशों दूर हैं, आचार्येनि परोपकारकों भी सवा सावन ही काया हैं| 
यहाँ पर यह शंका की जाप्तकी है कि वहीं पर परोपकाराथ स्वये अप्ट भी होना पढ़ता हे 
जैसे कि विष्णुकुमार मुनिने मुनियोकी रक्षारे लिये अपने पदको छोड ही दिया! रंका ठीक 
है। कहीं पर विशेष हानि देखकर ऐसा भी किया जाता है परन्तु आत्म हितको गोण कहाँ नहीं 
समझ जाता है विष्णुकुमारने आत्या ऐसा किया तथापि उन्होंने शीघ्र ही प्रायश्चित हेका 
स्वपदका ग्रहण कर लिया। आनकह तो आत्म कल्याण परोपकारकों ही छोगेनि समझ ख़्वा 
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है, जो देशोद्धारादिक कार्य वत्तमानमें दीख रहे हैं वे यद्यपि निःस्वार्य-परोपकाराये हैं ओर 
उम्त परोपकारका श्रेय भी उन्हे अकझ्य मिलेगा। परन्तु ऐसे परोपकारमें स्वोपकार (पारयार्थिक) 
की गन्ध भी नहीं है। देशोद्धारादि कार्यकारियोंमें स्वधम शैयिल्य एवं चारित्र हीनता प्रायः 
देखी जाती है। यदि उनमें यह वात न हो तो अवश्य ही उनका वह परोपकार पूण स्वोपका- 
रमें सहायक है। रु 
कथनका सकाच--- 
उक्त दिड्लमात्रतो5प्पत्न सुस्थितीकरणं गुण । 
निजेरायां गुणश्रेणों प्रसिद/ खुदगात्मन; ॥ 4०६९ ॥ 
अर्थ--सुस्थितिकरण गुणका स्वरूप थोडासा यहां पर कहा ग्या है। यह गुण प्म्य- 
रखष्टिके उत्तरोत्तर असंख्याव गुणी निमराके लिये प्रसिद्व है। 
चात्सल्य अंगका विविचन--- 
वात्सल्य नाम दासत्वं सिडाहंटिस्ववेशमस । 
संचे चतुर्विधि शास्त्रे स्वामिकार्ये सुभ्ृत्यवत्‌ ॥ <०७॥ 
अर्थ--प्तिदवपरमेष्ठी, अ्हहिम्ब, मिन मन्दिर, चतुर्विध संत्र ( मुनि, आर्यिका, श्रावक; 
श्राविक्रा ) ओर शांझ्नमें, स्वामिकरामें योग्य सेवककी तरह दासत्व माव रखना ही वात्सत्य है। 
अथोदन्यतमस्योचैरादिछ्रेषु स दष्टिसाव्‌ । 
सत्छ घोरोपसर्गेषु तत्पर; स्थात्तद्त्यये ॥ 4०८, 
अथे--अर्थात्‌ ऊपर जो सिद्गपरमेष्ठी आदि पूज्य बतशये हैं उनमेंसे किसी भी एक 
पर घोर उपसे होने पर उसके दूर करनेके लिये सम्यग्दष्टि पुर्षकों सदा तलररहना चाहिये। 
यहा नद्यात्मसामथ्प थावन्मन्त्रासिकोशकम । 
तावद्द् च श्रोतुं च तद्ाधां सहते न स+॥ ८०९ ॥ 
अथे--अथवा जब तक अपनी प्तामर्थ्य है ओर जब तक मन्त्र, अप्ति तत्वारका जोर) 
ओर बहुतस्ता द्रव्य ( खज़ाना ) है तब तक वह सम्यग्दृष्टि पुष्प उन पर आईं हुई किद्ती 
प्रकारकी बाधाको न तो देख ही सक्ता है ओर न धुन ही सत्ता है। भावाथे-अपने 


* पूज्यतम देवों पर अथवा देवालयों पर अथवा मुनि, आर्यिक्रा, श्रावक श्राविक्राओं पर यदि 


किसी प्रकारकी वाघा आवे तो उस वाधाको मिस्त प्रकार हो सके उस्त मझ्कार उसे दूर करदेना 

योग्य है। अपनी सामथ्यसते, मंत्र शक्तिपते, द्रव्य वह्से, आज्ञासे, सन्ययढसे हर तरहसेः तुरन्त 

बाधाको दूर करना चाहिये। यही प्तम्पर्दष्टिकी आन्तरंगिक भक्तिक्ा उद्गार है। मन्त्रशक्ति भी 

बहुत बड़ी शक्तिहै, बड़े २ कायये मन्त्र शक्तिसे प्िद्ध हो जाते हैं। जो छोग मस्तरोंकी सामर्थ्य 

नहीं जानते हैं वे ही मन्त्रों पर विश्वाप्त नही कतते हैं, परन्तु सर्पादिकोंके विषादित अपहरण 
श्र 


२१०] ... पन्नाथ्यायी। [ दूछा 


प्रत्यक्ष ही दीसता है | जब सामान्य मन्त्रों द्वारा ऐसे २ कार्य देखे जाते हैं तो महार 
आप मन्त्रों द्वारा बहुत बड़े कार्य सिद्ध हो सकते हैं, आजकल न वह श्रद्धा है ओर ॥ 
शक्ति है इसी लिये मन्त्रोंसे हम छोग कोई कार्य नहीं कर सकते हैं | 
वात्सल्यके भेंद--- 
तदृद्विधाधष्थ च वात्सल्पे भेदात्स्वपरगोचरात्‌ । 
धान स्वात्मसम्बन्धि गुणो यावत्परात्मनि ॥ ८१० ॥ 
अथ--अपने और परके भेदसे वात्सल्य अंग भी दो प्रकारका है। आत्म सम्रधी 
वात्सल्य प्रधान है परात्म सम्बन्धी गोण है। 
स्वात्म सम्बन्धी वात्मल्य-न 
परीषहोपसर्गाये! पीडितस्थापि कुम्नाचित्‌ । 
न दौधिल्प शुभाषारे ज्ञाने ध्याने तदादिमम ॥ <११॥ 
अथै--परीषह और उपसर्गादिसे कभी पीड़ित होनेपर भी अपने श्रेष्ठ आचार, 
ज्ञानमें, ध्यानमें शिथिलुत्ता नहीं आने देना इसीका नाम स्वात्म वात्सल्य है। 
इतरत्पागिह ख्यातं गुणों दृष्टिमतः स्फुदम । 
शुरुज्ञानवलादेव यतो वाधापकर्षणम्‌ ॥ <१२॥ 
अग--दूसरा-परात्मसम्बन्धी वात्सल्य पहले इसी प्रकरणमें कहा ना चुका है। 
परात्म सम्बन्धी वात्सल्य सम्यग्दष्टिका निश्चयसे गौण गुण है । क्योंकि शुद्ध ज्ञानके बसे 
ही वाधा दूर की ना सकती है। इस लिये आत्मीय शुद्धिका प्राप्त करा ही अमुख् है। 
प्रभावनना अगका खरूप--- 
प्रभावनाइसंज्ञोस्ति गुण: सहरोनस्थ वे । 
उत्कषकरणं नाम लक्षणादपि लक्षितम्‌ ॥ 4१३२ ॥ 
अथ--प्म्यग्हष्टिका प्रभावना भंग भी प्रसिद्ध गुण है। उप्तका यही छक्षण है किह 
एक धोमिक कार्यमें उत्कष-उन्तति करना। 
धर्मका ही उत्कप अभीष्ट हैं-- 
अथातडमंणः पक्षे नावचस्प मनागपि। 
धर्मपक्षक्षतियेस्मादधरमोत्कषेपोषणात्‌ ॥ ८१४ ॥ 
, अर्थे--पापक्ृप अधर्मके पक्षमें किजिन्मात्र भी उत्कर्व नहीं बढाना चाहिये। क्योंकि 
अपमेका उत्कर्ष बढनेसे धमके पक्षकी हानि होती है। 


प्रभावनाओे अब 
पूवेवत्खोषि दिविधः स्वान्यात्मभेदतः पुनः ।. 
तन्नायों परमादेयः स्थादादेयः परोकष्यत! ॥ 4१५ ॥ 
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अथे--पहले अंगोंकी तरह प्रमावना अंग भी स्वात्मा ओर परात्माके भेदसे दो 
प्रकार है। उन दोनोंमें पहला सर्वोत्तम है और उपादेथ है । इसके पीछे दूमरा भी आह है । 
उत्तष--- 


न 


उत्कर्षो यद्धछाधिक््यादधिकीकरणं दषे। - 
असत्स प्रत्यनीकेष नाले दोषाय तत्काचित्‌ ॥ 4१३ ॥ 
अथे--विपक्षके न होने पर बढ पूर्वक धर्ममें वृद्धि करना, इसीका नाम उत्कर्ष है। 
प्रमावना अंग दोपोत्पादक कमी नहीं होसकता है । 
अपनी प्रमावना--- 
मोहारातिक्षतेः शुद्ध! शुद्धाच्छुडतरस्ततः । 
जीव: शुद्धतमः ऋथ्िद्स्तीत्यात्मप्रभावना ॥ <१७॥ 
अये--मोहरूपी शत्रुका नाश होजानेसे जीव शुद्ध होनाता है, कोई शुद्धसे भी 
अधिक शुद्ध होनाता है भोर कोई उप्तते भी अधिक शुद्ध होनाता है इस प्रकार अपने आत्माका 
उत्कर्ष बढ़ाना इसीका नाम स्वास्मप्रभाक्मा है । 
इस शुद्धिम पौरुष कारण नहीं है-- 
नेंद स्पात्पोसुषायत्त किन्तु नूने रवसावतः । 
ऊध्यमूध्वेगुगअेणों यतः सिडियेधोत्तरम्‌ ॥ 4१८ ॥ 
अर्थ---झस प्रकारका उत्कर्ष करना पोरुषके अधीन नहीं है किन्तु स्वभावत्ते ही होता 
है। ओर उत्तरोत्तर श्रेणीके ऋमसे असंख्यात गुणी नि्रा होनेसे उप्की सिद्धि होती है। 
बाह्य प्रभावना | 
वाद्य; प्रभावनाडुपेस्ति विद्यासन्त्रादिभिवेले, । 
तपोंदानादिमिजेनधर्मोत्कर्षों विधीयतास ॥ ८१९ ॥ 
अथ्‌--विद्याके बह्से, मन्त्रादिके बह़से, तपसे तथा दानादि उत्तम कार्योंसे नैनधर्मका 
उत्क (आधिक्य) बढ़ाना चाहिये इसीको वाह्म प्रमावना कहते हें। 
ओर भी-- 
परेषासपकषोय मिथ्यात्वोत्कपदालिनामस । 
चमत्कारकर किचित्तद्विधेयं महात्माभि; ॥ ८१० ॥ 
अर्थ--जो ढोग मिथ्या क्रियाओंके वढानेमें ढुगे हुए हैं ऐसे पुरुषोंको नीचा दिखा- 


नेके लिये अथवा उनकी हीनना प्रकट करनेके लिये महात्माओंको कुछ चमत्कार करनेवाड़े 
प्रयोग भी करना चाहिये। 


२११] पश्चाध्यायी । [ दूसरी 
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दक्तः प्रभावनाज्लेपि शुण: सइश्चनान्वित+। 
सेन सम्पूर्णतां थाति दृशनस्थ गुणाउकम्‌ ॥ ८२१ ॥ 
अथ--म्मम्यग्दरीनसे विशिष्ट प्रभावना अंग भी गुण है। उसप्तका कथन हो चुका | 
झस्ती प्रमावना अंगके कारण सम्यग्दरनके आठ गुण संपूर्ण हो नाते हैं, अर्थात्‌ आठवां गुण 
प्रभावना है। 
इत्यादयों गुणाश्वान्ये विय्न्ते सददगात्मनः | 
अले चिन्तनया तेषामुच्यते धल्षिवक्षितम्‌ ॥ ८२२॥ 
अर्थ--इन आठ गुणोंके सित्रा और भी सम्यर्ब्शीके गुण हैं उनका यहां पर विचार 
नहीं किया जाता है। किन्तु नो विवज्लित है वही कहा नाता है । 
प्रकृतं तद्यथारित स्व स्वरूप चेतनात्मनः । 
सा त्रिधात्राप्युपादेया सहछेज्ञानचेतना ॥ <२१३॥ 
अथे--प्रकृत यही है कि आत्माका निमस्वरूप चेतना है। वह चेतना तीन प्रकार 
है-कम चेतना, कर्मफल चेतना ओर ज्ञान चेतना | इन तीरनोमें ज्ञान चेतना ही सम्यस्दिष्ि- 
को उपादेय है, बाकी दोनों त्यान्य हैं । 
अर्ानादि गुणाओते बाह्योछ्लेजच्छलादिह । 
अरथात्सहशेनस्पेक लक्षण ज्ञानचेतना ॥ ८२४ ॥ 
, अथे--श्रद्धान आदिक जो सम्यर्दष्टिकि गुण हैं वे सर वाह्य कपनके छहसे हैं, 
अधात्‌ सम्यग्दप्टिका तो केवछ एक ज्ञानचेतना ही छक्षण है। 
किन्ही नातमझ पुरुषोंका कथम-- 
ननु रूढिरिहाप्पस्ति योगाहा लोकतोड्थवा । 
तत्सम्पक्त्व॑ द्िघाप्पथनिश्चयादव्यवहारत३ ॥ 4२५ ॥ 
व्यावहारिकसम्थक्त्वं सराग सविकल्पक्रस। 
निश्चर्य वीतरागं तु सम्धकत्व निर्विकल्पकम ॥८2६ ॥ 
इत्यस्ति बासनोन्सपः केपाबिन्सोहशालिनाम्‌ । 
तन्‍्मत बीतरागस्थ सहप्रेज्ञानलयलना ॥ ८२७ ॥* 
ते; सम्पक्त्व द्विधा कृत्वा स्वामिमेदों द्विधा कृत) । 
एकः कश्चित्‌ सरागोस्ति वीतरागश्च कश्चन ॥ 4२८ ॥ 
तत्नास्ति वीतरागस्थ कस्पाचिज्ज्ञानचेतना । 
सहष्टेनिर्विकल्पस्प नेतरस्थ कदाचन ॥ <२९ ॥ 


अध्याय | ] मुबोधिनी टीका | [२१३ 
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व्यावहारिकसदष्छे: सविकल्पस्थ रागिणः । 
प्रतीतिमात्रमेवास्ति छुतः स्थात्‌ ज्ञानचेतना ॥ ८३० ॥ 
अर्थ--ऐसी योगरूढि अथवा छोकहढि है कि वह सम्यग्द्शन दो प्रकार है एक निश्चय 
पम्पक्त्व दूसरा व्यवहार सम्पत्त्व । व्यवहार सम्यस्त्व पराग ओर सविकस है, ओर निश्चय- 
सम्यपेत्व वीतराग तथा निर्विकर्क है। किन्हीं मोहशाली प्रुषोंकी ऐसी वाप्तना है, उनके मतमें 
बीतराग सम्यग्दष्टिके ही ज्ञानचेतना होती है | उन छोगोेंने सम्यक्त्वके दो भेद करके उप्तके 
स्वामीके भी दो भेद किये हैं | उनका कहना है कि एक सराग सम्यक्त्व होता है और एक- 
वीतराग सम्यक्त्व होता है | उन दोनोंमे जो वीतराण-निर्विकपक सम्यस्दष्टि है उसीके 
ज्ञान चेतना होती है, नो सराग-सविकरपक व्यावहार्कि सम्यग्हप्टि है उसके ज्ञानचेतना 
कभी नहीं होती क्योंकि उसके प्रतीतिमात्र है इस लिये ज्ञान चेतना उसके कहांसे हो सकती है। 
उत्तर 
इति प्रज्ञापराधेन ये चदन्ति दुराशया। | 
तेषां यावच्छुताभ्यासः कायछ्लेशाय केवलम्‌ ॥ 4३१ ॥ 
अथ--झप प्रकार वृद्धिके दोषसे नो दुष्ट आशयवाछे ऐसा कहते हैं उनका नितना 
भी शाख्राम्याप्त है वह केवढ शरीरको कष्ट पहुंचानेके लिये है | 
अन्नोच्यते समाधान सामपेदेन सूरिभि' | 
उच्चेरुत्फणिते दुग्बे घोज्ये जलमनाविलम्‌ ॥ ८३२ ॥ 
अर्थ--यहां पर आचाये शान्ति पूर्वक समाधान करते हैं क्योंकि दूधका उफान आने 
पर घ्वच्छ जल उसमें डाढना ही ठीक है। 
सतृणाभ्यघहारित्वं करीव झुझने कुटकू। 
तजही हि जहीहि त्व॑-कुछ प्राज्ष विवेक्षिताम ॥ 4११ ॥ 
अथे--जिप्त प्रकार हस्ती तृण सहित खानाता है उप्ती प्रकार मिथ्याहष्टि अविवेक- 
पूर्वक बोलता है। आचार कहते हैं कि हे प्राज्न | उम अविवकिताकों छोड दो ओर विवेक 
से काम छो | 
पन्हेरोष्ण्यमियात्सक्ष पृथक त्वमहसि । 
सा विश्वमस्व॒ दृष्टापि चक्षुषा3चाक्षुयाशया ॥ ८३४॥ 
अ्--आचार्ग कहते हैं कि हे आत्मज्ञ ! तुम वन्हिसे उष्णताकी तरह 'सम्यग्द्टिसे 
ज्ञान चेतना' को अढ्ग करना चाहते हो । परतु चश्षुसे किप्ती पदार्यको देखकर भी अचाक्षुप प्रत्यक्ष, 
की आशाप्ते उम्र पदार्थमें विश्षम मत के । भावार्थ-ऊपर दोड्भाकारन सविकरपक सरागी 
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सम्यग्दृष्टिके ज्ञानचेतनाका अभाव बताढाया है वह वीतराग सम्यग्दृष्टिके ही ज्ञानचेतना बत- 
छाता है। आचाय॑ कहते हैं कि ऐसा कहना ठीक नहीं है सराग सम्यग्हश्कि मी ज्ञानचेतना 
होती है। इस्त ढिये सराग सम्य्यश्टिसे ज्ञानचेतनाकों प्रथकू करना ऐसा ही है मैसे कि अग्निसे 
उप्के गुणको दूर करना | , 

अब प्म्यग्दष्ठिके सशाग ओर सविकश्पक विशेषणोंका आशय प्रकट किया 
जाता है मिप्ते कि सराग-सविक्ररतक सस्यग्दष्टिकि ज्ञान चेतना होनेमें किसी प्रकारका 
सन्देह न रहे- 

विकल्पों योगसंक्रान्तिरथी5ज्ज्ञानस्थ पर्थयः । 

'.. ज्ञेयाकारः स ज्ञेयाथीत्‌ ज्ञेयाथोन्तरसड्भत+ ॥ ८१५ ॥ 

* अर्थ--उपयोगके बदलनेको विकश्प कहते हैं। वह विकह्प ज्ञानकी पर्याय है अर्थात्‌ 
ः पदार्थाकार ज्ञान ही उस ज्ञेयरुप पदा्थप्ते हटकर दूसरे पदाथके आकारको धारण करने छात्ता 
है। भावाथ-आत्माका ज्ञानोपयोग एक पढदाथसे हटकर दूसरी तरफ छा है इसीका नाम 
उपयोग संक्रानि है। और इसी उपयोगका नाम विकल्प है। 

- बह विकल्प क्षयोपशमरूप है--- 
क्षायोपशमिक तत्स्यादर्थादक्षाथंसम्मचम्‌ । 
क्षाथिकात्यक्षज्ञानस्थ संक्रान्तेरप्यसंभवात्‌ ॥ 4१९ ॥ 
अगै-जह उपयोग संक्रान्ति स्वहूप विवत्प क्षयोपशमात्मक है। अर्थात्‌ इल्दिय और 
पदा्के हम्मन्धसे होनेवाला ज्ञान है । क्योंकि अतीन्द्रिय-क्षायिक ज्ञानमें संक्रान्िका होना 
ही अप्त॑मव है । भावार्थ-जब तक ज्ञानमें अल्पत्ञता है तव तक वह सब पढ़ायोकी भुगपत 
नहीं गहण कर सक्ता है किन्तु क्रम क्रमसे कभी किसी पदार्थों और कभी कि्ती पदापैको 
जानता है। यह अवए्था इन्द्रिय नन्‍्य ज्ञानमें ही होती है । नो ज्ञान क्षायिक है-अंतीखिय 
है उसमें सम्पूण पदार्थ एक साथ ही प्रतिविम्बित होते हैं इसलिये उस्त ज्ञानमें उपयोगका 
परिवर्तन नहीं होता है । परन्तु बह ज्ञान भी सविकषक है। 
कट्माचित्‌ कोई कहे कि वह ज्ञान (क्षायिक्र ) कैसे हो सक्ता है क्योंकि विक्रस नाम 
उपयोगकी संक्रानितका है और क्षायिक्र ज्ञानमे संक्रान्ति होती नहीं है। फिर क्षायिक्र ज्ञीव 
सविकत्पक किस प्रकार हो सक्ता है! इसका समाधान-- 
अस्त क्षाय्रिकज्ञानस्थ विकल्पत्व॑ स्वलक्षणात्‌ । 
नाथोद्थोन्तराकारयोगस्संक्रान्तिलक्षणात्‌ ॥ 4३७ ॥ 
अथे- क्षायिक ज्ञानमें विक्ररपपना अपने छक्षणसे आता है न कि अर्थस्ते अपीन्तरा- 
कारमें परिणत होनेवाढे उपयोगके सेक्रमण रूप छक्षणसे। 
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वह लक्षण इस प्रकार हं- 
तल्लक्षण स्वापूवाथविशेषज्नदणात्मकम्‌ । 
एको5थों ग्रहण तत्स्यादाकारः सविकल्पता ॥ ८३८॥ 
अरथ--क्षायिकक्ञानका रक्षण इस प्रकार है-स्व-आत्म। और अपूर्व पदार्थकों विशेष 
रीतिसे अहण करना | यहां पर अर नाम पदार्थका है ओर अंहण नाम आकारका है। स्व 
और पदायके ज्ञानका ज्ञेयाकार होना ही ज्ञानमें सविक्रषपता है। भावार्थ-नो ज्ञान अपने 
आपको नानना है साथ ही पर पदार्थोकों मानता है परन्तु उपयोगसे उपयोगान्तर नहीं होता 
है उसीको लायिक ज्ञान कहने हैं। यद्यपि क्षायिक ज्ञानमें मी पद्ार्थेके परिवतिनकी अपेक्षासे 
पसित्तन होता रहता है तथापि उसमें छन्नप्य ज्ञानकी तरह कमी किसी पदार्थका और कमी 
किसी पदार्यका ग्रहण नहीं है। क्षायिक ज्ञान समी पढार्थोकों एक साथ ही जानता है इसी 
लिये उसमें उपयोग सेक्रान्तिऱुप छक्षण घटित नहीं होता है परन्तु ज्षेयाकार होनेसे वह 
सविकल्प अवश्य है। 
ऐसे अविक्पका सराग ज्ञानमें अहण नहीं है--- 
विकल्प) सोधिकारेस्मिन्नाधिकारी सनागपि। 
योगसंक्रान्तिरूपी थो विकल्पोधिकृताउधुना ॥ ८३९ ॥ 
अथे--नो विकल्प क्षायिक ज्ञानमें घटित किया गया है वह विकरप इस अधिकारमें 
कुछ भी अधिकारी नही है | यहां पर तो उपयोगके पलटने रूप विकर्पका ही अधिकार है। 
ऐसे विक्रत्पफा अधिकार कये है १... 
ऐलन्टियं तु पुनज्ञान न सेक्रान्तिसते कचित्‌ । 
घतोप्पसर्प क्षण यावद्धादथान्तरे गति; ॥ ८४० ॥ 
अथै--यहां पर इन्द्रियनन्य ज्ञानक्ा अधि+र है और इन्द्रिमन्य ज्ञान विना सक्रान्तिके 
कभी होता ही नहीं है । क्योंकि उप्तकी प्रतिक्षण अर्यस्ते अर्थान्तरमें गति होती रहती 
है। भावाथे-यहां पर विचार यह था कि सराग सम्यक्त्व सविश्ल्प है उसमें ज्ञानचेतना नहीं 
होती है किन्तु वीतराग सम्यक्त्वम ही वह होती है | आचाये कहते हैं कि उपर्युक्त कहना 
टीक नही है, सविकरप सम्यतत्वमें भी ज्ञानचेतना होती है उसके होनेमें कोई बाधक नहीं 
है। यदि कहा जाय कि सशग प्म्यकत सविकत्प है इसलिये उसमें ज्ञानचेतना नहीं होती 
है इसके उत्तरमें आचायेका कहना है कि विक्रम नाम ज्ञानोपयोगके पहटनेका है | ज्ञानोपयो- 
गक़ा पलटना यह उसकझा स्वमातर है | अर्थात्‌ वह उस्योग कमी निनात्मानुमव ही करता है 
और कमी वह बाह्य पदार्थोकी भी मानता है। परन्तु वह ज्ञानचेतनामें किसी प्रकार बाधक 
नहीं होसकता है। सराग सम्बन्हिके ज्ञानोपयोगका परुटन भी क्यों होता है, इसका कारण 
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भी इन्द्रिनयन्य बोध है। सराग सम्यर्हष्टिके इन्द्रियनन्य ज्ञान होता है और इन्द्रियोंसे होनेवारा 
ज्ञान निप्त पदार्थकों जाननेकी चेष्टा करता है उप्तीको जानता है । 
इख्धियज्ञान ऋ्रमबर्सी ऐ-- 
इृद॑ तु ऋमवरत्पीस्ति न स्पादक्मधर्ति यत्‌ । 
ऐकां व्यक्ति परित्यज्य एुनव्येक्ति समाअयेत्‌ ॥ 4४१॥ 
अर्थ--इन्द्रियनन्य ज्ञान नियमसे ऋमवर्ती होता है वह अक्रमवर्ती-प्भी पढ्ार्थोको 
एक साथ जाननेवाढ्य कभी नहीं होता। इन्द्रियमन्य ज्ञान एक पढा्थकों छोड़कर दूसरे पदायेको 
'जाननेकी चष्टा करता हूं । 
दग्द्रियगबोध और कऋ्रमवर्सित्रकी समध्यात्ति है-- 
इृद त्वावद्यकी दृत्ति।! समव्याप्तेरिवाहया । 
इये तत्नैच नाभ्यत्र तत्नैचेथ नचेतरा ॥ ८४२॥ 
अथ--प्रमव्याप्तिकी तरह इन्दियनन्यवोध और संक्रानििकी आवश्यक व्यवस्था है | 
अर्थात्‌ इन्द्रिमयन्य बोध और ऋमवर्तीपना दोनोंकी समव्याप्तिके समान ही व्यतरप्था है। जहां 
इन्द्रियनन्य बोध है वहीं क्रमवर्तीपन है, अन्यत्र नहीं है। जहां इन्द्रियनन्य बोध है वहां 
क्रमवर्तीपन ही है, वहां और व्यवस्था नहीं है, अर्थात्‌ क्षायिक ज्ञान और संक्रान्तिकी 
प्राप्ति नहीं है। 
ध्यानका स्वरूप--- 
यत्पुनज्ञोनमिकन्र नेरन्तयेंण कुत्नचित्‌ । 
अस्ति तड्यानसत्नापि क्रमो नाप्यक्रमोथत) ॥ ८४१ ॥ 
एकरूपसिवामाति ज्ञार्म ध्यानिकतानतः । 
तत्स्थात्पुनः पुनर्वेत्तिखूप स्थात्‌ क्रमवरत्ति च ॥ ८४४ ॥ 
अथ--नो ज्ञान किप्ती एक पदार्थमें निरस्तर रहता है उस्तीको ध्यान बहते हैं। 
इस ध्यानहूप ज्ञानमें मी वाह्तवमें न तो कम ही है और न अक्रम ही है। ध्यानमें एक 
वृत्ति होनेसे वह ज्ञान एक परीखा ही विदित होता है। वह वार वार उम्ती ध्येयक्री तरफ 
लगता है इस हिये वह क्रमवर्ती मी है। भावार्थ-यश्रपि यहां ध्यानक्मा कोई प्रकरण नहीं 
है परन्तु पप्तड़वश उम्रका स्वरूप कहा गया है | प्रसंगका कारण भी यह है कि यहां पर 
इन्द्रियनन्य ज्ञानका विचार है कि वह ऋमवत्ती है, क्षायिकज्ञान ऋ्रमवर्ती नहीं है। इन्द्रिय 
जन्य ज्ञान' भी कहीं २ ध्यानावस्‍्थामें एकाग्रवृत्ति होता है, ध्यानमें ही को होनेते 
वह ज्ञान स्थिर एकहूप ही प्रतीत होता है इस लिये ऐसे स्थह्में ( ध्यानए ज्ञानमें ) का 
-वर्वित्वका विचार नहीं भी होता है। परन्तु ध्यानस्थ ज्ञान भी फिर फिर उस्ती पदार्थ 
(ध्येयमें) छगता है इस लिये उसे कबम्चित्‌ ऋमवर्ती भी कह दिया जाता है वास्तव वहीं 
क्रम और अक्रमका विचार नहीं है । 
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यह ऋमबर्ततीपन पहलेकासा नहीं है--- 
नात्र हेतु! परे साध्ये ऋमत्वे््थान्तराकृतिः । 
किन्तु तन्रेव चैकार्थ पुमईत्तिरपि ऋमात्‌ ॥ ८४५ ॥ 
अथै--हइप्त ध्यानरुप ज्ञानमें जो ऋ्मवर्तीपना है उसमें अर्ंसे अर्थान्तर होना हैतु 
नहीं है किन्तु एक पदार्थमें ही ऋमसे एन. पुनर्वृत्ति होती रहती है । 
भावाय--निप्त प्रकार इन्द्रियनन्य ज्ञानमें अथैसे अर्थान्तररूप क्रमवृत्ति बंतलाई 
गह है उप्तप्रकार ध्यानरूप त्ञानमें क्रमवृत्ति नहीं है किन्तु वहां एक ही पढार्थमें पुन 
पुनवृत्ति है। 
अतिव्याप्ति दोप नहीं है-- 
नो तत्राप्यति व्याए्िः क्षायिकात्यक्षसंविदि । 
स्पात्परीणामवत्वेपि पुनर॑त्तेरसंभवात्‌ ॥ ८४६ ॥ 
अथ--कदाचित्‌ यह कहा जाय कि इस ऊपर कहे हुए ध्यानरूप ज्ञानकी अतीम्द्रि 
क्षायिक् ज्ञानमें अतिव्याप्ति # आती है क्योंकि क्षायिक ज्ञान भी अर्थसे अर्थान्तक्ता अहण 
नहीं करता है ओर ध्यानरूप ज्ञान भी अर्थसते अर्थान्तरका ग्रहण नहीं करता है झस हिये 
ध्यान रुप ज्ञानका क्षायिक ज्ञानमें लक्षण चढ़ा माता है ? ऐसी आशंका ठीक नहीं है, क्योंकि 
क्षायिक्र ज्ञान यद्यपि परिणमनशील है तथापि उसमें एनबृत्ति (वार वार ध्येय पदार्थमें उपयोग 
करना)का होना असेमत है भाशर्थ-यथ्ञपि सामान्य दृष्टिते ध्यान और क्षायिक्रज्ञान ठोनों 
ही क्रम रहित हैं, अर्गप्ते अर्थान्तरका ग्रहण दोनोंमें ही नहीं है । तथापि ढोनोंमें बड़ा अन्तर 
है, ध्यान इन्द्रियनन्य ज्ञान है वह यद्यपि एक पढार्थम ही ( एक काहमें ) होता है तथापि 
उसप्तीमें फिर फिर उपयोग लगाना पडता है | क्षायिक्र ज्ञान ऐसा नहीं है वह अतिन्विय 
है इसलिये उसमें उपयोगकी पुनवृत्ति नहीं है वह सदा ग्ुगपत्‌ अखिछ पदा्थोके जाननेमें 
उपयुक्त रहता है, केवह पदार्थामें प्रति समय परिवत्तन होनेके कारण क्षायिक ज्ञानमें भी 
परिणमन होता रहता है । परन्तु क्षायिक्र ज्ञानमें ऋमतीपन और पुनवृत्तिपन नहीं है इस- 
लिये ध्यानका क्षण इसमें सर्वथा नहीं माता है । 
उद्मत्थॉंका ज्ञान सक्रमणाक्तक है-- 
यावच्छझसरपजीवानामस्ति ज्ञानचतुश्टयम्‌ | 
नियतक्रमचत्तित्वात्‌ सवे सक्रमणात्मकम्‌ ॥ <४७ ॥ 
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रक्षणाभास कहते है | 
दद 


२१८] पश्चाध्यायी । [ दूधरा 





अथे--छमप्य नीवोंके चारों ही ज्ञान (मति, श्रुति, अवधि, मनःपर्येयः) नियमसे 
क्रमवर्ती हैं इसलिये चारों ही संक्रमण रुप हैं। 
नाले दोषाय तच्छक्तिः सक्तसंक्रान्तिलक्षणा | 
हेतोवैभाविकत्वेपि शक्तित्वाज्ज्ञानशक्तिवत्‌ ॥ ८४८ ॥ ॥ 
अथे--सेक्रमण होनेसे ज्ञान शक्तिमें कोई दोष नहीं समझना चाहिये। यद्यपि वैभा- 
विक हेतृसे उप्तमें विकार हुआ है तथापि वह आत्मीक शक्ति है निप्त अकार शुद्धतान 
आत्माकी शक्ति है । इसीप्रकार संक्रमणात्मक ज्ञान भी आत्माकी शक्ति है। 
साराश--- 
ज्ञानसड्चेननायास्तु न स्पात्तदिष्मकारणम्‌ | 
तत्पर्यायसनदेवेति तद्बिकल्पों न तद्विपुः ॥ ८2९॥ 
अथे--वह संक्रान्ति ज्ञानचेतनामें विष्म नहीं कर सकती है क्योंकि वह भी ज्ञान- 
की ही पर्याय है। ज्ञानकी पर्याय ज्ञानहूप ही है। इसलिये विकत्प (संक्रमण ज्ञान) ज्ञान- 
चेतनाका शत्रु नहीं है। भाकथे-पहले यह कहा गया था कि व्यावहारिक प्तम्यग्द्रनमें सवि- 
स्पत्तान रहता है, ओर उप्तका कारण कर्मोंदय है। कर्मों हेतुसे व्यावहारिक्र सम्य्ब्ष्टिका 
ज्ञान संक्रमणात्मक है। इसलिये उस विकल्पावस्थामें ज्ञानचेतना नहीं होसकती। ज्ञानचेतना 
वीतराग प्तम्प्डष्टिके ही होती है। झसी वातका निराकरण करनेके लिये आचाय कहते हैं कि 
विकल्पज्ञान ज्ञानचेतनामें वाधक नहीं होप्कता | चारों ही ज्ञान क्षयोपशमात्मक हैं इसक़िये 
चारों ही संक्रमणात्मक हैं। संक्राणात्मक होनेसे ज्ञानचेतनामें वे किप्ती भ्रकार बापक नहीं 
हो सकते हैं। क्योंकि ज्ञानचेतनाका नो प्रतिपक्षी है वह ज्ञानचेतनामें बाधक होता है। 
विकत्पात्मकक्षान ज्ञानकी ही पर्योय है इसलिये वह ज्ञानचेतनाका ग्रतिपक्षी किप्ी प्रकार नहीं है। 
शड्ढाकार--- 
ननु चेति प्रतिज्ञा स्थादर्थोद्धान्तरे गति: । 
आत्मनोयत्र तन्नास्ति ज्ञानसश्रेतनान्तरम्त ॥ 4५० ॥ 
अथ--आपकी यह प्रतित्ञा है कि संक्रान्तिके रहते हुए अर्थसे अर्थान्तरका ज्ञान 
होता है, नर ऐसी प्रतिज्ञा है तो क्या आत्मासे मित्र पदार्थों भी ज्ञान संचेतनान्तर होता 
है ! भावाव--पहले कहा गया है कि मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्यय ये चारों ज्ञान 
सेक्मणात्मक हैं, मतिज्ञानमें ज्ञान चेतना भी आ गई इसहिये वह भी संक्रमणात्मक हुई; 
इसी विशयमें कोई शेका करता है कि ज्ञान चेतना शुद्धात्माचुभवकों कहते हैं. और संक्रानि 
ज्ञान चेतनामें मानते ही हो, तब क्या आत्माको पहले जानकर ( आत्माचुभत्र करके ) पीछे 
उततको छोड़कर दूसरे पढायमें दूसरी ज्ञान चेतना होती है ! यदि होती है तो शुद्वालाकी 
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छोडकर मिन्न पदारथोमे भी ज्ञान चेतनाकी वृत्ति रह जानेसे उस्तको विपश्षवृत्तित्त आ गया, 
० ज्ञान चेतना शुद्धात्माचमवहूप ही होती है ज्ञान चेतनात् हेतुसे ” इस अजुमानमें ज्ञान 
चतनात्व हेतुको शकाक़ारने विपक्षवृत्ति वतढ्म कर व्यभिचार दिखताया है । 
उन्नर-- 
सत्य हेतो विंपक्षत्वे दृत्तित्वादृष्याभिचारिता । 
यतोजत्रान्यात्मनो5न्यत्र स्वात्मनि ज्ञानचेतना॥ ८५१ ॥ 
अथे--आचार्य कहते हैं कि तुम्हाशा कहना ठीक है विम्षृत्ति होनेसे हेतुको 
व्यमिचारीपना अवश्य आता है, किन्तु यहां पर हेतु विपक्ष वृत्ति नहीं है, क्योंकि अन्य 
पदारथसि मित्र जो झुद्ध निमात्मा है, उसमें ज्ञान चेतनाकी वृत्ति होनेसे संक्रण भी बन 
जाता है ओर ज्ञान चेतनाको विपक्षवृत्तिव भी नहीं आता है। भावाथ--कोई परत पहले 
मित्न पदा्योकों जान रहा था, फिर उसने अपने ज्ञानकों वाह्म पदार्थेसि हटाकर अपने शुद्धात्म 
विषयमें लगा दिया, शुद्धात्माइमवके समय उप्तका वह ज्ञान ' ज्ञान चेतनास्वरूप है तथा वह 
बाह्य पदार्येत्ति हटकर शुद्धात्मामें छानेके कारण संक्रमणात्मक भी है, ओर उस्त ज्ञानचेतनारूप 
ज्ञानकी वाह्म पदार्थेकि विषयमे वृत्ति भी नहीं है इसलिये व्यभिचार दोष नहीं है । 
किज्च सर्वस्य सदृहष्टनिंत्यं स्पाउज्ञानचेतना । 
अच्युच्छिन्नपवाहेण यद्वाउखण्डैकधारया ॥ ८५२ ॥ 
अभ--प्रम्पूण सम्यगहश्योंके सदा ज्ञानचेतना रहती है| वह निरन्तर प्रवाह रुप्से 
रहती है, अथवा अखण्ड एकपारा रूपसे सदा रहती है। 
इसमें कारण--- 
हेतुस्तत्रास्ति सधीची सम्पकत्वेनान्‍वयादिह । 
ज्ञानसथेेतनालब्धिनित्या स्वावरणव्ययात्‌ ॥ 4५३ ॥ 
अये--निरन्तर ज्ञानचतनाके रहनेमें भी सहकारी कारण सम्पग्दर्शनके साथ अन्यये- 
रुपसे रहनेवाढी ज्ञानवेतनालन्धि है वह आने आवरणके दूर होनेसे एम्यग्दरनके साथ सदा रहती 
है। भावाथ--आत्मामें पम्यग्दर्शनके उत्पन्न होनेके साथ ही मतिज्ञानावरण कर्मका विशेष 
क्षयोपशन होता है उप्ती क्षयोपशमक्रा नाम ज्ञान चेतना लब्वि है | यह लव्वि सम्यग्दशनके 
साथ अविनामाव रुपसे सदा रहती है, और यही लब्धि उपयोगात्मक ज्ञान चेतनामें 


कारण है । है रा 
उपयोगात्मक शञानचेतना सदा नहीं होती हं--- 


कादाचित्कारित ज्ञानस्थ चेतना स्वोपयोंगिनी । 
नाले लब्धेविनाशाय समव्याप्तेरसंमचात्‌ ॥ 4९४ ॥ 
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अर्थ--ज्ञानकी निनउपयोगात्मक चेतना कभी २ होती है। वह लब्धिका विनाश कानेगें 
समय नहीं है। इसका कारण भी यही है कि उपयोगहूप ज्ञानचेतनाकी सम व्याप्ति नहीं 
है। भावाधे-सम्यःदशनका अविनाभावी जो मतिज्ञानावरण कर्क विशेष क्षयोपद्षम है उसी- 
को लब्यि कहने हैं, और उस्त रब्धिके होनेपर आत्माक्की तरफ उन्मुख्त (रुमू ) होक 


आत्मानुभवन करना ही उपयोग है | छव्धि और उपयोगमें का कारण भाव है। रब्धिके - 


होनेपर ही उपयोगात्मक ज्ञान होता है, अन्यथा नहीं । परन्तु यह नियम नहीं है कि लब्पिके 
होनेपर उपयोग छूप ज्ञान हो ही हो । उपयोगात्मक ज्ञान अनित्य है । हब्धिहृप ज्ञान नित्य 
है। निम्त समय पदार्थके नाननेके लिये आत्मा उद्चत होता है उप्ती समय उसके उपयोगा- 
त्मक ज्ञान होता है। परन्तु लग्धिरूप ज्ञान बना ही रहता है । इसलिये उपयोग और ढब्ि 
दोनोंमें विषमतन्‍्याप्ति है। जो व्यात्ति एक तरफसे होती है उसे विषमत्याप्ति कहते हैं। 
उपयोगके होनेपर लव्धि अवश्य होती है परन्तु छव्धरिके होने पर उपयोगात्मक चेतना हो 
भी और नहीं भी हो, नियम नहीं है। जो व्याप्ति दोनों तरफसे होती है उसे समव्याप्ति कहो 
हैं जैसे ज्ञान और आत्मा । जहां ज्ञान है वहां आत्मा अवश्य है और नहां आत्मा है वहां 
ज्ञान भव्य है। ऐसी उनयवथा व्याप्ति लब्धि और उपयोगरुप ज्ञानचेतनामें नहीं है। 
उर्तीका सप्टीऋरण-- 
अष्त्यन्न विषमव्यात्तियोवल्ुन्ध्युपयोगयो; । 
लश्षिक्षतेरवश्यं स्थादुपयोंगक्षतियेत, ॥ ८५५ ॥ 
अभावात्तूपयोगस्प क्षतिलेब्धेश्व वा न वा । 
# यकत्तदावरणस्थामा दशा व्याप्तिनेचासुना ॥ ८५३ ॥ 
अवदयं सति सम्पकत्वे तलछुब्ष्पावरणक्षत्ति। । 
न तत्क्षतिरसत्यन्न सिडमेतज़्िनागमात्‌ ॥ <५७ ॥ 
अर्थ--छब्धि और उपयोगमें विषम ध्याप्ति है। क्योंकि रब्धिका नाश होने पर 
उपयोगका नाश अवश्यमावी है ।.परन्‍्तु उपयोगकरा नाश होनेपर रूड्धिका नाश अग्यंभावी 
नहीं है। हो या न हो कुछ नियम नहीं है। सम्यग्दशनके साथ रूव्ध्यावरणकर्मके क्षयोपशम- 
, की व्याप्ति है, उसके साथ उपयोगात्मक ज्ञानकी व्याप्ति नहीं है। व्याप्तिसि तात्यय यहां 
समव्याप्तिका है सम्यग्दरनके होनेपर रूव्ध्यावरण कर ( ज्ञानचेतनाको रोकनेवाहा कम )का 
क्षयोपशम भी अवश्य होता है। सम्यग्दशनके अमावमें रुव्ध्यावरण कर्मका क्षयोपशम भी 
+ यहा पर आवरण शब्दका अर्थ आवरणका क्षयोपश्म छेना चाहिये। नोमके एकदेश 
कइनेंसे सम्पूर्ण मामा अहण कहीं २ किया जाता है | 


का है 
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नहीं होता है । यह वात निनागम्ते पिद्ध है। » 
विशेष--- 

नूमे क्मफले सद्मश्येतता वाध्य कर्मेणि । 

स्थात्सवेतः प्रमाणाद्र प्रत्यक्ष बलवद्यतः ८५८ ॥ 

(0 पु अभावमें 6 5. एः | 

अर्थ--सम्यक्त्वके अमावमें कम चेतना व कफ चेतना होती है, और यह बात 
सर्व प्रमाण सिद्ध है। क्योंकि यह बात प्रत्यक्ष पिद्ध है कि मिथ्याइष्टिके कमंचेतता व कमेफल 
» बहुतसें छोग ऐसी झंका उठाया करते हैं कि कागज, पेसिक आदि पदार्थोका शान जैसा 

सम्पजानीकों होता है वेसा ही मिव्यानानीकों होता ६। फिर यथाये शान होने पर भी, मिध्याहष्टि 
को मिध्यामानी क्यों कहा जाता है? इस अंकाका यह सम्राधान है कि वेवछ छोकिक पदा्थोको 
जाननेसे ही सम्बशानी नहं। हजाता है | बदि छोकिक पदार्थोक्ी जाननेते ही सम्यग्गानी शोजाता हो 
तो उस णश्मिमात्य-विजान वेताकी जो कि अनेक यूइम आविष्कार कर रहा हैं ओर पदा्थोकी 
शक्तियोंका परिज्ञान कर रहा है सम्यज्ञानी कहना चाहिये, परन्तु नहीं, वह भी मिथ्याज/नी ही 
है। सम्बस्तानीफा यही छक्षण हे कि मिसरी आत्मामे दर्शन मोहनौय कर्मके क्षय, उपशम अथवा 
क्षयोपशमक्रे साथ ही मातिगानावरण कर्मका क्षयोपशम ढब्विः होचुका है। मातिगानावरण कर्मका 
क्षयोपत्मम यद्यपि सामान्य इृष्टिसे सबके ही द्ोता है तथापि यह जुदा हे। यह स्वानुभूलावरण 
कर्मका क्षयोपत्मम कहलाता है | स्वानुभूति भी मतिश्ञानवा ही भेद है। सम्बस्शानीके रवानुभूति 
लब्धि प्रकट होगाती है वत यही उसके रम्यग्शानह्ा चिन्ह है। इसीसे वाह्य पदार्योर्भ अल्प 
अयवा कही पर गड्डित बृत्ति होनेपर भी वह सम्बग्जानी ही कहा जाता है। सम्यग्धष्टिकों भी रस्सीमें 
सर्पका, सीपमें चादीका, स्थाणु् पुरुषका अ्रम होता ही है परन्तु व६ भ्रम वाह्मदृ४्टके दोषसे होता है | उसके 
सम्बस्थानमें वह दोप बाघक नहीं होसक्ता दै। पश्मुओंकों भी सम्बस्दर्शनक साथ वह छब्धि प्रकट 
इोजाती है, इसी छिये ये पदार्योका बहुत कम (न कुछके बराबर) शान रखने पर भी सम्यशानी 
हैं। पश्चओंकों जीवादि तलोंका पूण बोव भले ही न हो तथापि वे उस मिथ्यात्य पठलके हट 
जानेसे सम्य्जानी ह। सम्पस्थानीकों बहु विज्ञ शेना चाहिये ऐसा नियम्र नह है, केवल स्वानुभूतिके 
प्रकट होजनेसे ही सम्यजनी अलोकिक सुखका आस्वादन करता है। अग्मोपयोगी पदार्थोका 
भ्रद्धान सम्पग्मानीकों ही द्वोसक्रता है वह अरद्धान बढ़े २ आविष्कारोंकों नहीं होसक्ता | आजकल 
चहुतप्ते मतुप्य दरणक पदार्थके विद्वासकीं साथथ्दर्शन कह देंते हैं परन्ठु ऐसा उनका कहना 
लोगौंकों केवड भ्रम डालनेवाला ही हे । सिद्धान्त तो यहा तक बतलाता है क्रि बिना स्वानु- 
भूतिक्े जो जीवादि तसरोंका श्रद्धन है वह भी सम्पक्तत्र नहीं है, यही कारण हे कि द्रव्यलिड्ठी 
मुनि संसारमे ही रहते 8, वे यद्यपि दश अंग तकके पाठी होजाते हें उन्हें जीवादि तत्वोंका भी 
श्रद्धान है परन्तु स्वानुभूति छग्धिका उनके अभाव है इसी लिये वे मिथ्याहष्टि हो हैं उनको 
यथार्थ सुखका स्वाद नहीं मिलता है। उपयुक्त क्‍्थनका साफश् यही है कि जिनके 
स्वानुभूत्यावरण कर्मझा लयोपशम होचुका हे वे ही सम्बग्नानी हैं। हा, स्वात्मेस्योंगी पदायोंका 
अद्धाव भी सम्पकसमें कारग है । 











१९६] पद्माध्यायी [दूं 


डीजल ससस्चसज चड्डी सच चीज सनचिशसत्ल्लल्तल्स््स््लस्स्स्स्स्स्स््िट्डसरःसाासार 


य्भ्य््य्च्य्य्य्य्य्य्य्य्यय्य्य्य्य्य्य्य्य्य्््ल््््ल््स्ल्ल््ल््टड सस्‍स:ःःःडःःःःःडं:ड।े 
चेतना होती है | नो वात प्रत्यक्ष प्रिद्व होती है वह सर्व प्रमाण सिद्ध होती है, क्योंकि 
प्रत्यक्ष सबमें बह़वान प्रमाण है | 








फलितार्थ--- 
सिडमेतावतोक्तेन रूव्धियाँ प्रोक्तलक्षणा । 
(निरुषयोगरूपत्वान्निविंकल्पा स्वतोस्ति सा ॥ ८५९॥ 
अथे--उपयुक्त कपनका यही सारांश है कि जो ज्ञानचेतनावरणकी क्षयोपशमरुप 
लब्धि है वह शुद्धात्माइभव रूप उपयोगके अमावमें निर्विकक्त अधरत्यामें रहती है। 
भावाथ--जैसे दाह्य पदायके अमावमें अग्निकी दाहक शक्तिका व्यक्त परिणमन ( कार्यहुप) 
कुछ भी दिखाई नहीं देता, वैत्ती ही अवस्था शुद्धात्मानुभवके अमात्रमे छव्धिरुप ज्ञानचेतनाकी 
समझना चाहिये । ऊपर जो कहा गया है कि सम्यक्तके रहते हुए उपयोगात्मक चेतना कमी 
होती है कभी नहीं होती किन्तु सम्यकत्वके रहते हुए लब्धिरूप चेतना सदा बनी रहती है 
उप्तका सारांश यही है कि सम्यत्तवके सद्भावमें स्वात्मानुभव रूप उपयोगात्मक ज्ञान हो अथवा 
न हो परन्तु लब्धिरूप ज्ञान अवश्य रहता है, हां इतना अवश्य है कि उपयोगके आअभावमें 
वह लव्पिरुप ज्ञान निर्विकल्पक अवस्थामें रहता है, उस एमय कार्य परिणत नहीं है । 
शुरूस्थात्मोपयोगों यः स्वयं स्थात्‌ ज्ञानचेतना । 
निर्चिकल्प: स एवार्थादर्था सक्रान्तसड़ते! ॥ ८६० ॥ 
अर्थ--शुद्धात्माइमव रूप जो उपयोगात्मक ज्ञानचेतना है वह भी वास्तवमें निविक- 
ल्पक ही है, क्योंकि नितनेकाल तक शुद्धात्माचुभव होता रहता है उतने काछ तक ही उपयोगामक 
ज्ञानचेतना कहलाती है, और उप्त काहमें शुद्धात्मासे हटकर दूसरे पदा्थोक्री ओर ज्ञान गाग 
नहीं है इसलिये उप्त समय संक्रानितिके न होनेसे उपयोगात्मक ज्ञावकी भी निर्विकल्पक कहा गयाहै। 
भावाथ-यहां पर यह शंका हो सकती है कि पहले ज्ञान चेतनाको संक्रमणात्मक कहा गधों 
है और यहां पर उसीको असंक्रमणात्मक वा निर्विकतक्र कहा गया है, प्रो क्यों ! झे 
उत्तरमें यह समझना चाहिये कि दहां पर दूसरे पदा्थोसे हत्कर शुद्धात्मामें ढगनेक्की अप 
ज्ञान चेतनाको सेक्रमणात्मक कहा गया है और यहां पर ज्ञान चेतनारूप उपयोगके असितल- 
काहमें शुद्धात्मासे हत्कर पदार्थान्‍्तरमें ज्ञानका परिणमन न होनेकी अपेक्षाप्रे उसे अप्तेकमगालमे 
( निर्विकत्पक ) कहा गया है। 
अस्ति प्रश्नावकाशस्प लेशमात्रोत्र केवलम्‌। 
यत्कश्विहरहिर्॒थ स्थादुपयोगोन्यत्रात्मन। ॥ ८९१ ॥ 
- अप--यहां पर इस प्रश्नके लिये फिर भी लेश मात्र अवकाश रह जाता है किम 
ज्ञान चेतनामें शुद्धात्मको छोड़कर अन्य पदार्थ विषय पड़ते ही नहीं, ततर केवृरज्ञानिय 


अध्याय । ] पत्रोधिनी टीका | (३१३ 





ज्ञान चेतना है या नहीं, यदि है तो उस्तमें अन्य पदार्थ क्यों विषय पढ़ते हैं, यदि नहीं है 
तो केवलियोंके कमंचेतता तथा कमेफलचेतनाकी असंभावनामें कौनसी चेतना कहनी चाहिये ! 
इस्त प्रश्नके उत्तरमें यही समझना चाहिये कि केवर्ञानियोंके ज्ञानचेतना ही होती है और 
उप्तमें शुद्धात्मा विषय रहते हुए ही अन्य सकह पदार्थ विषय पते हैं। शुद्धात्मको छोड़ 
कर केवह अन्‍य पदार्थ विषय नहीं पहत हैं । भावार्थ-क्रिसी ज्ञान चेतनामें केवढ शुद्धात्मा 
विषय पढ़ता है और किसीमें शुद्धात्मा तथा अन्य पदार्थ दोनों ही विषय पढ़ते हैं किन्तु 
ऐसी कोई भी उपयोगात्मक ज्ञान चेतना नहीं है कि निप्तमें शुद्धात्म विषय न पढ़ता हो, 
अबबा केवल अन्य पदार्थ ही विषय १डने हों । अन्य पढाथेकि निषेध करनेका भी हमारा 
यही प्रयोगन है कि शुद्धाम्माकों छोडबर केवल अन्य पदार्थ ज्ञान चेतनामें विषय नहीं पड़ते 
हैं | यहांपर यह शंका उठाई ना पत्ती है कि जत्र ज्ञान चेतमा्ें अन्य पढ़ा मी विषय पढ़ते 
हैं तब उसमें संक्रमणका होना भी आवश्यक है। और उपर ज्ञान चेननामें संक्रमणका निषेध 
किया गया है, प्रो क्यों ! इसका उत्तर यह है कि शिप्त ज्ञान चेतनामें अन्य पदार्थ भी 
विषय पड़ते हैं वे उप्त ज्ञान चतनाके अस्तित्व काहमें आदिसे अन्ततक बराबर विषय 
रहते हैं । केवस्त्ञानमें आदिसि ही शुद्धात्मा तथा अन्य पदार्थ विषय पढ़ते हैं. और 
अनन्तकाल तक निरन्तर बने रहते हैं, ऐसा नही है कि केवर्ञानमें उत्पत्ति काठमें केवह 
शुद्धात्मा ही विषय पड़ता हो, पीछे विषय कहते जाते हों, किन्तु आव्सि ही सब विषय 
उम्तमें प्रह्क्ते हैं, ओर वरावर अह्कते रहते हैं, इसी अपेक्षासे ज्ञान चेतनामें अन्य पदार्थोक् 
विषय रहते हुए भी संक्रमणक्रा निषेत्र किया गया है । 
जानोपयोगकी मद्दिमा+- 
अस्ति ज्ञानोपयोगस्प स्वभावमहिमोदयः ॥ 
आत्मपरोंभयाक्ारमावकश्च प्रदीपवत्‌ ॥ ८६२९॥ 

अर्थ--ज्ञानोपयोगकी यह स्वाभाविक महिमा है कि वह अपना प्रकाशक है, परका 
प्रकाशक है और स्व-पर ढ्ोनोंका प्रकाशक है। जिप्त प्रकार दीपक अपना और दूसरे पदार्थोका 
प्रकाशक है उस्ती प्रकार ज्ञान भी अपना और दूस्तरे पढथौका प्रकाशक है यह ज्ञानोपयोगकी 
* स्वाभाविक महिमा है। 

उत्तीफा खुलाता-- 
निर्विद्येपाद्रथात्मानमिव ज्ञेयमवेति च । 
तथा मृतानमूर्तोश्ष धर्मादीनवगच्छति ॥ ८९१ ॥ 

अयै--न्नान स्तामान्य रीतिसे मिप्त प्रकार अपने स्वहूपको मानता है उसी प्रकार ज्षेय 


पदार्थोकों मी वह जानता है तथा ) पदा्थामें मूते पदा्थोक्रों ओर अमूर्त ध्मदरव्य, अपर्म- 
द्रत्य आदि पदार्थोकीं वह मानता है। 


२२४] पश्चाध्यायी | दूपरा 
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स्वररोपयोग गुणदोषाधायकक नहीं है--- 
स्वस्मिन्नेवोपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एवं हि। 
परस्मिन्तुपयुक्तोवा नोपयुक्तः स एव हि॥ <६४॥ , 
स्वस्मिन्नेवोपयुक्तोपि नोत्कपोय स वस्तुतः ॥ 
उपयुक्त: परच्नापि नापकर्षाय तत्त्वतः ॥८९५७॥। 
अथ--पहले यह बात कही ना चुकी थी कि क्षयोपशमात्मक ज्ञानकी दो अकप्यायें 
होती हैं-एक हब्धिरूप, दूसरी उपयोगरूप | ज्ञानाघरण कर्मके क्षयोपशमसे होनेवाली जो 
आत्मामें विशुद्धि है उसको छव्धि कहते हैं और पदार्थंके नाननेकी चेट्टा करना उसे उप- 
योग कहते हैं, अब यहां पर उपयोगत्मक ज्ञानका ही विचार चछ रहा है कि वह कमी 
आत्मामें ही उपयुक्त होता है अर्थात्‌ निनात्माको ही मानता है, और कभी नहीं भी उपयुक्त 
होता है अर्थात्‌ कमी आत्माको नहीं भी जानता है केवल, रूव्धिरूप ही रहता है। अकवा 
कमी, वह पर पदार्थमें भी उपयुक्त होता है और कभी वहां भी उपयुक्त नहीं होता है। 
» जिप्त समय वह उपयोग निमात्माको जान रहा है उस्त समय वह कुछ उत्क्ष पैदा नहीं 
करता है, और निम्त समय वह पर पदार्थतरो भी जान रहा है उप्त समय वास्ततवमें कुछ 
अपक पैदा नहीं करता है। 





सासंग--- 
तस्मात्स्वस्थितयेडन्यस्मादेकाकारचिकी पया । 
मा सीद्सि महाप्राज्ञ साथमरथसवैहि भोः ॥ ८९६ ॥ 
अर्थ--झसहिये अपने स्वरूपमें स्थित रहनेके लिये दूसरे पदायसे हत्क! एकाकार 
( आत्माकार ) के करनेकी इच्छासे खेद मत कर ! हे महा ग्राज्ञ ! सम्पूर्ण पदार्थकी पहचान | 
भावार्थ-शक्राकार स्वात्मोपयोगको ही ज्ञानचेतना समझता था। जिस समय ज्ञानोपयोग पर 
पदार्थकों जानता है उस समय उसे वह ज्ञान चेतना नहीं. समझता था, आचाये उप्त शक 
कारसे सम्बोधन करके कहते हैं कि तू व्यथका खेद मत कर, ज्ञानोपयोगकी तो यह स्वाभाविक 
महिमा है कि वह स्व-पर सबको मानता है, न तो स्वात्मोपयोग कुछ विशेष गुणोतादक है 
और न पर पदार्थोपयोग कुछ दोषोत्पादक है। ज्ञानक्रा स्वभाव ही ऐसा है। पदायेका सह 
जाननेकी बड़ी आवश्यकता है। 
भआधचका स्वृत्तावृ--- ७ 
चर्येया पर्यटत्नेव ज्ञानमर्थठ्ु लीलया | 
न दोषाय गुणायाव्य नित्य प्रत्ययमथेसात्‌ ॥ <ब७॥ 
अर्थ--ज्ञान सम्पूर्ण पदा्ोमें ीहामात्रसे घूमता फिरता है, वह प्रत्येक पढ़ा 


रह 
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जानता हुआ न तो कुछ दोप ही पैदा करता है ओर न कुछ गुण ही पैदा करता है। अर्थात्‌ 
हरएक पदायेक्ों मानना यह ज्ञानका धर्म है। दोष गुणसे इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। 
यहांपर कई छोकोंमें दोप गुणा निहुपग आरहा है, इसलिये यह बता देना आवश्यक 
है कि दोषसे किप्त दोषका ;हण है और गुगसे किस गुणका परहण है । 
दोब--- 
दोषः सम्फदशो हानि! सर्वतोंशांशतोइथवा । 
संवराग्रेसरायाश्र निजरायाः क्षतिमनाक ॥ ८६<4 ॥ 
व्यस्तनाथ समस्तेन तदडथस्पोंपमूलनम्‌ | 
हानिवां पुण्यबन्धस्पाहेयस्थाष्यपक्षणात्त्‌ ॥ ८६९९ ॥ 
उत्पत्ति; पापबन्धस्य स्यादुत्कपीं्षवास्थ च | 
तददयस्याथवा किश्रियावदुद्धेलनादिकम्‌ ॥ ८9० ॥ 
अधै--मम्पूणतासे सम्यग्द्शनकी हानिक्रा होना, अथवा छुछ अंशोंमें उसकी हानिका 
होना, संवर ओर निरराकी कुछ हानिक्रा होना, इन दोनोंमेंसे किप्ती एकक्रा विनाश होना, 
अथवा दोनोंका ही से देश विनाश होना, अथवा उपादेय-प्रण्यबन्धकी हामिका होना, 
अथवा उप्तका कम रह जाना, अथवा पापवन्धकी उत्पत्तिका होना, अथवा परापरन्धका 
उत्कर्ष-बढवारी होना, अथवा पापन्‍न्धकी उत्पत्ति और उसके उत्कर्प रूपमें कुछ उद्देहन 
आदिका होना, ये सत्र दोष कहलाते हैं| 
गुण-- 
गुण। सम्पक्त्वसंभूतिरुत्कषों वा सतोंडणकेः । 
निजेरा5भिनवा यद्दा संवरोषभिनवे! मनाऋू ॥ <9१॥ 
उत्कषों वा्नथोरंदद्दथोरन्यतरस्थ वा । 
अ्रयोवन्धो5थवोत्कषों यदा नश्यपक्रषेणम्‌ ॥ ८७२ ॥ 
अथे--स्म्यग्दशनकी उत्पत्तिका होना, अथवा उप्क्ी अंशहूपसे वृद्धिकरा होना, 
अथवा नवीन निमराका होना अथवा कुछ नवीन संवरका होना, अथवा संवर और निभरा 
दोनोंकी अंशरुपसे वृद्धिका होना, अयवा दोनंमेंसे किसी एकका उत्तर्ष होना, पुण्य बधका * 
होना, अथवा उप्तकी बह्वारी होना अथवा प्रण्य बन्धमें अपकर्ष (हीनता ) का न होना ये 
गुण कहलाते हैँ । 
... % मूल पुस्तकों  ठट्ठा स्वादपकरपणम > ऐसा पाठ है परूठ यहाँ पर पुष्पबन्धके 
उत्तर्पशे गुण कहा गया है फिर उसके अपकर्षकों भी कैसे गुग कहा जासकता हैं इसाहिये 
उपरुक्त संशोधित पुस्तकका पठ ही अनुकल पडता है। सुशञजन और भी विचारें 
३६ 
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ग्रुण और दोषमें उपयोग कारण नहीं है-- 
गुणदीषदयोरेव नोपयोगोस्ति कारणम्‌ । 
हेतुनोन्यतरस्थापि योगवाही च नाप्ययम्‌ ॥ ८3३ ॥ 
अथे--स प्रकार ऊपर कहे हुए गुण और दोषोंगें उपयोग ( ज्ञानोपयोग ) काएण 
नहीं है, ओर न वह उन दोनोमेंसे किसी एकका हेतु ही है। तथा यह उपयोग दोनोंका 
सहकारी भी नहीं है। भावाथ-कारण, हेतु, सहकारी इन तीनोंका मिन्न २ अप है। उत्पन 
करनेवाल़ेको कारण कहते हैं, जैसे धूमकी उत्पत्तिमें अग्नि कारण है, नो उत्पादक तो न हो 
किन्तु साधक हो उसे हेतु कहते हैं, मैसे पर्वतमें अग्नि सिद्ध करते समय धूम उप्तका साधक 
होता है। सहायता पहुंचानेवालेको सहकारी कहते हैं, मैसे घट बनाते समय कुंभक्ारके लिये 
दण्ड सहकारी है । उपयोग गुण दोषोंके लिये न तो कारण है न हेतु है और न सहकारीही है | 
२ सम्यक्वकी उत्तत्तिका कारण-- 
सम्पक्त्व॑ं जीवमाषः स्पाद्स्तादहइमोहकमेण! । 
अस्ति तेनापिनाभूतं व्याप् सद्भावतस्तवो) ॥ ८७४ ॥ 
अथे--दशनमोहनीय कमेके उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम होनेसे सम्यक्त्व नाप्रा 
जीवका गुण प्रकट होता है। दरशनमोहनीय कर्मके उपहम, क्षय अथवा क्षयोपशमक्े साथ ही 
. प्म्यक्वका अविनाभाव है। इन्हीं दोनोंमें व्यापति घर्ति होती है । 
दघादरतं गते तन्न सम्पक्त्वे स्थादनन्तरम्‌ । 
# देवान्नास्तंगते तत्र न स्थास्सम्यक्त्वमझसा ॥ 49५ ॥ 
अथे--दैववश ( काल लब्धि आदिक निमित्त मिलने पर ) उप्त दर्शनमोहनीय कम 
उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम होने पर आत्मामें सम्यक्त्व प्रकट हो माता है, और दैवका 
(प्रतिक्ूलतामें) उस्त दशन मोहनीयके अत्त नहीं होने पर अर्थात्‌ उद्ति रहने पर सम्यकत 
नहीं होता है। भवाथ-दरन मोहनीय कर्मका उदय सम्यवत्वकी उत्पत्तिमें वाधक है और 
उसप्तका अनुदय सम्यत्त्वकी उत्पत्तिमें स्राथक है। 


सर 


साथे तेनोपयोगेन न स्थाद व्यप्तिबेयोरपि । 
विना तेनांपि सम्पक्त्व तदस्ते साति स्थाद्यत। ॥ 4७३ ॥ 
अथ--उप्त ज्ञानोपयोगके साथ दरशन मोहाभाव और सम्यक्लकी भाव और सम्यकलकी व्याति नहीं है नहीं है। 


# “ देवान्नान्यतरस्थापि योगवाही च नाप्ययम्‌ ?” यह पाठ मूल पुस्तकका है। इसका ओंश। 
ग्ही है कि उपयोग दर्शनमोहनीयकें उदय और अनुदयमें हेठ नहीं है, सहकारी भी नही 
६। परन्तु इस बातका कथन नीचेके इ्लोकमें आया हैं तथा दो नकार भी खटकते है इव 
हिये संशोधित प'ठ ही ठोक प्रतीत होता है। है 
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क्योंकि बिना उपयोग (शुद्धोपयोगोके भी दरशन मोहनीय कर्मके अनुद्य “होने पर सम्पक्त्व 
होता हो है। इसलिये दरीनमोहाभाव ओर सम्यक्त्वकी व्याप्ति है, उपयोगके प्ताथ इनकी 
व्याप्ति नहीं है | 














उपयोगक्े साथ निजरादिककी भो व्याप्ति नहीं दै--- 
सम्पकत्वेनाविनाभूता थेषि ते निजरादयः । 
सम तेनोपयोगेन न व्याप्तास्ते मनागपि ॥ ८७७ ॥ 
अथ--मम्यरदरीनके साथ अविनामावस्ते रहने वाढ़े जो निर्मरा, संतर आदिक गुण हैं 
वे भी उप्त उपयोगके साथ व्याप्ति नहीं रखते हैं, अर्थात्‌ निनरा आदिमें भी उपयोग कारण 
नहीं है। हि 
सम्पक्त और निजरादिकों व्याप्ति-- 
सत्यन्न निजरादीनामवद्यम्भावरक्षणम्‌ ! 
सद्भावोस्ति नासद्भावो यत्त्याद्ा नोपयोगि तत्‌ ॥ ८9८ ॥ 
वार्थ--सम्यग्दशनके होने पर निनरा आदिक अवश्य ही होने हैं। सम्पग्दशनकी 
उपश्थितिमें निर्नरादिका अभाव नहीं हो सकता है। परन्तु उप्त समय ज्ञान उपयोगात्मक हो 
अथवा न हो छुछ नियम नहीं है। अर्थात्‌ शुद्धोपपोग हो या न हो निर्मरादिक सम्यक्त्लके 


अविनाभात्री हैं। उनमें उपयोग कारण नहीं है। 
इसीका स्पर्टकरण--- 


आत्मन्येवीपयोग्यस्तु ज्ञान वा स्पात्परात्मीन । 
सत्सु सम्पक्त्वभावेष्ठ सन्ति ते निजरादय. ॥ <८»१॥ 
अर्थ--ज्ञान चाहे छ्वात्मामें ही उपयुक्त हो चाहे वह परात्मा (पर पद्ाथ) में भी 
उपयुक्त हो, सम्यग्दशनरूप भावों के होनेपर ही नि्रादिक होते हैं। भावाथ--उपर्वुक्त छह रहोकों 
में नो कुछ कहा गया है उप्तका सार यही है कि ज्ञान चाहे निनात्मा (शुद्धात्मावुभग) में 
उपयुक्त हो चाहे पर पदाथोमें भी उपयुक्त हो वह गुण दोषोंमें कारण नहीं है। ऊपरके 
इल्ोकोंमें गुणोंका कथन किया गया है। निनशदि गु्णोम नीवके सम्यग्दशनरूप परिणाम ही 


कारण हैँ स्वात्मोपयोग कारण नहीं है। 
एण्य ओर पापबन्धम कारण-- 


यत्युनः श्रेयसों बन्‍्धों बन्धश्वाउश्रेयलोपि वा । 
रागादा देषतो मोहात्‌ स स्पात्‌ स्वान्नोपयोगसात्‌ ॥८८०॥ 
अथै--मिप्त प्रकार नि्रादिक गरुणोंमें उपयोग कारण नहीं है। उसी प्रकार प्ुग्यवन्ध 
ओर पापब्रन्धमें मी वह कारण नहीं है । पुण्यबन्ध और पापबन्ध रागद्रेप मोहसे होते हैं, ने 
उपयोगाधीन नहीं होते। 
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बन्धकी व्याति रागादेके साथ है-- 
व्याप्तिवेन्धस्थ रागाग्रेनाज््याप्तिविकल्पैरिव ! 
विकल्पैरस्प चा5व्याप्तिन व्याप्तिः किल तैरिव ॥ ८८१॥ 
अथ--वन्धकी व्याप्ति (अविनाभाव) रागाविकोंके साथ है। रागादिकोंके साथ उप- 
योगकी तरह वन्धकी अव्याप्ति नहीं है। ओर उपयोगके साथ वन्धकी अव्याप्ति है। उपयोगके , 
साथ रागादिकड़ी तरह बन्धकी व्याप्ति नहीं है। भावाथे-वन्धके होनेमें रागढ्रेष कार हैं। 
शुभ बन्धमें शुमरागकी तीव्रता और अशुभ कर्मोद्यक्ी मन्दता करण है और अशुभ बस्पमें 
अशुम रागकी तीत्रना और शुभ कर्मोदयकी मन्दता कारण है। परन्तु वन्धमात्रमें उपयोग 
कारण नहीं है। इसी लिये बन्धका अविनाभाव रागद्वेषके स्ताथ है उपयोगके साथ नहीं है। 
यंग और उपयोगमें व्याप्ति नहीं है--- 
मानेकत्वमसिडं स्पान्नस्थादव्याप्तिसिथो ब्नथोः । 
रागादेश्रोपयोगरप किन्तूपेक्षास्ति तददथों। ॥ ८4२॥ 
अथे--राग और उपयोग इनमें अनेकतव अप्तिद्ध नहीं है, अर्थात्‌ राग मिन्न पदार्थ है 
और उपयोग मिन्न पद है। इन दोनोंमें परप्पर व्याप्ति मी नहीं है किन्तु राग और उपयोग 
दोनोमें उपेक्षा भाव है, अर्थात्‌ दोनोंमें कोई भी दूसरेकी अपेक्षा नहीं रखता है । दोनोंगें कोई 
पम्बन्ध भी नहीं है । दोनों स्वतन्त्र हैं । 
राग क्‍या पदार्थ है-- 
कालुष्य तत्र रागादिभावश्ीद्यिकी यतः। 
पाकाचारित्रमोहर्य द्मोहस्थाथ नान्यथा ॥ ८८२ ॥ 
अंथे--आत्माके कहुषित ( सक्पाय ) परिणामोंका नाम ही रागादिक है। रागाकिक 
आत्मा औरयिक भाव है। क्योंकि वह चारित्रमोहनीय और दरशनमोहनीयके पके 
होता है। अन्यथा नहीं होता । भावाथ--रागादिकमें आदि पदसे ढ्वेंव और मोहका महण 
करना चाहिये | चारित्र मोहनीयकाकि विपाक होनेसे आत्माके चारित्र गुणके विभाव भाव 
राग्रेप कहते हैं । दर्शनमोहनीयकर्मके विपाक होनेसे सम्बग्दशनके विमावमावक्रों मोह कहे 
हैं। ये भावकर्मके उदयसे ही होते हैं इसलिये इन्हें ओदयिक्रमाव कहते हैं। क्रोध, मार, “ 
माया, छोम, मिथ्याल, सम्यड्मिथ्याव, सम्यक्त्व ये सब राग्ह्रेप मोहरूप ओदयिक 
भाव हैं । 
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उपयोग कया ०्दार्थ है 
क्षायापदामिक ज्ञानसुपधोंग/ स उच्चते। 
एतदावरणस्पोचेः क्षयाओो पद्ममायत। ॥ ८८४ ॥ 


अध्याय । ] सुवोधिनी टीका | [२१९ 


अथ--क्षायोपशमिक ज्ञानी उपयोग कहते हैं। यह उपयोग ज्ञानावरण कर्मके 
क्षय और उपशमसे होता है। 
राग और उपयोग भिन्न २ कारणोंसे होते हैं-- 
अस्ति स्रहेतुकों रागो ज्ञान चासिति स्वहेतुकम्‌ । 
दूरे स्वरूपभेद्त्वादेकाथ्थत्व कुतोल्नयो! ॥ <८५ ॥ 
अथे--राग अपने कारणसे होता है ओर ज्ञान अपने कारणसे होता है। राग और 
ज्ञान दोनोंका स्वरूप मिन्न मिन्न है इसढिये दोनोंका एक अथ कैसे होपक्ता है ? 
किश्व ज्ञान भमवदेव मवतीदं न चापरम्‌ | 
रागादयों सवन्तञ्र भवन्त्येते न चिद्यया ॥ 44६ ॥ 
अथ--निम्त समय ज्ञान होता है उत्त प्रमय ज्ञानही होता है उप्त समय रागद्रेष नहीं 
होते ओर निप्त समय रागादिक होते हैँ उस समय रागादिक ही होते हैं उप्त समय॑ ज्ञान 
नहीं होता । भावाथें-'निप्त समय, से यह आशय नहीं लेना चाहिये कि ज्ञानका समय॑ मित्र 
है और रागादिकका भिन्न है। प्मय दोनोंका एक ही है। ज्ञान ओर रागादिक दोनों ही एक 
ही प्रमयमें होते हैं पल्तु ज्ञान अपने स्वरूपसे होता है ओर रागादिक अपने त्वरुपसे 
होते हैं | अथवा ज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे ज्ञान होता है और चारित्र मोहनीय तथा 
दर्शन मोहनीय कर्मके उद्यसे रागद्वेप मोह होते हैं । ज्ञानावरण कमंकी अधिकतामें ज्ञानक्ा 
कमर विकाश होता है और उसकी हानिमें ज्ञानका अधिक विकाश होता है। झसी प्रकार रागदे 
ओर मोहकी हीनता ओर अधिकता उनके कारणोंकी हीनता अधिकतासे होती है । 
शानकी बृद्धिभ रागकी इद्धि नहीं होती-- 
अभिज्ञान च तत्रास्ति वर्धमाने चितिस्फुल्म | 
रागादीनामाभिदृद्धि नेस्थाद' व्याप्तेरसंभवात्‌ ॥ <८७ ॥ 
अथे--उपयुक्त कथनका खुल प्ता दृष्टान्त इप्त प्रकार है कि ज्ञानकी वृद्धि होनेपर 
रागादिककी दृद्धि नहीं होती है। क्योंकि इन दोनोंकी व्याप्ति नहीं है। अर्थात्‌ ज्ञानक्री 
वृद्धिसे रागाठिकका कोई सम्बन्ध नहीं है। 
रागादिकी बृद्धिमें नामकी बृद्धि नहीं होती-- 
वर्धमानेष्ठ चेतेषु दृड्धिज्ञानस्थ न कचित्‌ | 
अस्ति यहा स्वस्तामस्यां सत्यां तृछ्धिः समा द्यो। ॥ <4द८ ॥ 
अर्थ--रागादिकोंकी वृद्धि होनेपर ज्ञानकी वृद्धि कहीं नहीं मी होती है, अथवा 
अपनी २ सामिग्रीके मिहनेपर दोनोंकी ए+ साथ ही वृद्धि होनाती है। 
ज्ञानकी वृद्धिमे रागकी हानि भी नहीं होती-- 
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ज्ञानिष्थ वर्धमानेषि हेतो; प्रतिपक्षक्षयात्‌ । 
रागादीनां न हानिः स्थाडेतोस हो द्यात्सतः ॥ ८८९ ॥ 
अर्थ---अथवा प्रतिपक्ष का (ज्ञानावरण) के क्षय होनेसे ज्ञानकी वृद्धि होनेपर मोह- 
नीय करके उदय रहनेसे रागादिकोंकी हानि भी नहीं होती है। भावाथे-एक ही प्मय 
ज्ञानावरण कमका क्षय और मोहनीयका उदय हो रहा हो तो ज्ञानकी वृद्धि होती है पर्तु 
शगकी हानि नहीं होती है । े ह 


कारण मिलनेपर देनोंकी हानि होती है-- 
यढा दैवात्तत्सामम्यां सत्यां हानि सम बयोः। 
आत्मीया&वत्माषहेतोयो ज्ेया नान्योन्यहेतुतः ॥ 4९० ॥ 
अग--अथवा दैववश अपनी २ स्ामग्रीके मिलनेपर दोनोंक़ी साथ ही हानि होती 
है। यह हानि वृद्धिका क्रम अपने २ कारणोंसे होता है। एकका कारण दूसरेकी हाति 
वृद्धिमें सहायक कभी नहीं हो सक्ता । 
उपयेगकी द्रव्य कर्मझे साथ मी व्याप्ति नहीं हैन- 
व्यातिवों नोपयोगस्प द्रव्यमोहेन कमंणा । 
रागादीनान्तु व्याप्तिः स्थात्‌ संविदावरणः सह ॥ <९१ ॥ 
अै--मिप्त प्रकार राग्रेघादि भावमोहके साथ उपयोगकी व्याप्ति नहीं है अ्ी- 
प्रकार दृष्यमोहके साथ मी उसकी व्या्ति नहीं है। परन्तु रागादिकोंकी तो ज्ञानावएणके प्ताथ 


व्याप्ति है। 
रागादिकोंकी श्ञानावरणके साथ विध्रम ध्याप्ति है-- 


अन्वयव्यतिरेकाभ्यामेषा स्पादिषमव तु । 
न स्थात्‌ ऋरमात्तथाव्यारिहेंतोरन्यतराद्पि ॥ 4९२ ॥ 
अर्--रागादिकोंकी ज्ञावावएणके साथ अन्वय व्यतिरिक दोनोंसि विषम ही व्याति है। 
किसी अन्यतर हेतुसे मी इन दोनोंकी सम व्याप्ति नहीं है । 
व्यापेरसिदि। साध्यात्र साधने व्यभिचारिता । 
सैकस्मिन्नपि सत्यन्धो न स्पात्स्याद्वा स्वहेतुतः ॥ 4९ ॥ 
अथ--यहां पर समव्याप्तिकी अपिद्धि सात्य है और व्यभिन्रारीपन हेतु है अर्पत 
यदि रागादिक और ज्ञानावरण कर्म इनकी समव्याप्ति मानी जाय तो व्यमिचारहप दोष आता 
है वह हस्त प्रकार आता है-ज्ञानावरण कमके रहनेपर रागादिभाव नहीं भी होता है। यदि 
होता भी है तो अपने कारणोंसे होता है। भावाथ--/ रागाचावरणयोः समत्यापतेपिड्िंः 
व्यभिचारिलात ” इस अचुमान वाक्यसे रागादि और आवरणमें एम्न्याति नहीं बनती है। 
व्याप्िसि यहां पर सम श्यात्तिका ही गण है। 
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व्याप्ति किसे कहते है-- 
व्याप्तित्व॑ साइचयेस्थ नियमः स यथा मिथः । 
सति यतन्न यः स्पादेव न स्थादेवासतीह यः॥ <९ऐ४ ॥ 
अर्थ--साहचर्यके नियमको व्याप्ति कहत हैं, वह इस प्रकार है-निम्तके होनेपर जो 
९ होताहै और मि्तके नहीं होनेपर नो नहीं होता है, यह व्याप्तिका नियम पर्परमें होता है । 


मा समा रागसद्भावे नूने बन्धस्थ संभवात्‌ । 
रागादीनामसद्भावे बन्धस्पा&संभवादपि ॥ 4९५ ॥ 
अथ--यहांपर समव्याप्ति नहीं है, रागके सद्भावमें वन्ध नियमसे होता है और 
रागादिककि अमावमें वन्‍्ध नहीं होता है । । 
विषम्र व्याप्ति--- 
व्याप्तिः सा विषमा सत्सु संविदावरणादिषु । 
अभावाद्रागभावस्य भावादाउत्य स्वहेतुतः ॥ <९६ ॥ 
अथै--विषम ध्याप्ति इस प्रकार है-ज्ञानावरणादि कर्मोके रहने पर रागमावका अभाव 
' पाया जाता है, अथवा रागादिकरा रुद्धाव भी पाया जाय तो उसके कारणोंसे ही पाया 
जायगा, ज्ञानावरणादिके निमित्तसे नहीं । भावाथ-समव्याप्ति तो तव होती नत्र कि ज्ञाना- 
वरणादिके प्द्भावमें रागादि मारबोका भी अवश्य सद्भाव होता, परन्तु ऐस्ता नहीं होता है, उप- 
शान्तकपाय, क्षीण कपाय गुणस्थानोंमें ज्ञानावरणादि कम तो हैँ परन्तु वहां पर रागादिमाव 
सर्वया नहीं हैं । ग्यारहवें गुण स्थानसे नीचे भी ज्ञानावरणादि कमके सद्भावमें ही रागादि- 
भाव नहीं होते हैं किन्तु अपने व रणोंसे होने हैं। परन्तु शागादिभावेंकि सद्घभावमें ज्ञानावरणादि 
कर्मोका अवश्य ही बन्‍्ध होता है । वयोंक्रि *आयुको छोड़कर सातों ही कर्मोंका बन्‍्ध संसतारी 
आत्माके प्रतिक्षण हुआ करता है। उप्त इन्धका कारण आत्माके कपाय भाव ही हैं । निम्त 
प्रकार रागादिके होनेपर ज्ञ.नावरणादि कम होते हैं उस्त प्रकार ज्ञानावरणादिके होने पर 
रागमाव भी होते तब तो उमग्रथा समव्याप्ति वत जाती परन्तु दोनों तरफप्ते व्याप्ति नहीं है 
किन्तु एक तरफसे ही है इसलिये यह विषम व्याप्ति है । | 


# आधयुकर्मका बन्‍्ध प्रतिक्षण नहीं होता है किन्तु व्रिभागमें होता है अथोत्‌ किसी 
जीवकी अ'युमेते दो भाग समाप्त हो जाय एक भाग बाकी रह जाय तथ दूसरे भवकी 
आयुका वन्ध होता है। यदि पहले त्रिमागर्म परमवकी आयुका बन्ध न हो ते बची हुई आयुक्के 
'त्रिमागम शेत्रा है इसी प्रकार आठ त्रिमागोम आयुक्षे बत्थकी संभावना है, झायुवन्धके 
आठ ही. अपकर्पफाल हैं। यदि आठठोगे न हो ते मरण समयमें तो अवश्य हो परभवकी 
आयुका बन्ध होता है। अध्ुके बन्ध सहित आहठों कर्मोका वन्‍्ध होता है। 





ब्छ 
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उपयोगके साथ कर्मोंकी सर्वथा व्याप्ति नहीं है-- 
अव्याप्तिश्नोपयोगेषि विद्यमानेष्क्मणाम्‌ | 
बन्धों नान्‍यतमस्थापि नावन्धस्तत्राप्यसति ॥ ८९७॥ 
अरथ--उप्योग्के साथ द्रव्यकर्मोकी व्याप्ति नहीं है । उपयोगके विमान रहने ए 

भी अष्ट कर्मोका बन्ध नहीं होता है, अष्ट कम्रमेंसे किप्ती एक कर्मका भी बन नहीं होता 
है। और उपयोगके नहीं होने पर भी आठों कर्मोका बन्ध होता है। भावार्थ--प्तिद्वावशाँं 
शुद्धोपयोग तो है परन्तु अष्टकर्मोका वहां बन्ध नहीं है और मिथ्यात्व अक्स्थामें शुद्धोपयो- 
गका अभाव है परन्तु अष्ट कर्मोका बन्ध है। इसढिये उपयोग और कर्मोंकी ध्याष्ति नहीं 


है। झसीका खुलासा नीचे किया नाता है।.*' 
यहा स्वात्मोपयोगीह कचिन्नालुपयोगवान । 
व्यतिरिकावकाशोपि नार्थादत्ञास्ति वस्तुत। ॥ 4९८ ॥ 
अथ--अथवा मिथ्यात्व अक्त्थामें अष्टकर्मोंका वन्ध रहते हुए भी आत्मा निनात्माक्र 
अनुभव नहीं करता है, और कहीं पर 'पिद्धावस्था! में अष्टक्मोंका अमात्र होने पर भी 
निमात्माका अनुभव करता है । इसलिये यहांपर व्यत्रिकका अवकाश भी रहीं है। भावाथे- 
मिथ्यात्वावस्थामें अष्टकाका बन्ध रहने पर भी शुद्धोपयोग नहीं है इसलिये अन्वय नहीं बना, . 
और पिद्धावस्थामें बन्धाभावमें भी उपयोगका अभाव नहीं हुआ इसलिये व्यतरिक नहीं श्ता । 
अतरव उपयोग और कर्मगन्धकी व्याप्ति नहीं है। 
साराश+ब-- 
सर्वेतश्रोपसंहार। सिद्खेतावताज्न वे । 
हेतु! स्थान्नोपयोगोय हशो वा बन्धमोक्षयों। ॥ ८९९ ॥ 
अथे--उपर्युक्त सम्पूर्ण कपनका उपसंहार-सारांश यही निकहा कि उपयोग सम्ब- 
बदशनका कारण नहीं है और न वह बन्ध तथा मोक्षका ही कारण है । 
शकाकार-- 
ननु चैवें स एवार्थो यः पूर्व प्रकृतो यथा । 
कस्यचिद्वीतरागस्थ सदृहश्रेश्ञानचेतना ॥ ९०० ॥ 
आत्मनो5न्यन्न कुन्नापि स्थिते ज्ञाने परात्मसु । 
ज्ञानसब्ेतनाथाः स्पात क्षाति! साधीयसी तदा ॥ ९०१ ॥ 
अथै--शकाकारका कहना है कि वही अथ निकछा जो पहले प्रकरणमें आया हुआ 
था, अर्थात्‌ किप्ती वीतराग सम्यग्दृष्टिके ही ज्ञानचेतना होती है, क्योंकि ज्ञानोपयोग गत आत्मकी 
, छोड़कर अन्य बाह्य पदायोमें चढा नायगा तो उप्त समय ज्ञानचेतनाकी क्षति अक्य ही होगी.। 
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भावाथे-यहां पर यह शेक्ता की गईं है कि निप्त प्रकार सम्यग्दरानरूप कारणसे अष्ट कर्मोक़ी 
निनश होती है उस्ती प्रकार ज्ञान चेतना मी अष्ट कमोकी निभशमे कारण है इसी आशय- 
को हदयमें रखकर दूसरे इ्छोकमें यह शेक्रा की गेई है कि सम्यक्त्वके रहते हुए मी जब 
शुद्धात्मासे हटकर उपयोग केवल वाह्य पदार्थों चछा माता है तो उप्त समय उपयोगात्मक 
ज्ञान चेतनाक्ी तो क्षति हो ही जाती है, साथमें ज्ञानचेतनाकी क्षति हो नानेसे निनरादिकी 
भी क्षति हो नानी चाहिये ! 


उत्तर--- म 
सत्य चापि क्षतेरस्पाः क्षतिः साध्यस्थ न कचित्‌ । 
इयानात्मोपयोगस्थ तस्थास्तत्राष्यहेतुता ॥ ९०२ ॥# 
साध्यं यहशेनाडेतोनिजरा चाष्टअभेणाम्‌ । 
स्वतो हेतुवशात्छक्तेन तडेतुः स्वचेतना ॥ ९०३ ॥ 
अथ--आचार्य कहते हैं कि ठीक है, उपयोगात्मक ज्ञानचेतनाकी क्षति होनेपर भी 
सम्यक्त्व हेतुका प्राध्यभूत अष्ट कर्मोकी निगराकी क्षति नहीं होती है। क्योंकि ज्ञानचेतनाका 
कर्म नि्रामें कारण न होना ही उपयोग ' शुद्धोपयोग ” का स्वरूप है। यहां पर साध्य- 
अष्ट कर्मोकी निर्नरा है, और उप्का कारणरूप हेतु प्रम्यग्द्शन है, वह साध्य आत्मा्मे 
शक्ति होनेसे स्वतः भी होता है और ध्यानादि प्रयत्नसे मी होता है, किन्तु उपमें ज्ञानवेतना 
कारण नही है | भावाथ-पहले भी यह वात कही गई है कि उपयोग गुण दोषोंमें कारण 
नहीं है, और यहां पर भी उप्ती बरातका विवेचन किया गया है कि अष्ट कर्मोंकी निशा 
सम्यत्रत्वकूप कारणात्मक हेतुसे होती है ओर ध्यानादि कारणोंत्ते मी होती है परन्तु ज्ञान- 
चेतनारूप उपयोग उसमें कारण नहीं है, उपयोगका कार्य केवड निमात्मा ओर परपदार्थोकरा 
जानना मात्र है। इसलिये नजर ज्ञानचेतना निर्मरामें कारण ही नहीं है तब शाकरका यह 
कहना कि “ उपयोगको वाह्म पदामें जानेसे ज्ञ.नचेतनाकी क्षतिके साथ ही अष्ट कर्मोकी 
निजराकी भी क्षति होगी ” सवंगा निमूछ है। क्योंकि निनरा ज्ञानचेतनाका साध्य ही 
नही है। 
शकराकार--- 


ननुचेदाभ्रधासिडों विकल्पों व्योमपुष्पवत्‌ । 
तत्कि हेतु; प्रसिडोस्ति सिडः सवोपिदागमात्‌ ॥ ९०४ ॥ 
अथ--यहांपर स्वतन्त्र शंका यह है कि आपने (आचार्यने) नो मत्याठिक ज्ञानोंको 
संक्रमणात्मक व विकृत्यात्मक बतराया है वह ठीक नहीं है, क्योंकि विकल्प कोई पदार्थ ही 


# तत्राप्यदेंदुतः, यह पाठ मूल पुस्तकर्मे हैं। संशोधित जद्देदुता पाठ है| 
३3० 
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नहीं है मिप्त प्रकार कि आाकाशके पृष्प कोई पढ़ा नहीं है। इसलिये विक्रय शब्दका कोई 
बाच्य न होमेसे उसे आश्रयासिद्ध:: ही कहना चाहिये, और नव विकस कोई पाये नहीं है 
तब ज्ञानको सविक्प कहनेमें सर्वज्ञागम प्रसिद्ध क्या हेतु हो सकता है, अर्थात्‌ छुछ हेतु 
नहीं होसकता। 


उत्तर-« 
सत्य विकल्पस्स्वसार॑ ज्ञान स्वलक्षणात्‌ | 
सम्पक्त्वे पद्चिकल्पत्व न तत्सिडे परीक्षणात्‌ ॥ ९०५ ॥ 
अधै--आचाय कहते हैं कि ज्ञान अपने छक्षणसे विकल्पात्मक कहा माता है, तथा 
सम्यक्त्वमें नो विकल्मका व्यवहार होता है वह परीक्षासे प्िद्ध नहीं होता। भावाव-ज्ञाममं 
तथा सम्यक्त्वमें नो विकरपका व्यवहार होता है वह व्योम प्रष्पदत्‌ नहीं है किंतु उपचरि 
है इसी बातको नीचे दिखाते हैं-- 
युत्पुन। केथ्ििदु्त स्थात स्थूललक्ष्पोन्मुखैरिह । 
अन्नोपचारहेतुरस्त च्ुवे किल साम्प्रतम्‌ ॥ ९०६ ॥ 
अथ--निन छोगोंने स्थूल दृष्टि रख कर प्तम्यग्ल्ञान और सम्यग्दशनकी सविकत 
बतलाया है उन्होंने उपचारसे ही बतलाया है। वाध्तवमें सम्यग्दशन और सम्यम्तञान सवििश 
नहीं हैं। उपचारका भी क्‍या कारण है ? उसे ही अत्र बनकाते हैं |--- 
क्षायोपशसिक ज्ञान प्रत्यय परिणामि यत्‌ । 
तत्स्वरूप न ज्ञानस्थ किन्तु रागक्रियास्ति वे ॥ ९००॥ 
अथ--पक्षायोपशमिक ज्ञान जो हर एक पढागकों क्रम ऋ्मसे मानता है वह ज्ञाकता 
स्वरूप नहीं है किंतु राग क्रिया है, और यही राग उपचारका हेतु है। 
राग क्रिया क्‍यों है उधे ही बताते हैं-- 
प्रत्यय परिणामित्वमधोनामेतदास्ति यत्‌ । 
अधमथ परिक्षान मुहाद्रज्यद्द्विषद्यथा ॥९०८॥ 
अर्थ--पदाथोमें प्रत्येक पदार्थतरा परिणमन होता है, उप्त परिणमनमें ज्ञान हरएक 
पदा्के प्रति मोह करता है, राग करता है, द्वेप करता है। भावाथ--पदार्थोमें इशनिश्ट बुद्धि 
होमेसे किसीमें मोह रूप परिणाम होते हैं, किसीमें रागहप परिणाम होते हैं और किसमें 
द्वेषरूप परिणाम होते हैं । 
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कंवाच्य वाचक सम्बंधक्की अपेक्षासे शब्ठका बच्च्य ही उसका आभय होंसकता है विकेल 
इाब्दका कोई वच्य हो नहीं है अत्तएव आभवातिद्ध दोष आता है | 


अध्याय | ] मुजोधिनी टीका । [११५ 


रागतीहत शान शाम्त नहीं हैं-- 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षादस्ति सिडमिदं घत्तः । 
रागाक्त॑ ज्ञानमक्षान्त रागिणो न तथा मुने; ॥ ९०९ ॥ 
अप--यह वात स्वंप्वेदन प्रत्यक्षस प्िद्ध है कि राग सहित ज्ञान शान्त नहीं है । 
ऐमा शान्ति रहित ज्ञान जैप्ता रागी पुरुपके होता है वेध्ता मुनिके नहीं होता। भावाध-नो 
ज्ञान शांति रहित होगा वह राग महित अवश्य होगा ःसलिय्रे वह रागी पुरुष ही हो सकता 
है रागरहित मुनिके नहीं । 
अस्तिज्ञानाविनाभूतों रागो वुदधिपुरस्सरः । 
अज्ञात्तेथ घता न स्पाद्‌ रागभावः खपुष्पवत्‌ ॥ ९१० ॥ 
अथ--बुद्धिपूरवेक राग ज्ञानका अविनाभावी है ! क्योंकि अज्ञात (नहीं जाने हुए) 
पदा्थमें राग भाव उत्पन्न ही नहीं होता है । जिम प्रकार आक्राशह़ा प्रष्प कोई पढार्य नहीं है 
तो उप्तमें बरुद्धिपूर्वक राग भी नहीं हो पक्ता है। भावाथ--राग दो प्रकारड्ा होता है एक 
बुद्धिपूरंक, दूसरा अवुद्धिपूवक। चुद्धिपूतकत रागक़ा क्षायोपशमिक् ज्ञानके साथ अविनाभाव है । 
मिप्तके बुद्धिपूर्तक राग होता है उप्तीके कम चेतना होती है परन्तु ऐसा नियम नहीं है क्योंकि 
बुद्धिपुवंकत राग चोथे गुणस्थानमें भी है तथा ऊपर भी है परन्तु वहां कम चेतना नहीं है किन्तु 
ज्ञान चनना है । इतना विशेष है कि वृद्धिपृत्रिक राग कम उन्‍्धका ही कारण है । लिप्त गीवके 
सम्पकतल नहीं है चुद्धिपूर्वक राग है उपके कामचेतना होती है| यह का चेतना ही महात्‌ 
दुःखक़ा कारण है। नरकादि गतियोंका बन्ध कमचेतनासे ही होता है ।-अबुद्धिपूवेोक राग 
कर्मोदयत्रश अज्ञात पदार्वमें ही होता हैं। मिनर नीवेके अबुद्धि पूरक राग हैं उन्हींके 
कर्मफठ चेतना होती है। असंज्ञी पत्नन्द्रिय तक कर्मफल चेतना ही होती है। 
बुद्धिपूवेक राम कहा तक होता है। 
अस्त्युक्तलक्षणो रागआरित्रावरणोद्यात्‌ । 
अप्रमत्तगुणस्थानादर्वाक्‌ स्पान्नोध्येमस्त्यसी ॥ ९११ ॥ 
अर्थ--ऊपर कहा हुआ वुद्धिपूईक राग चारिज्रमोहनीयके उदयते होता है यहाएग' 
अप्रमत्त गुण स्थानस पहले २ होता है। छठे गुणस्थानते ऊपर सर्ववा नहीं होता है। 
भावाथे-छठे गुणस्थानमें संज्जह़न कयायका तीम्रोदय है इसीलिये प्रमादरूप परिणामोंके कारण 
वहां वुद्धिपुक राग होता है । अप्रमत्त गुणस्थानम संज्वहनका मसोदय है । वहांपर प्रमाद- 
रूप परिणाम मर्वया ही नहीं होते हैं| केवछ ध्यानात्त्या है। मितनी मुनियोंत्ती कवैब्य 
क्रिया है वह सब प्रमत्त गुणत्यान तक ही है| हां, स्वाध्याय, भोजन आदि क्रियाओंमें 
भी बीच रमें सातवां गुणस्थान हो नाता है। क्योंकि छा और सातवां दोनोंका ही 
अन्तमुहृत काल है। इसहिये दोनों ही अन्तृंहृत्तेमें वढ़लमाते है। 
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अबुद्धिपूर्क राग कह तक होता है। 

अस्ति चोध्वेमसी सूक्ष्मो रागश्ावुदधिपूर्वजः । 

अरवाक क्षीणकषायेभ्यः स्पाडिवक्षाव्ञान्नवा ॥ ९१२ ॥ 

अथे--प्रमत्त गुणस्थानसे ऊपर सूश््म-अबुद्धि पूषेक राग है। यह राग क्षीणकपायत्े 

पहले २ होता है। सो भी विवक्षाधीन है। यदि विवक्षा की जाय तो अबुद्धिपूर्वक-सूल्म रागहै 
अम्यया नहीं है। भावाये-दरवे गुणस्थानमें सूक्ष्म छोमका उदय रहता है। उप्से पहले नवों गुण- 
स्थानमें वादर कपायक्ा उदय है। परन्तु वह भी सूक्ष्मही है। दहवें गुणस्थान तक सूक्ष्म राणमाव 
रहता है इसलिये तो वहां तक अबुद्धि पूर्वक रागभावकी विवक्षा की नाती है। परन्तु सातिशव- 
अप्रमत्त गुणस्थानसे उपशमओणी ओर क्षपकश्रेणी माड़ना शुरू होनाता है। इसहिये आयें 
गुगत्थानसे लेकर दशवें तक कोई मुनि उपशमश्रेणी माइ़ते हैं ओर कोई क्षपकश्रेणी माढ़ते 
हैं। मो उपशमश्रेणी माड़ते हैं उनके औपशमिक भाव हैं और नो क्षपकश्ेगी माढ़ते हैं उनके 
क्षायिक भाव हैं | स्थूछ इश्सि आठवें नवमें और दर्शत इन तीन गुणस्थानोंमें भोपशमिक 
अथवा क्षायिक्र दो प्रफारके ही भाव हैं परन्तु सूक्ष्मदश्िसि विचार करने पर वहां पर क्षायोप- 
पशमिक भाव भी है। क्योंकि चरित्र मोहनीयका वहां मन्दोदय भी तो होरहा है। उप्र 


मंदोदयकी विवक्षा करनेसे ही वहां क्षायोपशमिक भाव हैं अन्यथा नहीं हैं। यही किव्षा 
बशातका आशय है। 
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उपचार किस नथसे किया जाता है--- 
विरश्यैतत्पर॑ कैश्विद्सद्ध्तोपचारतः । 
रागवज्ज्ञानमत्रास्ति सम्पक्त्वं तददीरितम्‌ ॥ ९११ ॥ 
अथे--इसी वातक्ो विचार कर किन्हीं पुरुषोंने अप्द्भूत उपचार नये राग सहित 
ज्ञानको देखकर सम्यक्त्वक्रो भी वैसा कहा है। भावार्थ-नो मिे हुए मिन्न पदार्थोकों अमेद 
रुप ग्रहण कै उसे असद्भृत व्यवहारनय कहते हैं जैसे आत्मा और शरीरका मेह होने पर 
कोई कहे यह शरीर मेरा है । इसी प्रकार राग मित्र पट है परन्तु अमेद बुद्धिके काए 
“ज्ञान और दरनको भी किन्हींने सरागी (सविकल्प) कह दिया है वाह्तवमें राग दूसरा पढ़ाव 
हैं; ज्ञानदशन दूसरे पदा हैं; रागका ज्ञान दरशनके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है झरिये हमे 
प्रागता केवह ओपचारिक है। पक न कक 
शान, देशन कहां तक सावेक्ृल्प कह जाते हूँन_ न 
द्वेतोः परं प्रसिद्धेयेंः स्थूललक्ष्येरितिस्थ्तम । 
#आप्रमत्तं च सम्पक्त्व ज्ञान वा संविकल्पकम्‌ ॥ ९१४ ॥ 
# मूल पुरतको “ अप्रम्त ” ऐसा पाठ है प्र्तु * आग्रमतत ” पाठ ठीक अतीत 
होता है दवाकि पहले छठे गुणस्थान तक ही बुद्धिपूंक राग बतलाया गया है। 
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अथे--ःथूह पदार्थकों लक्ष्य रखनेवाे मिन प्रसिद्ध परुषोंने केवह रागरूप हेतुसे 
ऐप्षा कहा है। उनका कहना है कि प्रमत्त गुणस्थान पर्यन्त सम्पक्त्व ओर ज्ञान दोनों ही 
सविकलपक हैं । 
ततस्पूध्व तु सम्पकत्व॑ ज्ञानं वा निर्विकल्पकम्‌ । 
शुक्॒व्यान तदेवास्ति तत्रास्ति ज्ञानचेतना ॥ ९१५॥ 
अथे--प्रमत्गुणस्थानसे ऊरर सम्यक्ल और ज्ञान दोनों ही निर्विकर्पक होते हैं । 
वही शुह्नप्यान कहलाता है, ओर उसी अश्रस्थामें ज्ञानवेतना होती है । 
प्रमत्तानां विक्रल्पत्वान्न स्पात्सा शुडचेतना । 
अस्तीति वासनोन्मष केषाश्ित्स न सन्निह ॥ ९१६ ॥ 
अथ--/ प्रमत्त जीवोंको विकल्पात्मक होनेसे उनके शुद्ध चेतना नहीं हो पत्ती 
है |” किहही किन्ही पुरुषोके इस प्रकारकी वाप्तना लगी हुईं है, वह ठीक नही है। भावाथ- 
नो छोग ऐसा कहते है क्रि प्रमत्त गुणस्थान पर्यन्त बुद्धिपूवेक राग होता है। इरलिये वहां 
तक ज्ञान और सम्यस््व दोनों ही सविकल्प हैं। सविक्रत्प अवस्थामें ज्ञानचेतना भी नहीं होती 
, है अर्थात्‌ छठे गुणस्थानसे ऊपर ही ज्ञानचेतना होती है नीचे नहीं। आचाये कहते हैं कि 
ऐसा कहनवाहे यथार्थ वस्तुके विचारक नहीं है, क्यों नहीं है प्तो नीचे बतछाते हैं । 


घतः पराश्नितो दोषों गुणो वा नाअ्रथेत्परम । 
परो वा नाश्रयेदोष गरुणाश्लापि पराश्ितम्‌ ॥ ११७ ॥ 
अथ--व्योंकि दूसेेके आश्रयसे होनेवाढ्य गुण दोष दूसरेके आश्रय नहीं हो पक्ता 
है। इसी प्रकर दूसरा भी दूसेरेके आश्रयसेः होनेवाले गुण दोषोंको अपने आश्रित 
नहीं बना पत्ता है । भावार्य-गिप्त आश्रयसे नो दोप अथवा गुण होता है वह दोष अदवा 
गुण उप्ती आश्रय होतत्ता हे अन्य क्िख्ती दूसरे आश्रयसे नहीं होसतका ऐस्ता पिद्धान्त स्थिर 
रहने पर भी जो पराश्रित गुणदोपोंको अन्याश्रित बतरते हैं वे वास्तवमें वड़ी भूल करते हैं। 
राग उस कारणते होता है ? 
पाक्ाचा रित्रमोहस्प रागोस्त्योंद्यिकः स्फूटम । 
सम्यक्तत्वे स कुतोन्यायाज्ज्ञाने वाउतुद्यात्मके ॥ ९१८ ॥ 
अग्रे--चारिजमोहनीय कर्मका पाक होनेसे राग होता है, राग आत्माक्रा ओदबिक 
भात्र है; अर्थात्‌ कमोंके उद्यसे होनेवाठा है। वह ओदयिक भाव अनुदय स्वरूप सम्यक्त्व 
और,ज्षानमें किप्त प्रकार हो सक्ता है ? अर्थात्‌ नहीं हो पक्ता। भावा्थ--राग आत्माका 
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निन परिणाम नहीं है कित्तु क्कि उदयते होने वाढी वभाविक अवस्था है। प्म्यक्त्व और 
ज्ञान दोनों ही आत्माके स्वाभाविक गुण हैं । इसलिये उनमें राग भाव हो ही नहीं पत्ता है। 
जानचतनाकी भी ' नष्ट नहीं कर सक्ता है-- 
अनिष्नन्निह सम्पकत्व॑ रागो5्य बुड्धिपूपकः । 
नूने हन्तु क्षमों न स्पाजूज्ञानसंचेतनामिसाम्‌ ॥ ९१९ ॥ 
अथे--बुद्धिपूर्वक राग सम्यक्त्वका बात नहीं कर पक्ता है। इसलिये वह सम्पक्लके 
साथ अविनाभावी ज्ञानचेतना (हब्धिरूपका भी प्रात नियमसे नहीं कर झक्ता है। भावाब-राग 
भाव आत्माके चारित्रएुणका ही विधात करेगा | वह न तो सम्यत्त्वका ही विधात कर सक्ता है 
और न सम्यक्त्वके साथ अविनाभावपू्वक रहनेवाली ज्ञानचेतनाका ही विधात कर प्तक्ता है। इन 
दोनोंसे रागका कोई सम्बन्ध ही नहीं है, इसलिये चौथे गुणस्थानमें भी ज्ञानचेतना होती ही है 
उसका कोई बाधक नहीं हैं । नो छोग वीतराग सम्यकत्वमें ही ज्ञानचतना कहते थे उनका 
सम क्तिक खण्डन होचुका | 
ऐसी भी तर्कंणा न करों-- 
नाप्यूहमिति शक्ति: स्पाद्रागस्पेतावतोषि या। 
बन्धोत्कषोंदयांशानां हेतुदंगमोहकमेणः ॥ ९२० ॥ 
अथे--रागकी ऐसप्ती भी शक्ति है मो दशन मोहनीय कमके वन्ध, उत्करष ओर उदयमें 
कारण है ऐसी भी तकेशा न करो । 
ऐसा मानने देष्ष-- 
एवं चेत सम्पग॒ुत्पत्तिने स्थात्थ्थात्‌ दृगसंभवः । 
सत्पां प्रध्वंससामस्यां कायेध्येंसस्प सम्भवात्‌॥ १२१॥ 
अथै--यदि राग भाव ही दर्शन मोहनीयके बन्व उत्कर्ष और उदयमें कारण हों वो 
सम्यग्द्शनकी उत्पत्ति ही नहीं होपकरी है। फिर तो सम्यग्दशनका होना ही अप्त॑मव हो 
जायगा । क्योंकि नाशकी सामग्री रहने पर कार्यका नाश होना अवश्येमावी है। भवाये-पहे 
तो शंकाकारने सराग अक्स्थामें ज्ञानचेतनक्रा निषेध किया था, परन्तु उप्तका उसे उत्तर दे दि -- 
गया कि रागका और ज्ञानचेतनाका कोई सम्बन्ध नहीं है पराश्रित दोष गुण अन्याभ्रित नहीं 
होसकते हैं । रागमाव चारित्र गुणका ही विधातक है। वह सम्यग्दरीत और ज्ञानका विश 
नहीं होप्कता है । फिर शंक्ाकारने दूधरी रोका उठाई है कि यद्यपि रागमाव सम्बन्दरारका 
पिधरातक नहीं है, सम्यग्द्शनका विधातक तो दशत मोहनीय कर्म है । तथापि रागमाव उप 
दर्शन मोहनीय कर्मका बस्च करानेमें तथा उप्के परमाणुओंक्रों उदयमें छानेमें तमर् है। 


अध्याय । ] मुबोधिनी टीका । [२३९ 








आचाये कहते हैं कि यदि रागमाव ही दशन मोहनीयका बन्च तथा उदय करानेमें समय है 
तो आत्मामें सम्यक्वकी कभी उत्पत्ति ही नहीं होसकती है । 
रागभावतसे रुम्यक्तवकी हानि नहीं होसकतोी हे-- 
न स्पात्सम्कत्वप्रध्यंसथ्ारित्रावरणोदयात्‌ । 
रागेणैतावता तत्र इज्मोहेब्नघिकारिणा ॥ ९२२ ॥ 
अरथ--चारित्रावरण कमके उदयसे (रागभावसे) एम्यक्वका विधात नहीं हो सकता 
है। क्योंकि रागमावका दरीनमोहनीय कर्मके विषयमें कोई अधिकार नहीं है। 
सिद्धान्त कथन--- 
यतश्ास्त्यागभात्‌ सिडमेतददडसो हकमणः । 
मियतं स्वोदयाबन्धप्रभुति न परोद्यात्‌ ॥ ९१२३॥ 
अथे--क्योंकि यह बात आममसे सिद्ध है कि दीन मोहनीय कमका वन्ध उत्कर्ष 
आदि दर मोहनीय करमके उदण्से ही नियमसे होता है। किप्ती अन्य (चारित्र मोहनीय)के 
उदयते दरशनमोहनीयका वन्ध, उत्कर्ष, उदय कुछ नहीं होता। भावाथ--जिप्त कार्यका नो 
कारण नियत है उसी कारणसे वह कार्य पिद्ध होता है, यदि कायकारण पद्धतिकों उठा दिया 
जाय तो किप्ती भी कार्यकी सिद्धि नहीं हो सकती है। इसके सित्रा संकर, आदि अनेक 
दूषण भी आते हैं। क्योंकि कारण भेदसे ही कार्य भेढ्ठ होता है। अन्यथा किस्ती पदायकी 
ठीक २ व्यवस्था नहीं हो सकती है । सिद्धास्तकारोंने पहले गुणस्थानमें दशनमोहनीयका 
उदय कहा है वहीं पर उप्का स्वोद्यमे वन्य भी होता है। यदि दशनमोहनीयका वन्ध 
अथवा उदय आदि किस्ती दूसरे कमेके उठ्यस्ते मी होने ुगे तत्र तो सश पहला ही गुणस्थान 
रहेगा। अथवा गुणस्वानोंकी शहु थ टी २2 मायगी। गुणस्थानेंकी अव्यवस्था होने पर संसार 
मोक्ष अक्वा शुद्ध अशुद्ध भादोंकी ठ्यवस्या मी नहीं रह सकती है, इसलिये दरशनमोहनीयके 
उदय होने पर ही उप्तका बनन्‍्ध उन्फ्ष आदि मानना न्यायसेगत है। 
ग़काकार । 
ननु चेवसमनित्यत्व सम्पक्त्वायद्यपस्प यत्‌ । 
स्वतः स्वस्पोद्याभावे तत्कथ स्पादहेतुत+ ॥ ९२४ ॥ 
न प्रतीमो वय चेतद्हड्मोहोपदामः स्वयम्‌ | 
हेतुः स्थात्‌ स्वोदयस्पोचेरुत्कषेस्थाधथवा सनाक्‌ ॥ ९२५ ॥ 
अथे--शकाकारका कहना है कि यदि अपने उदयमे ही अपना बन्ध उत्कर्ष हो 
अथवा परोदयमें परका उदय न हो तो आदिके दो सम्यत्त्रोंमें अनित्यता कैसे आ पत्ती है? 
क्योंकि विना कारण अपना उदय अपने आप तो हो नहीं सकेगा, और बिना दरशनमोह- 
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नीयके उदय हुए आदिके दो रृम्यव॒वोंमें अनित्यता! आ नही सक्ती है तथा हम (शकाकार) यह 
भी विश्वाप्त नहीं कर सक्ते हैं कि स्वयं दशन मोहनीयका उपशम ही दर्शनमोहनीयके उदय 
अथवा उत्कषका कारण हो नाता हो। भावाथे-उपशमसम्यक्तव और क्षयोपशम सम्यत्तव दोनों 
ही अनित्य हैं अथीत्‌ दोनों ही छूटकर मिथ्यात्व रूपमें आसक्ते हैं। क्षायिक प्म्पत्तव ही 
एक ऐप्ता है नो होनेपर फिर छूट नहीं पत्ता है। शेक्राकार पहले दो सम्यक्तत्वोंके विषय 
ही पूछता है कि दरानमोहनीयका निप्त समय उपशम अथवा क्षयोपशम हो रहा है उत्त प्मय 
किप्त कारणसे दर्शनमोहनीय कर्मक्ा उदय हो नाता है मो कि सम्यक्लके नाशका हेतु है। 
स्वये दरशनमोहनीय कर्मका उपशम अथवा क्षयोपशम तो उसके उदयमें कारण हो नहीं प्रकता 
है। यदि ऐसा हो तो आत्माके स्वाभाविक भाव ही कर्मबन्धके कारण होने हगेंगे। और 
बिना कारण दशनमोहनीयका उदय हो नहीं पत्ता है इस लिये अगत्या परोद्य (राग 
उप्तेका उदय और बन्ध मानना पड़ता है, शकाकारने घुमाव देकर फिर भी वही / प्रग 
अव॑स्थामें ज्ञानचेतना नहीं हो सक्रती है ” शंका उठाई है। 
उत्तर 
नेवे यतो5नभिज्ञोसि पुद्ठछाचिन्त्पदाक्तिए । 
प्रतिकम प्रकृत्यायैनानारूपासु वस्तुतः ॥ ९२९ ॥ 
अथे--आचार्य कहते हैं कि शंकाकारने जो उपर शेक्रा उठाई है वह सवया विर्मूह 
'है। आचाये शकाकारसे सम्बोधन करते हुए कहते हैं कि अभी तुम पुदुछकी अचित्य 
शक्तियेंक्रि विषयमें बिलकुछ अमान हो, तुम नहीं समझते हो कि हर एक काम प्रकृति, मदेश, 
स्थिति, अनुभाग आदि अनेक रूपसे फश्दान शक्ति भरी हुई है | 
अस्त्युद्यों थथानादे; स्वतश्नोपशमस्तथा । 
उदयः प्रशमों भूयः स्थादवागपुत्रमवात्‌ ॥ ९१७ ॥ 
,अथ--मिप्त प्रकार अनादि कालसे कर्मोका उदय होरहा है उप्ती प्रकार कोड 
उपशम मी स्वयं होता है | इसी प्रकार उपशमके पीछे उदय और उदयके पीछे उप 
बार २ होते रहते हैं। यह 2दय और उपशमकी शृहुआ जब तक मोक्ष नहीं होती है 
बराबर होती रहती है । 
हि यदि ऐसा न भाना जाय तो दोष-- 
* अथ गत्यन्तराहोषः स्थाद्सिडत्वसंज्ञकः । 
दोषः स्पादनवस्थात्मा दुर्वारोन्योन्यसंञ्रप। ॥ ९९८ ॥ 
अर्थ--यदि ऊपर कही हुईं व्यवस्था न मानी जाय और दूछरी ही रीति छीशे 


अध्याय | मुबोधिनीदीका | [ ६४! 


(>ककननन--न-- कस बेञपा«+ पतन प नाथ पल नकद न न 
2९:००३९/२६७+१९३५३००३९:३०७९/९७९५ ६०६६४ ०३६७ # ४ 











की नाय तो अध्तिद्ध नामक दोप आता है, अनत्रस्वा दोष भी आता है।। अन्योग्याश्रय ठोष 
भी आता है जो कि दुर्वार है। ये दोष किम प्रकार आने हैं इस वातका खुलाप्ता नीचे 
किया जाता है-- 
राग त्वय होता हे या परते--.. 
दृश्मोहस्पोदयों नाम रागायत्तोस्ति चेन्मतम्‌ । 
मो5पि रागोस्ति स्वायत्तः कि स्पादपररागसात्‌ ॥ ९२९ ॥ 
अथ--दर्शन मोहनीयका उदय शंकाकारके अनुप्तार यदि रागावीन माना जाय तो 
दूमरी शक्ता उपस्यित होती है कि वह राग भी क्‍या आने ही अधीन है अर्थात्‌ अपने आप 
ही होता है अथवा दूसरे रागके अधीन है । 
राग यदि अपने आप ही होता हु 
स्वायत्तश्ंच चारिन्रस्ण मोहस्योद्यात्वतः । 
यथा रागस्तथा चार्थ स्वायत्तः स्वोद्यात्सवतः ॥ ९३० ॥ 
अथे--यदि चारित्रमोहनीयके उद्यसे राग स्वये अपने आप ही होता है तो जिप्त 
प्रकार राग स्वयं होता है उप्ती प्रकार यह दशन मोहनीयका उदय भी अपने उदयसे स्वयं ही 
अपने आप होता है । 
बदि परध्पर सिद्धि मानी जाव-- 
अधथ चेत्तट्‌डयोरेव सिद्धिआान्योन्यदेतुतः । 
न्यायाद्सिडदोपः स्पादोषादन्धोन्यसंअ्रयात्‌ ॥ ९१३६१ ॥ 
अये--अथवा यढि दोनोंकी ही सिद्धि एक दूसरेसे मानी जाय अथीत्‌ रागसे दशन 
मोहनीयका उदय माना जाय और दरशनमोहनीयसे रामोद्य माना जाय तो अप्लिद्ध नामका 
दोष आता है| इसीके अन्तगत अन्‍्योन्याश्रय दोप आता है। मावाये--परत्पर एक्को 
सिद्धि दुप्तेके आधीन मानमेसे एकक्ी भी सिद्धि नहीं हो सक्ती है। क्योंकि नव एक सिद्ध 
होनाय तत्र दूसरा सिद्ध हो, परस्परकी अपेक्षामें एक भी ऐ़िद्ध नहीं होता है | 
आग्म भी ऐसा नहीं बतलाता हे--- 
नागमः कश्रिद्स्तीदगधघेतुटेलसो हकमेण। 
+रागस्तस्थाथ रागस्य तस्य हेतुदंगाढाति। ॥ ९५३२॥ 
अथै--कोई मैनागम भी यह नहीं वतछाता है कि दशनमोहनीय करवा हेतु राग है 
और उस्त रागक़ा हेतु द्शनमोहनीय कर्म है। 


+ मूल धुस्तकर्मे ४ हेतुस्तत्याथ ?! पाठ है परन्तु सशोधित पाठ ही साथ्थक है | 
११ 


२४१२ ) पश्चाय्यायी | दूप! 


१७३६८७३७०६६- 
/3०९०६०७०७० ५३६२४ ७२ ५० एस जतचअ कब कक, 





साराश-- 
तसरमात्सिडोस्ति सिडान्तो दृमोहस्पेतरस्प वा । 
उदयोनुदयों वाध्य स्थादनन्यगति;स्वतः ॥ ९३३ ॥ 
अथे--झडिये यह सिद्धभूत-निश्चित सिद्धान्त है कि दशन मोहनीयका अक्ा 
चारित्र मोहनीयका उदय अथवा अनुदय विना किस्ती दूसरे हेतुके अपने आप ही होता है। 

ऊपर कटे हुए सम्पूण कथनका फलिता्-- 

तस्मात्सम्पक्त्वमेक स्पादर्धाचल्कक्षणाद्पि ! 

तद्था5वद्ययक्री तत्र विययते ज्ञानचेतना ॥ ९३४ ॥ 


अ--इसलिये सम्यकत्व एक ही है। क्योंकि उसका उक्षण भी एक ही है। झ- 
लिये वहांपर ज्ञानचेतना अवश्य ही है। भावाथ-ऊपर बहुत दूरसे यह बात चली आ रही यी 
कि सराग सम्यक्त्वमें ज्ञानचेतना नहीं होती है। वीतराग सम्यक्तममें ही होती है। शेकराका- 
से रागके निमित्तसे सम्यत्ततके सराग और घीतराग ऐसे दो भेर किये थे; आचार कहते हैं 
कि रागका चारिजसे सम्बन्ध है सम्यत्ततसे उसका कोई सम्बन्ध नहीं है। इपलिये न तो सर 
और वीतराग ऐसे प्म्यत्तवके दो भेद ही हैं और न ज्ञानवेतनाका अमाव ही है पम्परदरन एक है। 
उसका स्वानुभूति लक्षण है। ज्ञानचेतना प्रम्यग्दशनका अविनामातरी गुण है इसलिये सम्य- 
ग्दशनके साथ उप्तका होना अत्यावश्यक्र है। इसलिये चाहे सरागावस्या हो चाहे वीतरागा- 
कत्पा हो ज्ञानवेतता सम्यत्तवके साथ अवश्य ही होगी । 

सम्बबत्वक भर- 
मिश्रोपशमिक नाम क्षायिर्क चेति तत्त्रिधा। 
स्थितिबन्धकृतो भेदो न भेदो रसबन्धसात्‌ ॥ १९३५ ॥ 

अथे- सम्यक्तके मिश्र ( क्षायोपशामिक्ठ ) औपशमिक और क्षायिक ऐसे वीन भेद 
हैं । इन तीनों भेदोंमें स्थिति वन्धकी अपेक्षासे ही भेद है। रसबन्ध ( अतुभाग बन्च ) की 
अपेक्षासे कोई भेद नहीं है। भाव/बै--पम्यक्लको धात करनेवाली सात प्रकृतियां हैं- 
मिथ्यात्व, सम्यड्‌-मिथ्यात्व, सम्यक्त्व प्रकृति, अनन्तानुतन्धि क्रो, मान, माया, छोम हे 
सा्तोंके क्षयोपशमसे क्षायोपशमिक सम्यतत्व होता है। सातोंके उपशमसे उपशम प्म्यकत 
होता है, और सातोंके क्षयसे ज्ञायिकर सम्यक्त्व होता है। औपशमिक सम्यक्लकी शव 
और उत्कृष्ट स्थिति अन्तर्गृहृतकी है। क्षायिकरी जवन्‍्य स्थिति अस्तर्म्‌हृर्तकी है। उर्केट 
स्थिति अन्तरमुहु्त सहित अष्ट वर्ष कम दो करोड़ पूर्व अधिक तेतीस सांगरकी है। क्षायोपश्ञमिक 
सम्पक्लकी जधन्य स्थिति अन्तर्दहूरतकी है और उत्कृष्ट स्थिति उ्यातठ सागरकी है। का 
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प्रहार स्थितिही अपेक्षासे पम्यक्लक्रे त॑न भेद है । भर भी उप्के अनेक * भेद हैं परन्तु 
इन पत्र भेद्रोंक रहते हुए भी प्म्यक्‍त्व गुणमें वाहतव दृष्टिसि कोई भेद नहीं है। 
समी भेदोंमें आत्माको स्वानुभूत्यात्मक्र आनन्दका देनेवाह्ा एक ही सम्यतत्व गुण है। 
इन भेदोंकी अपेक्षासे सम्यक्त्व गुणमें किसी प्रकारका भेद नहीं है। इसी हिये ग्न्यकारन 
बतलाया है कि स्यितिबन्ध कृत ही भेद है। रसकी अपेक्षासे कोई भर नहीं होता है अर्थात्‌ 
उसके अनुभवमें कोई अन्तर नहीं है। 
“अब त्थिति और अनुभागब्न्धमे अन्तर दिखछानेके लिये चारों बन्धौक्ञा स्वरूप दिखाते हैं-- 
तद्यथा5थ चतुभंदों बन्धो5नादिप्रभेद्तः । 
प्रकृतिश्र प्रदेशाख्यों बनन्‍्त्रो स्थित्यजुमागकों ॥ १३६ ॥ 
अथ--प्रकृतिवन्ध, प्रदेशवन्ध, स्थितिबन्ध ओ( अवुभागबन्ध इस प्रकार अन्धके चार 
भेद हैं । ये वन्धके भेद-प्रभेद अनादिकारुसे चढे आते हैं । + 
भावार्थ--मंप्तारी आत्मायें अनादिकाहसे ही चारों प्रकारके वन्धोसे बंधी हुईं है, 
परिगामोंकी मलिनिताके भेदोंसे उस बन्धमं भी अनेक भेद-प्रमेद होते रहते हैं । 
चारे बन्धोंका स्वल्प-- 
प्रकृतित्तत्स्वभावात्मा प्रदेशों देशसेश्रयः । 
अनुभागो रसो ज्ञेयों स्थिति! कालावधारणम्‌ ॥ ९३७ ॥ 
अर्थ--कर्मेकि भिन्न मिन्न स्वमावक्रों प्रद्ृति कहते हैं | अनेक प्रदेशोंके हमूहको 
प्रदेश कहते हैं, रसको अनुभाग कहते है ओर काढकी मर्याद्राको स्थिति कहते हैं । 
भावाथें--प्रकृति नाम स्वभावका है, नसे गुड़की मीठी प्रकृति अर्थात्‌ गुडका मीठा 
स्वभाव, निशम्यूकी खट्टी प्रकृति-निम्बूका सद्दा स्वभाव, नीमकी कडुवी प्रकृति-नीमका कहुवा 
स्वभाव, मिस्वकी चर्परी प्रकृति-मिस्चका चरपरा स्वभाव, इत्यादि । इसी प्रकार ज्ञानावरण 
कमकी क्‍्यः प्रकृति ? ज्ञानकों ढक देना, दशनावरण कर्मकी कया प्रकृति ! दरशनको ढक दुना, 
मोहनीयकी क्या प्रकृति ? सम्यग्द्शान तथा सम्यकूचारित्रकों विपरीत स्वादु करना, अन्तराय- 
की क्‍या प्रकृति ! वीयशक्तिको ढक देना । इस प्रकार मिन्न मिन्न कमेंकि मिन्न मिन्न स्वमावको 
ही प्रकृति कहते है। तथा स्वभाव नाम गुणका है इप्तलिये प्रकृति कमोंका गुण है । परन्तु गुण 
गुणीमें अंगेद विवक्षा होनेसे गुणके निमितसे गुणी भी प्रकृति शब्ठसे व्यवहार किया जाता है। जैसे 
ज्ञानओें दझ़नवाढ़े कमक्ो भी ज्ञानवर्ण प्रकृति कहते है, दशनको दकनेवाड़े कमीको भी दश- 
 नावरण प्रकृति कहते हैं। यद्यपि ज्ञान दरशनकों ढकना यह उन कर्मीक्ी कृति (स्वभाव) है 
» भाज्ञामार्गसमुद्धवमुपदेशात्मूतवीजसंक्षपात्‌ , विस्ताराथीभ्पां भवमवपरमादादिगादय | 
आत्मानुशाप्तत । 
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तथापि अमेद विवक्षासे उत्त स्वमाववाढ्े क्मेंको भी उसी शब्दसे व्यवहार करते हैं। हम 
प्रकार उप्त मिस्‍्न २ स्वमाववाल़े कमेबन्धकों प्रकृति बन्ध कहते हैं | प्रकृतिवन्धके ८ मेद हैं, 
ज्ञानावरण, दशनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आडु, नाम, गोत्र, अम्तराय। इनमें ज्ञानावरण, 
दशनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चार कर्म धातिया हैं अर्थात्‌ आत्माके ज्ञानादि 
गुणोंकों घात करनेवाले हैं, और वाकीके चार अधातिया हैं, अर्थात्‌ आत्माके गुणोंको घात. 
नहीं करत हैं। यहां पर यह शंका हो पत्ती है कि जब अधातिया कर्म आत्माके गुणोंढ़ा 
धात ही नहीं करते हैं तो फिर आठों कर्मेंकि अभावस्ते आठ गुण सिद्धोंमें किस प्रकार बत- 
लाये गये हैं! इसका उत्तर यह है कि गुण दो प्रकारके होते हैं, एक-अनुनीवी गुण, दूसे 
प्रतिनीबी गुण। नो गुण भाव रूप हों, अर्थात्‌ वास्‍्तवमें अपनी सत्ता रखते हों उन्हें अजुनीबी 
गुण कहते हैं। ज्ञान, दरान, सुख, वीय इत्यादि सत्र अनुनीदी गुण हैं। और नो वाप्तवर्म अपनी 
सत्ता तो नहीं रखते हों, अर्थात्‌ वास्तत्रमें गुण तो न हों परन्तु कमेंझि अभावसे आत्माकी 
अवस्था विशेषहूष हों उन्हें प्रतिनीवी गुण कहते हैं। अव्यात्राप अगुरुद्बु, सुक्ष, 
अवगाहन ये गुण प्रतिनीवी कहलाते हैं। अर्थात्‌ आत्मामें कर्मेकि निमित्तते नो दोष उत्पन 
हुए थे उन कमेंकि अमावसे उन दोषोंके हट जानेकी ही गुण कहा गया है। गैसे-वेदनीय 
कांके निमित्तसे जो आत्मामें बाधा हो रही थी, उस वेदनीयके दूर हा भानेसे वह बाधा भी 
दूर हो गई। बाधाके दूर होनेका नाम ही अव्यावाध गुण कहा गया है। वास्तवमे बापाका 
दूर होना अमाव रुप पड़ता है, परन्तु वाधा रूप दोषके अभावकों गुण कहा गया है ।झती 
प्रकार नाम कमेके निमित्तते आत्मा शरीरातप्तार कमी गुरू (बढ़ा) कहराता था और कमी 
लघु कहलाता था, उस नाम कर्मके हट जानेसे आत्मा नगुह कश्छाता है और नर 
कहलाता है। इस गुरु छघ॒ताके अभावक्रों ही अगुरुदयु गुण कहते हैं इसी प्रकार स्पूह्ताके 
अभावको सूह्मत्व गुण और अनवस्थितिके अमावक्ों अवगाहन गुण कहते हैं। परंतु झा प्रकार 
ज्ञानादिक गुण अभावरूप नहीं हैं किन्तु वे मावरूप गुण हैं। कार्माणवर्गणाम यद्यपि मित्र २ 
प्रकारकी शक्तियां हैं पर्तु उन शक्तियोंके अनुसार उनी संज्ञा प्रकृतिननधके होने पर ही होती है। 
आत्मामें सातों क्मोका बन्ध प्रति समय होता रहता है परन्तु आयु कर्मका बन्द वर्तमान 
आयुक्के त्रिमाग ( दो भागके निऋछ जाने पर) में ही होता है। ऐसे आठ त्रिमागोमें बन्द 
होसकता है, अथवा आठोमें भी होतकता है। यदि किसी त्रिमागमें मी आयुका वस्वे न हो 
तो मरणऊाढमें अवश्य ही होनाता है । निम्त समय आयुका भी वन्‍्ध होता हो उप प्मव 
आएं ही प्रकृतियोंका बन्च समझना चाहिये। भाद्| बन्धके समय इस जीवके जैसे परिणाम 
होते हैं उनके अह॒प्तार वैसी ही आयुका वन्ध होनाता है। और एक दार जो आह बस 
होनाता है वह छुटता नहीं है, वह अवश्य ही उस भव॒को ऐेनाता है. इसलिये परिणामों 
हर समय ठीक रखना हर एक विचारशीढका कतेत्य है| नहीं मादुम किसे समय आकर 
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त्रिमाग पड़ जाय | इती लिये आचायनि मरणकाढमें सम्राधि मरणको परम आवश्यक 
बताया है, समव है कि कहीं पर आयुका वन्ध् न होतो मरणकाहमें तो अरूय ही होगा। 


प्रदेश बनघ-कर्मोकी इयत्ता-परिमाणक़ों कहते हैं अर्थात्‌ कितने प्रदेशोंका बर्ध 
हुआ है, अधिकक्ा या कमका। नव मन, वचन, काययोगोंकी तीवता होती है तम अधिक 
प्रदेशोंका बन्‍्ध होता हैं और योगोंकी मम्दतामें कम प्रदेशोंका वन्‍्ध होता है। 
परन्तु प्रतिम्मय प्तामान्य रीतिसे अनन्तानन्त प्रदेशोोक्ता बन्च होता रहता है। 
अर्थात्‌ प्रति ममय यह जीव ऐिद्ध राशि (अनन्तानन्त) के अनन्तर्वे भाग और अमवन्‍्य जीव 
राशि (नपन्य युक्तानन्त) से अनन्त गुणे समय प्रवद्ध अरयात्‌ एक समयमें अंधनेवाले परमाणु 
प्रमूहको बांधता है। परन्तु मन, वचन, कायकी प्रदृत्तिकप योगोंक्ी विशेषजञासे कभी कमती 
कमी बहती परमाणुओंक़ा मी वध करता है परन्तु अतन्तसे कम बन्‍्ध नहीं करता है । क्योंकि 
अनन्त वर्गेकि समूहक्रो एक वर्गगा कहते हैं. ओर अनन्तानन्त वर्गणाओंके समूहकों एकसमय- 
प्रवद्ध कहते हैं । ओर इतने ही परमाणु प्रति प्मय इत् जीवके उदयमें आते रहते हैं; उदय 
होनेता़े परमाणु समूहुको निषेक कहते हैं। इस प्रकार यह वन्ध उदयकी शरृंखहा तब तक 
- बराबर होती रहती है जब तक कि यह जीव कमबन्धकी कारणमूत कयाय विशिष्ट योगोंकी 
* ग्वृत्तिकों नहीं रोकता है | नो कर्म परमाणु इस जीवके बंघते हैं वे आठ उपर्युक्त प्रकृतियोंमें 
बंट नाते हैं, उम वशारेंमें आयु कमका हिस्हा सबसे थोड़ा रहता है उप्तसे कुछ अधिक नाम 
और गोत्र कमका समान हिस्सा रहता है; नाम गोत्रसे अधिक ज्ञानावरण, दर्शनावरण, अन्त- 
राय इन तीन प्रकृतियोंका समान हिस्सा रहता है उनसे अधिक मोहनीय कर्मक्रा हिस्सा रहता 
है। उससे अधिक हिस्सा वेदनीय कपेका रहता है । बेदनीय कमा भाग सबसे अधिक रहता 
है इतका कारण यह है कि वेदनीय कमे छुख दु सका कारण है इसलिये इसकी निभरा अधिक 
होती है, इसी लिये पबते अधिक द्वव्य इसमें चला जाता है। 


स्थिति बन्ध आत्माके साथ कमेकि रहनेकी मर्यादाको कहते हैं। जो कर्मवन्‍्ध हुआ 
है वह कितने काह तक आत्माके साथ रहेगा इत्तीका नाम स्थिति वर्ष है। यह स्थिति कन्प 
दो प्रकारस होता है। एक जपन्य एक उत्कृप्ट। सक्से जधन्य स्थितितरन्ध अन्तर्मुदृरतका 
होता है परन्तु उदीरणा ( अप्तमयमें किप्ती कारणवश निनरा होनेवाढ़े कम ) होनेपर नक्न्य 
स्थितिबन्ध एक आवलि मात्र है, अर्थात्‌ यदि किप्ती कमकी उदीरणा भी हो तो भी कमसे 
कप आबृढ़ि मात्र आबावा काछ पढ़ेगा ही। तत्काह़ बन्ए और तत्काढ़ उदीरणा मी नहीं 
होती है, ग्यारहवें, वारहवें ओर तेरहें गुणध्थानमें नो तत्काठ बन्ध और दत्का उदय होता 
है वाम्तवमों वह बन ही नहीं है। बन्च॒कपायके निमित्तसे होता है, उक्त गुणस्थानोंमें 


२४६ || पश्चाध्यायी । दशा 


स्‍च््य््य्स्य्स्स्स्््स्स््च्च््य्श््च्स्स्स्स्स्स्सप्- 
फषायका उदय ही नहीं है ३ लिये वर्ग फ यो-के नि गत्तन जैसे ऊर्म अत है वैसे ही चढा 
जाता है। उत्कृष्ट सिथितिबन्ध सत्त कोयक्रेट साकर प्रमाश होते है। मध्यके अनेक भेद 
हैं। कमोका उदय आबाधा क्षाह% के पीछे ह होता है। 3 यही अपेक्षासे आवाषा कारका 
प्रमाण सातों कर्मा (आयु कमेंकरों छोड़कर) का एक कोठाओड़े सागर प्रमाण स्थितिकरा प्री 
वर्ष प्रमाण है, बाकी स्थितियोंक्रा उनके बेराशिकके अनुप्तार जान लेना चाहिये। आयु कमका 
आध्राधा काल कोड़ पूर्कके तीसरे भागसे छेकर आ:हिके अधंरूयात भाग प्रमाण है। मैप 
अन्य कर्मोकी आजाधा स्थितिके +नुप्तार भाग करनेसे होती हे वैसी यु १र्मकी नहीं है। 
उदीरणाकी अपेक्षासे सत्त कमोक्नी आवाधा आजलि प्रमाण है। परमवक्ी बंधी हुईं आयुक्री 
उदीरणा नहीं होती है । बिना स्थिति वर्पके कम अपना फेल इस आत्मकों नहीं दे सडते 
हैं ओर स्थितिवन्‍्ध कपायसे होता है। इसलिये कपायोंकों कम करना ही मुख चाहनेवारोंका 
परम कर्तव्य है। 


अनुभागवन्ध-कर्मोके फल देनेकी शक्ति की हीनता व अधिक्रताको क ते हैं। वाह्तनमें 

यही बन्ध पाक्षात्‌ आत्माकों दु खड़ा कारण हे । क्योंकि +मोँडग फड ( विषाक्राशाथा ) ही 

दुःख है. और कर्मोका फ अनुमागस्यसे होता है। आत्मा गुणों विभेव परियन 

इससे होता है। आत्मा अशुद्धना इसीसे आती है। आत्माके “लिश परिणारंसे अधम ' 

प्रकृतियोंमें तीम अनुभाग पड़ना है. और शुभ प्रकृतियँन जन्नस्त्र पड़ता है तथा शुभ परि 

शार्मोसे अशुभ प्रकृतियोंमें नवन्‍्य अहुभाग पड़ता है शुर्भोगें अविक पढ़ता है। चारों पीया 
के अशुभ हैं । उनका अहुभाग अर्थात्‌ फल देनेक्ी शाक्त चार मेद्रोंमे विमानित की जाती 

है। कुछ क्मेमिं फल देनेकी शत्ति ढताके समान है। जैसे उता करोपल होती है वैत्े ही उन 
क्मकी फहदान शक्ति भी बहुत हल्की होती है । ुताके समातर फहनान शक्ति रखने 

कम आत्माके गुणोंक्ा सम्पूणतासे घात नं कर सकते हैं रिन्तु एक देश घात केते है। 

जैसे सम्यत्तव प्रकृति ढताके समान है वह सम्यग्द्शनका * वे घात नहीं कर सती इसी लिये 

बह देशवाती प्रकृतियोंमे गिनाई गई है। कुछ कम परमाणु ल+ काछके सतान फरद्ान शक्ति 

है । काठ, लतासे बहुत कठोर होता है, ऋाष्ठके समान शक्ति रखनेगाठे कमेंक्रा बहुत गोढ़ 
(अनन्त) भाग देशवाती है। और चहु भाग सर्ववाती है। छुछ परमाणु मेंमें हडीके सा! 
33 # कस्म सर्वेणागय दब्य णय एद उदयरू,ण | 

स्जेणुरीरणस्सव आवाहा जाव याव हवे। ॥॒ 

अर्थीत्‌-आत्मावे बांधा हुआ कर्स जय तक उदय रुपहे और उदौरणा रुमसे नि्रसि 

- नहीं हो तब तक उस फालकों आवाधा काठ कहते हैं। 











गोमहसार कर्मकाण्ड | 
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शक्ति है, यह शक्ति गाप्ठका आतात जी: भी कठोर है और कुठ कर्म परमाणुओं में 
पत्थरके समान फठ़तान शक्ति है ये कर्म मंत्र थाती हैं, अर्थात्‌ ऐसी शक्ति रखनेवाले 
कमे आत्म के गुर्गोंज मम्पूणताले थ्ात करते हैं । मिश्र प्रकृति ओर मिध्यात्व 
प्रकृति इनका उद्हण है। मिश्र प्रकृति काष्ठ भाके प्मान है। ओर मिय्यात्त 


., प्रकृति हड्डी और पत्थरके समान है। नित्र प्रकार घातिया कर्म सत्र ही अशुम हैं 


घ 


उप प्रकार अवातिया की नी हैं फिन्तु उनमें साता बेइनीय, शुभ अ युऋू शुभ नाम और 
उच्च गोत्र ये शुभ हैं, बाकीफे-अ तता वेदनोय, अशुभ आयु, अशुभ नाम और नीच गोत्र 
ये अशुभ कम हैं। नो शुभ प्रकृतियां हैं उनमें भी चार प्रकारकी शक्तियां-गुड, खाँ, 
शर्करा (मिश्री) ओर अठतके समान समझना चाहिये। अर्थात प्रशत्त केंमिं कुछ भाग तक 
गुडके समान फल दा। शक्ति है, इसीप्रकर कुछ माग तक खांउके समान, कुछ भाग तक 
मिश्रीके समान ओ कुठ भाग तह अछकके सशन फछ दान शक्ति है। अधातिया कमेंमें नो 
जो अशुम प्रकृतियां हैं उतमें ऋममे नीम, क्राज़ीर, विष और हालाहलके समान शक्ति भेद 
समझना चाहिये । इन्हीं शक्ति भेदोंके *चुमार यह जीव सुख दुखकी अधिकता अथवा 
हीनताकी मा ता है। यह शक्तिमेः ही फल दा शक्तिका तारतम्य कहलाता है। ऐस्ता 
तारतम्य अनुभाग अन्‍्धमें होता है। इस छ्ये वास्ततमें अदुभाग वन्ध ही दु सोंका मूल कारण 
है। अक्वा दूमरे शब्धमे यह कहना ठीक है कि अनुभागरप ही दुःखम्बरूप है। इसको दूर 
करनेका उपाय भी कपायोंकी हीनता है | नितनी २ कयायें पृष्ट होंगीं उतना २ ही कम्मोमें 
रप्त शक्तिका आधिकय होगा, ओर नितनी २ कपारयें निछ अथवा मन्द होगीं उतनी २ ही 
कर्मोमें रस शक्तिकी हीनता होगी। उपयुक्त चारों प्रकारका ही बन्‍्ध योग ओर कपायसे होता है। 
योग्से प्रकृति और प्रदेशवन्ध होता है। कपायसे स्थिति और अचुभाग जन्ध होता है 
इन योग ओर कपाय दोनेंके समुदायकों ेश्या कते हैं। छेम्याक्रा रक्षण यही है कि 
८ क्रपायोदयानुर्रज्ञता योगप्रवृत्तिदेश्यान- ” अर्थात्‌ कपायोंके उदय सहित जो योगोंकी 


# देवायु, मनुष्यायु, निर्यगायु ये तीनों हो आयु शुभ हैं। परन्तु गतियोंमि देवगति 
और मनुस्यगत्ति ये दो गति शुम दँ इसका कारण भी यह है कि तिथ्यंगातिमें कोई जीब 
जाना नहीं चाहता है क्योंनि वह दुःखका कारण है इसलिय तिर्यंगराति तो अद्यभ है, परन्तु 
जो जीव तिर्ंग्यातमे हे बहू चहामे निक्रतना नहीं चाहता इस छिये तिर्यगायु शभ है। और 
नरकमें तो वोई जाना भी नहीं चाहता और पहुंचकर बद्दा ठहरना भी कोई नहीं चाहता इस 
हिये नरकर्गत और नरवायु दानों ही अशुभ ह | 

+ जोग पवित्ती छेम्सा झमाय उदयाणु जिया दो ६। 
ततते। दे ण। कञ्च बंवचतुक्क --दिहं। हि 
अर्थात्‌ कपायोदयराज्ञित येगोकी प्रज्जत्ति रेश्या बहलाती है। इसलिये कपाय और योंग 
- रूप छेश्याते हो चारों प्रकारका बन्‍्ब होता है। 


२४८ | पच्चाध्यायी दूपरा 
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। अबृत्ति है उप्तीका नाम छेश्या है। इसलिये यह हेश्या ही चारों बन्धोंका कारण है। शुप 
! हेश्ष्या अर्थात्‌ शुम राग और शुभ योग प्रवृत्ति परष्यवन्धका कारण है और अशुम हेश्या 
अर्थात्‌ अशुभ राग और अशुभ योगोंकी प्रवृत्ति पाजन्धका कारण है# इस हिये से 
, प्रथम अशुम प्रवृत्तिका त्याग कर शुभ प्रदृत्तिमें छाना चाहिये। शुभ प्रवृत्तिमें ढग जानेते जो 
' अशुभ प्रवृत्तिनन्य तीन दुःखका कारण पापचन्ध होता है वह शक जाता है। 
अनुमागतन्धर्म विशेषता-« 
स्वायकिया समर्थोत्न बन्धः स्याद्रससाब्श्तिकः । 
होषबन्धनत्रिकोप्येष न कार्येकरणक्षमः ॥ ९३८ ॥ 
अध--ऊपर जो चारों क्धोंका स्वरूप कहा गया है उनमें अहुमाग वन्ध ही लाए 
क्रेयाके करनेमें सम है, बाकीके तीनों ही बन्ध काये करनेमें समर्थ नहीं हैं। भावाप- 
'प्रकृति बन्च, प्रदेश बन्च, स्थिति बन्ध इन तोनोंसे आत्माको साक्षात दुःख नहीं होता है; 
साक्षात दुःख देनेवाला और जात्माके गुणोंका धात करनेवाढ्ा अतुभाग बन्ध ही है। क्योंकि 
हरएक के इस शक्ति अपस्थामें ही फल देनेमें समय हैं, ओर इस्त शक्तिमें न्यूनाविय 
अनुभाग बन्धसे आता है ! 





सार्गश--- 
ततः खितिवशादेव सन्मात्रेष्यत्न संखिते । 

ज्ञानसचैतनायाहंतु क्षतिने स्थान्ममागपि ॥ ९३९ ॥ 
अथे--झसलिये तीनों सम्यग्दर्शनोंमें स्थितिवन्धकी अपेक्षासे सत्ता मात्रमें ही भेद है 
| झपे जञानवेतनाकी किल्चित्मात्न भी क्षति (हानि ) नहीं है। भावायै-पहे कहा गया है हि 
' पम्यग्दर्नके क्षायिक, क्षायोपशमिकर और औपशामिक ऐसे तीन भेद हैं, उनतीनों ही मेदेमि आ 
अहौकिक सम्यग्दशान गुणका अनुभवन समानतासे होता है, केवल करमेंकी स्वितिकी ओपक्षाते उत 
तीनोंमें भेद है, वास्तवमें रसरन्‍्ध छत मेद नहीं है इसी बातको चारों बन्धोंका सहाय बा 
स्पष्ट किया गया है कि स्थितिके भेदसे ज्ञानवेतनाकी थोड़ी भी हानि नहीं होती है। अीत 

सम्यदशनके साथ अविनाभावसे रहनेवाली ज्ञानचेतना तीनों ही में' समान है । 


# टिंपइ अपीकीरई एट्रोथ णिय मपुण्ण पुण्णे च। 
जीवोति होदि लेस्था रेस्तागुणनाणयक्खादा ॥ 
अथीत्‌ जीव जिसके कर्ण पुण्य पापक्रा अहण करे उसीको छेश्वाके जाननेवार्लेनि रेशा 
कहा है। ु गेमहसार । 








अध्याय | पबोधिनी टीका । [१४९ 
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सम्परद्शनके साथ और भी सट्भण होते हैं-- 
एक्मिस्पादयश्ान्य सन्ति थे सहुणोपमाः । 
सम्पक्‍्त्वमात्रमारन्य ततोष्यूध्व च तद्बतः ॥ ९४० | 
स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ज्ञान स्वानुभवाहयम्‌ । 
वैराग्य भेदविज्ञानमित्याचस्तीह कि बहु ॥ ९४१ ॥ 
ये--झसी प्रकार सम्यस्दशनके साथ तथा उसके आगे और भी सदगुण प्रकट होते 
हैं। वे सर सम्परदश प्हित हैं इसीलिये एदगुण हैं | उनमेसे कुछ ये हैं-स्वसंवेदन प्रत्यक्ष 
स्वातुभव ज्ञान, वैराग्य, और भेद विज्ञान । इत्यादि समी गुण सम्यग्दशनके होनेपर ही होते हैं 
इससे अधिक वया कहा जाय | भावाथ --सम्यादरनके होने।र ही भेद विज्ञानादि उत्तम 
गुणोंकी प्राप्ति होती है | अन्यथा नहीं होती । दूसरा यह भी आशय है कि नो गुण प्म्य 
ग्दशनके साथमें होते हैं वेही सहृण हैं । बिना सम्यग्दशनके होनेवाढे गुणोंको सहुणोंकी 
उपमा भह्े ही दी जाय, परन्तु वाह्तबमें वे सहण नहीं हैं। चोगे गुणप्थानसे पहले पहले 
भेदविज्ञानादि ( सहुग ) होते भी नहीं है । 
चेतना तीन प्रकार है-- 
अद्वैतेपि त्िधा प्रोक्ता चेतना चेवमागमात्‌ ! 
यथोपलक्षितों जीवः सार्थनाम्रास्ति नानयथा ॥ ९४२ ॥ 
अर्थ--यद्रपि चेतना एक है तथापि आगमके अनुप्तार उत्त चेतनाके तीन भेद हैं उप् 
चेतनासे विशि.्ठ जीव ही य्था4 नाम धरी कल्छाता है। अन्यथा नहीं । भावाथे--पद्रपि 
चेतना एक है तो भी करमके निमित्तप्ते उम्के कम चेतना, कम फछ चेतना और ज्ञान चेतना 
ऐसे तीन भेद हैं उनमें आदिकी दो चेतना मिथ्यालके साथ होनेशडी हैं, और तीपरी ज्ञान 
चेतना सम्यग्दशनके साथ होने वाली है | इन तीनों चतनाओं 6 झुलाम्ता वणन पहले आ 
चुका है। 
आशड्डा-- 
नल चिन्प्रात्न एवास्ति जीव: सर्वोपि स्वधा । 
कि तदाया शुणाश्षान्य सब्ति तत्रापि केचन ॥ ९४३ ॥ 
अथे--नया प्तम्पूण जीव सर्वथा चितन्यमात्र ही है अबवा चैतन्यके साथ उसके 
ओर मी गुण होते हैं ! उत्तर-हा होते हैं उनमेंसे कुछ गुण नीचे बतहाये जाते हैं। 
सभी पदार्थ अनन्त शुणात्मक हे-- 
उच्यतेनन्तवर्भा धिरूदोप्येकः सचेतनः । 
|] अर्थनात यतो पाचत्त्थादनन्तगुणात्मकम ॥ ९४४ ॥ 


२९०] पश्चाध्यायी | , [ दूपरा 
न्श््ल्लच्ंच्ल्ं्लञ्लय्श्य्स्य्य्य्य्य्य्प्य्प््प्य्प्प्प्य्प्य््प्प्प्य्य्प्प््य््प्य्य्य््स्य्य्स्य्स्स्स्स्स्ःः 








अथे--यह नीव यद्यपि अनन्तगुणोंका धारी है तथापि एक कहा नाता है । नितना 
भी पढ़ाने समूह है सभी अनन्तगुणात्मक है। भावाथे-नितने मो पढाथे हैं सभी अनत 
गुणात्मक हैं | अनन्तगुणात्मक होनेपर भी वे एक एक कहे नाते हैं, एक कहे नानेका कारण 
भी एक सत्ता गुण है। मिन् २ सत्ता गुणसे ही पद़ाथोंमें भेद होता है ।नीव द्रव्य 
भी अनन्तगुणोंका अख़ण्ड पिण्ड है । मित्न मिन्न सत्ता रखनेवाह़े मिन्न मित्र ' 
अनन्तगुणधारी जीव द्रव्य अनन्त हैं | प्रत्येक द्रव्यमें गुणोंकी भेदविवश्ाे 
भेद होता है और अमेद्‌ विवज्ञामें अमेद समझा जाता है । वाह्तवमं गुण समूह ही क्रवय है। 
और वे प्तभी गुण परस्पर अभित्र हैं। इसी लिये द्रव्य ओर गुणोंका तादात्म्य सम्बन्ध है। 
परन्तु नेयायिक्त दार्शनिक गुण गुभीमें सवेथा भेद्र मानते हैं और उन दोनोंका 
सम्वाय सम्बन्ध बतझते हैं, नेयायिकर छोगोंका यह सिद्धान्त न्यायकी दृष्टिसे सर्वथा वाधित 
है क्योंकि वे ही स्वयं ज्ञान और जीवका समवाय कहते हैं और समवाय सम्बन्ध उनके 
मतस्ते ही नित्य होता है फिर उन्हींके मतानुप्तार मुक्तात्माका ज्ञॉन गुण नष्ट हो माता है। इस- 
हिये उनका पिक्वान्त उनके मतसे ही वाधित हो जाता है। इसी आशयको छयमें रखकर 
ग्रन्थकार परीक्षकोंको सूचना देते हैं-- 
अभिज्ञानं च तत्नागि ज्ञातव्य तत्परीक्षकीः । 
वक्यमाणमपि साध्य युक्तिस्वालमवागमात्‌ ॥ ९४५ ॥ 
अथै--जीव अनन्तगुणात्मक है इस विषयका विशेष परिज्ञान परीक्षकोंकी करता 
चाहिये, यद्यपि नो हम सिद्ध करना चाहते हैं उसे आगे युक्ति, स्वाइमव और आग 
प्रमाणसे कहेंगे तथापि परीक्षक्ोंको निणय कर ढेना ही उचित है । 
जीवके विशेष गुण-- 
तदथथाथर्थ जीवस्प चारित्र दृशन सुखम | 
ज्ञानं सम्पक्त्वमित्येते स्युविशेषयुणाः स्फुदम ॥ ९४९ ॥ 
अथै--चत्रारितर, दशीन, सुख, ज्ञान, और प्रम्यक्त्व ये नीवके विशेष गुण हैं । 
जीवके समान्य शुण--- 
बीध खूक्ष्मोचगाहः स्पादृष्यावाधशिदात्मकः । 
स्पादशुरुलघुसज्ञ च स्थुः सामान्यशुणा इमे ॥ ९४७॥ 5 
* अथै--वीग, सूृहम, अवगाह, अव्यावाध और भगुरक॒दु ये जीवके सामान्य गुण हैं। 
भावाने-हर एक पदार्थमें सामान्य और विशेष गुण रहते हैं | नो गुण समान रीतिसे प्तमी 
पदार्थोम रहते हैं उन्हें सामान्य गुण कहने हैं नैसे अस्तित्व, कस्‍तुत्व, सुक्षतर, अवगाहना॑, 
अगुरुखबृत्व आदि । ये गुण सभी पदार्थोमें समान है दथापि जुंदे र हैं। नो गुण अप्तावारण 
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हों अर्थात्‌ भिन्न २ पदायेकि जुदे २ हों, उन्हें विशेष गुण कहते हैं: विशेत गुण ही वस्तुओंमें 
परह्पर भेद करानेवाढ़े हैं । जैसे नीवमें विशेषणुण ज्ञान, दर्शन, सुख आदि हैं । पृहुलमें रूप, 
रस, गन्ध, वे आदि हैं । इन्हीं सामान्य और विशेष गुणोंके समूहको उत्य कहते हैं । 
सभी गुण स्वाभाविक्न ६-- 
सामान्या वा विशेष! वा गुणा; सिडा; निसगेतः । 
दंकोत्कीणो इवाजस्रे तिष्ठन्तः प्राकृता स्वतः ॥ ९४८ ॥ 
अर्थ--जीवके स्ामान्यगुण अथवा विशेषगुण स्वमाव प्िद्ध हैं| सभी गुण थंकीसे 
उकेरे हुए पत्थरके प्रपान निरन्तर रहते हैँ और त्वयं छिद्ठ अनादिनिधन हैं | 
तथापि प्रोच्यते किच्विच्छयतामवधानतः । 
न्यायवलात्समायातः प्रवाह? केन वायते ॥ ९४९ ॥ 
अथ--तथापि उन गुणोंक विषयम थोडाप्ता विवेचन किया नाता है उसे सावधानीसे 
छुनना चाहिये । गुणोंका प्रवाह न्याय (युक्ति)के चछसे चढ़ा आरहा है उसे कौन रोक 
सकता है ? भावाथे-ठव्यकी सहभावी पर्यायकों गुण कहते हैं द्र.यक्री अनादि काहसे 
होनेवाली अनन्त कालुतक सभी पर्थायोमें गुण नाते हैं । गुणोंका नाप्त कमी नहीं हो सकता 
है, शसी लिये कहा गया है कि गुणाका प्रवाह न्याय प्राप्त है उसे कौन रोक सकता है। 
वैध्ाविक्री शक्ति--/ ।॥ 
अस्ति वैमाविकी शाक्तिः स्वतस्तेषठ गुणेष च। 
जन्तोः संखत्यवस्थायां बेकृतास्नि स्वहेतुतः ॥ ९५० ॥ 
अथे--उन्हीं नीवके अनन्त गुणोंमें एक स्वतः सिद्ध वैभाविक नामा शक्ति है। वह 
शक्ति संप्तार अवस्थामें अपने कारणते विकृत ( विक्ारी ) हो रही है। भावाथे-वैमाविक भी 
एक आत्माका गुण है । उप्त गुगकी दो अवध्यायें होती हैं। आत्माकी शुद्ध अवस्पामें 
उप्तक्ी स्वमाविक अवस्या और आत्माकी भशुद्ध अवस्थामें उप्तकी वैमाविक़ अवस्था | अगु- 
द्वुताका कारण-राग द्वेपभाव है, उन्ही मार्ोंके निमित्तते उप वेमाविक्र शक्तिका विभावहूप 
परिणमन होता है । तथा शागद्वेषके अमावमें उप्तका स्वमात्र परिणमन होता है| आत्माकी 
संसतारावस्थामे उप्तका विमावकुप परिणमन होता है ओर मुक्तावस्‍्थामें स्वभाव परिणमन होता 
है। इसलिये स्वाभाविक और वैमाविक ऐसी दो अक्स्थायें उस्ती एक वैमाविक नामा गुण कौ 


हैं । कोई स्वाभाविक गुण प्रयक्‌ नही है | 
इृष्टान्तन७ण 


यथा वा स्वच्छताउ5दर् प्राकृतार्िति निद्गतः । 
२ पु 
तथाप्यस्पास्यसंयोगाडैक्ृतास्त्थथेत्रोपि सा ॥ ९५१ ॥ 
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अथे--जिप्त प्रकार दर्षणमें छ़मावतत ही. छवच्छता ( निर्महता ) सिद्ध है। तथापि 
सम्बन्ध होनेसे उसकी विकार अवस्था होजाती है। और वह विकार वाह्तविक है। 
भावथे--मुखझा प्रतिविम्प पढ़नेसे दपणका स्वहूप मुखमय होनाता है। वह उसकी विका- 
रावस्था है और वह केवढ कश्पना मात्र नहीं है किन्तु वाह्तव्में कुछ वस्तु है। क्योंकि छाया 
पुद्वलकी पर्याय है । दर्पणकी मुखमय पर्याय सामने ठहरे हुए मुख्रे निमित्तसे होती है। , 
उप्ती प्रकार जीवके रागद्वेष परिणामोंसे उत्त वैभाविक गुणक्री विक्रारावश्था होरही है। ऐसी 
अवस्था इसकी अनादिकाल्‍से है। 
विकारावध्यामें पदार्थ सर्वेथा अपने स्वरूपकी नहीं छोड़ता है--- 
वैकतत्वेषि भावस्थ न स्पादर्थान्तरं कवचित्‌ । 
प्रकृती यक्रिकारित्व वैकृत हि तदुच्यते ॥ ९५२॥ 
अथै--विक्वत अवस्था होनेपर भी पढार्थ कहीं बदछ नहीं जाता है। प्रकृतिमें नो 
बिकृति होती है उसे ही उसका विकार कहते हैं | भ[वाथ--पढार्थमें जो विकार होता है 
वह उसी पदार्थका विकार कहा जाता है। ऐसा नहीं है कि पदार्थ ही बंद कर दुसरे पदार्थ 
रूप हो जाता हो । यदि ऐसा होता तो फिर उसे उसी पदार्थका विक.र नहीं कहना चाहिये . 
किन्तु पदार्थान्तर ही कहना चाहिये, इसलिये स्वभाव सिद्ध पदार्थमें जो विक्ृति होती है वह .. 
उसी पदार्यक्ी निमित्तान्तरसे होनेवाक्ली अशुद्ध अवस्था है निप्त निमित्तसे वह अशुद्धाकथा 
हुईं है उप्त निमित्तके दूर होनाने पर वह पदार्थ भी अपने प्राकृतिक स्वरुपमें आ जाता है । 
' दृष्टन्त-+- 
तथापि वारुणीपानाद धुडिना5्वुडिरेव नुः । 
तत्पकारान्तरं बुछ्यी वेकूतत्वं तदर्थंछात्‌ ॥ ९५३ ॥ 
अर्थ--जिप्त प्रफार मदिरा पीनेसे मनुष्यक्री बुद्धि बुद्धि ही रहती है वह आबुद्धि 
( पदार्थान्‍्तर ) नहीं होमाती है किन्तु बुद्धिमें ही कुछ दूसरी अवस्था हो ाती है। नो 
बुद्धिकी दूसरी अवस्था है वही उसकी वास्तविक विक्ृति है। भावा्-शुबुद्धि रूप परिणमनको 
ही बुद्धिकी विक्ृतावत्था कहते हैं। 
प्राकृत बेकृत वापि ज्ञानमा् तदेव यत्‌। 
यावदत्रेन्द्रियायत्त तत्सवे बेकृतं विदुए ॥ ९५४ ॥ 
अथ--स्वामाविक ज्ञान हो, अथवा वैभाविक ज्ञान हो सभी ज्ञान ही वहा नायगा। 
क्योंकि झ्ञानमना दोनों ही अंकत्थाओंमें है। परन्तु इतना विशेष है क्रि मितना भी इच्ियोंसे 
ज्ञान होता है वह पव वैभाविक है । 


+ 
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विक्वतावत्यम जीवफी वात्तवम हानि है--- 
अस्ति तत्न क्षतिनून नाक्षतिवोस्तवादपि । 
जीवस्थातीवदुःखित्वात्‌ खुजस्पोन्मूलनादपि ॥ ९५५॥ 

अथ--जीवकी विकृत अवस्थामें वात्तवमें हानि है। विक्ृत अवस्थासे जीवकी वाह्त- 
वें कुछ हानि न हो ऐसा नहीं है । क्योंकि विक्वतावस्थामें जीवको अत्यन्त दुःख होता है 
ओर इसका स्वाभाविक छुख गुण नष्ट हो जाता है। भावाथ--शो छोग सर्वथा निश्चय पर 
आह है वे एसा कहते हैं कि कमचनन्धसे वास्तवमें आत्माकी कोई हानि नहीं है, आत्मा 
सदा शुद्ध है। ऐसा कहनेवाले व्यवहारनवकों सवेथा मिथ्या समझते हैं परन्तु यह उनकी 
भूल है, कमनन्धसे ही जीत कष्ट भोग रहा है, अत्यन्त दुखी हो रहा है, चारों गतियोंमें 
घूप्तता फिरता है, रागह्ेपसे मूछित हो रहा है, अध्पज्ञानी हो रहा है (त्यादि अवश्थायें इसकी 
प्रत्यक्ष दीख रही हैं इसी लिये आचायम इस इछोक द्वारा बताया है कि वास्तवमें भी इस 
नीवकी विक्वतावस्थाम हानि हो रही है, केवठ निश्चय नय पर आहूढ रहनेवालोंकों नर्यकि 
स्वरूपपर भी थोडा विचार अवश्य करना चाहिये। उन्हें प्रोचता चाहिये कि निश्चय नय 
और व्यवहार नय कहते किसे है ? यथा4में नय नाम किप्ती अपक्षासे पढार्थके निरूपण करने- 
का है| निश्चय नथ्र आत्माके शुद्ध स्वरूप निरूपण करता है, देह बतढाता है कि आत्मा 
कमोसे सवथा भिन्न है, वह सदा शुद्ध ज्ञान शुद्ध व्शनवाढ्य है, वह चारों गतियेकि दुःख़का 
भोक्ता नहीं है इत्याढि, यह सत्र कथन आत्माके अप्तढी स्वरूपके विचारकी अपेक्षासे है, 
अर्थात्‌ आत्माक़ा शुद्ध स्वरूप, कर्क निमितसे होनेवाी अवस्थासे सर्वया भिन्न है, व 
इसी शुद्ध स्वूपको प्रकट करना ही निश्चय नयका कार्य है। परन्तु वर्तमानमें जो कर्महत 
अवस्था हो रही है वह मिथ्या नहीं है किततु वह नीवकी शुद्ध अग्स्था नहीं है इसी लिये 
नयकी दृष्टिसे यह नीवकी विक्षततावस्था मिथ्या प्रतीत होती है। वाघ्तवर्म यह जीवकी निभ 
अवस्था नही है इसको व्यवहार नय वतलाता है इसीलिये उसे भी मिथ्या कह दिया नाता 
है। अन्यथा यदि विक्वनावस्था कुछ वस्तु ही न हो, केवठ कहना अथवा भ्रमात्मक बोध ही 
हो तो फिर यह शरीरदा सम्बन्ध और पुण्य पापका फछ तथा नीवका अच्छा बुरा काव्य 
कुछ नहीं ठहरता है, इसलिये ये सत्र बाते यथाय है और विक्वतावस्थासे जीव वाहतवमें 
दुःखी है और उसके सुख गुणकी हानि हो रही है /« इसी वातको म्न्थकार आगे स्पष्ट 
करते हैं-- 

» निश्चयनयपर ही चलनेबाके पूजन आदि थुम कार्येमि भी उदास हो जाते है यह 
उनकी भारी भूछ हैं। उन्हें स्वामी उमन्तभद्रादि आचायोकी झतिपर ध्याव देना चाहिये कि 
जिन्होंने कंबल आत्माक्षो व्यैय बनाते हुए. भी भक्तिमार्गजें कहा तक अपनाया “है। 
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अपि द्व्यनथादेशाईंकोत्कीणोंस्ति प्राणसत्त्‌ । 
नात्मखुखे स्थितः ऋश्चित्‌ परत्युतातीद हु 8 
अध--यध्पि द्वव्याथिक्र मयसे यह जंव टांकीसे उकेे हुए पत्थर्के सगान छा 
शुद्ध है तथापि पर्योयायिक्त नयक्की अपेक्षासे कोई संप्तारी जीव अपने छुस़नें स्थित नहीं है 
किन्तु उल्टा अत्यन्त दुखी है। 
अपने स्वरुप त्थित समझना भी भूल है-- 
नाड्ीकतेव्यमेवेतत्‌ स्वस्वरूपे स्थितोस्ति ना 
व्धों वा स्थादवछों वा निर्विशेषायथा सणि; ॥ १७७ ॥ 
अथ--जिप्त प्रकार मणि मिली हुईं ( कीच्रड आदियें ) अवस्थामें भी शुद्ध है भर 
भिन्न अज्स्थामें भी शुद्ध है। उसी प्रकार यह मनुष्य भी चाहे कमोसे वेंपा हुआ हो चाहे 
मृक्त हो सदा अपने स्वकूपमे स्थित है ऐसा भी नहीं मानना चाहिये । 
कया के--- 
यतश्रेव स्थिते जन्तोः पक्ष; स्थाद वाधितों बलातू । 
खतिवां विघ्ठुक्तिवों न स्पाहा स्थाइभेद्सात्‌ ॥ ९७८ ॥ 
अथ--+योंकि नीवको यदि सदा शुद्ध माना जाय तो वह मानना न्यायतहसे वाषित 
है। जीवको सदा शुद्ध मानमेसे न तो संस्तार ही सिठ् हो सक्ता है, और न मोक्ष ही प्रिद्ध हो 
सक्ती है। अथवा दोनोंग अमेद हो सिद्ध होगा। भावाथे--संसरण संसार परिश्रमणक्ता नाम 
ही पंप्तार है, वह विना अशुद्धताके हो नहीं पत्ता है। और सप्तारके अभावमें उक्तिका होना 
भी अप्तेमव है | क्योंकि मुक्ति संसार पूरक ही होती है | जो बंधा ही नहीं है वह मुक्त ही 
क्या होगा। इसलिये जीवको सद्मा शुद्ध माननेसे संसार ओर मोस् दोनों ही नहीं बनने हैं 
अथवा दोनोंमें कोई भेद प्रिद्ध नहीं होता है। इसीको स्पष्ट करते हैं-- 
स्वस्वरूप स्थितों ना चेत्‌ संसार; स्थात्कुतो मधात्‌ । 
हृटादा मन्यमानेस्मिन्ननिछत्वमहेतुकस ॥ ९५९ ॥ 
अथ--यदि मनुष्य सत्र अपने स्वरूपने ही स्थित रहे अर्वोत्‌ सक् शुद्ध ही वनों 
रहे तो सेत्रार किप नयसे हो सक्ता है! यदि जीत्रको हट पूरक ही बिना क्िप्ती हेतुके शुद् 
माना जाय तो अनिष्टवाका प्रसेग आता है । उसे ही दिखा) हैं-- 
जीवशेत्सवेतः शुद्धों सोक्षादेशों मिर्थेकः 
नेष्ठसिडत्वसत्रापि तदथ वा दथा अम।ः ॥ ९६० ॥ े 
अपै--यहदि जीव पदा शुद्ध है तो फिर मोसका आदेश ( विहपण) व्यय हैं। और 
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यह बात इृष्ट नही है। क्यों इृष्ट नही है इसका उत्तर यही है कि मोक्षके ढिये जो श्रम किया 
जाता है वह सब व्यथ होगा। माधाथ--जीवको सर्वया शुद्ध मानमेसे मोक्षका विवेचन ओर 
उसकी प्राप्तिका उपाय आदि सभी वार्ते व्यय ठहरती हैं, यह वात दृष्ट नहीं है । 
सर्च विष्ठुतेप्येच न प्रमाणं ने तत्फलस | 
साधन साध्यमावश्व न स्पाह्ा कारकक्रिया ॥ ९६१ ॥ 
अर्थ --नत्र मोक्ष धयवस्था और उप्ततरा उपाय ही निरर्थक्र है, तब न प्रमाण बनता 
है, न उपका फछ बनता है, न पाधन बनता है न साध्य बनता है, न कारण बनता है और 
न क्रिया ही बनती है, समीका विछ्त ( छोप ) हो जाता है। भावार्थ-मीवको पहले अशुद्ध 
माननेसे तो संमार, मोक्ष, उपछा उपाय साध्य, साधन, क्रियाकारक, प्रमाण। उसप्तक्ा फ़छ 
सभी वे पिद्ध हो नाती हूँ रन्तु चीवकों सर्वथा शुद्ध माननेसे ऊपर कही हुईं बातोंमेसे एक 
भी प्िद्ध नहीं हो॥ी है। इसलिये पहले जीवको अशुद्ध मानना ही युक्तिप्तद्ोत है। 
साराश--- 
सिडसेतावताप्पेव चेकता भावसन्तति: 
अस्ति संसारिजीवानां हःखसूतिदुरुतसरी ॥ ९३६२ ॥ 
अबे--उप्ुक्त कथनसे यह बात मढीभांति सिद्ध हो चुकी कि संप्तारी गीवोंके 
भावोंकी सन्‍्ति विकत है, दुःखक़ी मूर्ति है, ओर खोटे फल्वाढी है । 
शरह्वाक[र-- 
तु वैमाविका भावा। किपनतः सन्ति कीहशा। 
कि नासान। कथ ज्ञेया झदि से चदतां वर ॥९६३॥ 
अर्थ--वैभाविक भाव किनने हैं, वे कैसे हैँ, किप्त नामसे पएकारे जाते हैं, और कैसे 
जाने जाने हैं ? हे वक्ताओंम अ्रष्ठ ! सुझे सब्र ममझाओ | 
उत्तर 
अणु साधा सहाप्राज्ञ | दच्म्पह घत्तवाप्सत। 
प्रायों जनागमाध्यासात्‌ किश्वित्वालुभवादपि ॥ ९६४ ॥ 
अगे--शड्डा शरको सम्बोधन करते हुए ग्रन्थकार कहते हैं-हे साधो! हे महा विद्वान! 
जो तुम्हें अभीष्ट है उसे में कहता हूं, प्राय सब कथन में जैन शास्त्रोके अम्यात्तसे ही करूंगा, 
कुछ २ घ्वानुभवर्से भी कऋहंगा । तुम छुना । 
भावे।की सख्या--- 
लोकासंख्यातमात्राः स्थुर्मावाः छत्राथविस्तरात्‌ । 
तेषां आतिविवश्षायां भावा। पश्च यथोदिता। ॥ ९६५ ॥ 
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अथे--पघूत्रेंके अर्थके विस्तारसे जीवके भाव अमेख्यातढोक प्रमाण हैं। तथा उन 
भावोंकी जातियोंकी अपेक्षासे पांच भाव कहे गये हैं । 
पाच भावोंक्े नाम--- 
तन्नौपशमिकों नाम भावः स्थात्प्ायिकोपि च । 
क्षायोपशमिकश्ेति भावोप्पाद्यिकोस्ति लुः ॥ ९६६ ॥ 
पारिणामिकमावः स्थात पश्चेत्युद्रेशिता ऋमात्‌। 
तेषामुत्तरभेदाद्य अिपश्चारादितीरिता। ॥ ९९७ ॥ 
» अर्थ--औपशमिकरमाब, ायिकरमाव, क्षायोपशमिर्भाव, औदयिकरमाव और पारिणा- 
मिकमाव ये मनुष्य ( जीव ) के पांच भाव क्रमसे कहे रय हैं। इनके नेपन उत्तरमेद भी कहे 
गये हैं । भावाथे-ये पांच मीकके अमाधारणभात्र हैं। यद्यपि भेदृकी अपेक्षासे अप्तेहयात 
' छोकप्रमाण नीवके माव हैं अथवा अनन्तभाव हैं परन्तु स्थूलरीतिसे इन्हीं पाचोंमें सत्र गमित 
होनाते हैं। नो नीवके चोदह गुणस्थान कहे गये हैंवे भी उन पांच मावोंसे बाहर नहीं हैं अपवा 
दूसरे शब्दोंमें यह कहना चाहिये कि इन पांच भावोंमं ही चोदह गुणस्थान वेंटे हुए हैं ।# 
जीवके गुणोंमें सम्यग्दरान ही प्रधान गुण है, और उसके तीन मेड्ोमेंसे पहले ओपशमिक ही 
होता है इसलिये ओपशमिक मावका पहले नाम डिया गया है। ओपशमिककी आपक्षासे 
क्षायिक भाववाढोंका द्ब्य ( जीव राशी ) अस्लेख्यात गुणा है इसलिये ओपशमिकके पीछे 
क्षायिकका नाम लिया गया है । क्षायिककी अपेक्षा क्षायोपशमिकका क्रय असंख्यात गुणा 
है, तथा उपयुक्त दोनों भावोंके मेढसे यह होता है इमलिये तीछरी संख्या क्षायोपशमिकके 
लिये कही गई है । उन तीनोंसे ओदयिक पारिणामिक भावों द्रव्य अनन्त गुणित है झस- 
ढिये अन्त इन दोनोंक़ा नाम लिया गया है। औपशमिक और क्षायिक भाव स्म्यग्दशिके 
ही होते हैं | मिश्र भाव मव्य और अभव्य दोनेंके होता है; परंतु इतना विशेष है कि भन्यके 
पम्यत्तव और चारित्रकी अपेक्षासे भी होता है। अभव्यके केवल अज्ञानादिकी आपेक्षासे होता 
है। औदयिक और पारिणामिक ये दो भाव सामान्य रीनिसे सभी संप्तारी जीबोंके होते हैं। 
ओऔपशमि+ भाव दो प्रकारका है, क्षायिक भाव नो प्रकारका है, क्षायोपशमिक भव अंगरहे 
प्रकाका है, औदयिकमात इक्कीम प्रकारका है, ओर पारिणामिक भाव तीन प्रकारका है। 


'शैइसप्कार ये जीवके ओपन भाव हैं इनका खुलासा अन्य प्रकार ये जीवके त्रेपन भाव हैं इनका खुलासा अन्यकार स्वयं आगे करेंगे। 
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# जेदि हुलनेखजत उदयातिसु स्भवेद्ि भाविहिं। 
जीवा ते गुणवण्णा णिद्दिद्या सब्यदरसीढ़ि ॥ 
* औदायिकादेक यथासभव भावोंमें जीव पाये जाते है इसलिये उन भावोंका सो ई 


शुणस्थान है। ऐसा सर्वेश्ञ देवने कहा दे । गोगदसार | 
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औपशामिक भावषका स्वरूप-- 
करमणां प्रत्यनीकानां पाकस्पोपशमात्‌ स्वतः । 
यो भाव: प्राणिनां स स्थादोपशमिकसंज्ञकः ॥ ९६८ ॥ 
अग--विपक्षी कर्मेके पाकका स्वयं उपशम होनेसे जो प्राणियोंका भाव होता है 
उसाका नाम औपशमिक भाव है। भावाथ-कर्मोके उपशम होनेंस जो जीवका भाव होता 
है उसीको ओपशामिक भाव कहते है। / आत्मनि कमण. खबके। कारणवशादनुल्ूति- 
झुपशम- । ” अथोत्‌ आत्मा कमकी निज भक्तिका कारणवशसे उदय नहीं होना इसौकी 
उपशम कहते है। जैसे कीचसे मिले हुए (ख़बीडे ) जलमे फ़िटकरों आदि द्रव्य डालनेसे 
कीच जढके नीचे बैठ जाती है और निमेठ्ठ जरू ऊपर रहता है । इसीनकार जिन कर्मोंका 
डपशम होता है वे उस कालमें उदयमें नहीं आते है इसलिये आत्मा उप्त समय निर्मल 
जढ़की तरह निर्मल होजाता है। 
क्षायक भावका स्वरूप--७ 
यधारव प्रत्यनीकानां कर्मणां स्वतः क्षयात्‌। 
जातो थ. क्षायिकों भावः शुद्धः स्वाभाविको<5त्य सः ॥९६९॥ 
अथ- विपक्षी कर्मोंका सर्वथा क्षय होनेसे जो आत्माका भाव होता है उसे क्षायिक 
भाव कहते है | यह क्षायिक भाव आत्ाका शुद्ध भाव है, और उप्तका स्वाभाविक भाव 
है। भावाथे--कर्मोकी अत्यन्त निवृत्ति होनेते जो आात्माका भाव होताहै उसे ही क्षायिक् 
भाव कहते है । जेसे फिटकध आदिके डालनेस मिस समय कौचड़ नीचे बेठ जाता है और 
निमेल जल ऊपर रहता है उस समय्र उस निर्मे जलको यदि दूसर वर्तनम धीरत हे लिया 
जाय तो फिर वह जल स्रद्मा शुद्ध ही रहता है फिर उसके मलिन होनेक्री संभावना भी 
नहीं हो पक्ती है| क्योंकि मलिनता पैदा करनेवाल्ा कीचड़ था वह स्वेथा हट गया है। 
इसी प्रकार क्षायिक भाव आत्माते कर्मके सवेथा हट जाने पर होता है। वह सदा शुद्ध 
रहता है, फिर वह कभी अश्ुद्ध नहीं हो सक्ता | 
क्षायोपशमिक भावका स्वरूप-- 
यो भावः सर्वतो घातिस्पधकालुदयोंद्भवः । 
क्षायोपहामिकः स स्पादुदयादेशधातिनाम्‌ ॥ ९७० ॥ 
अयै--स्वधाति स्पेकोका अनुदय होने पर और देशधातिस्पर्षकोंका उदय होने पर 
जो आत्माका भाव होता है उत्ते ही क्षायोपशामिक भाव कहते है। भावा्-क्षायेपशमिक 


भावमें क्षय और उपशमकी मिश्रित अवस्था रहती है। जैसे मीन नलमें थोड़ी फिटकरी 
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डालनेसे कुछ तो निर्मल जछ रहता है कुछ गदछा रहता है, दोनोंकी मिली हुई अवत्था 
रहती है। उसी प्रकार क्षायोपशमिक भाव भी दोनोंकी मिश्रित अवस्था है। संवधिसिद्विमें 
मिश्रक्रा ऐप्ता लक्षण किया है-“स्वेधातिस्पर्षकानामुद्यक्षयात्‌ तेपामेव . सदुपशभाच्च देश- 
घातिस्पधंकानामुदये सति क्षायोपशमिकों भावो भवति”, अथीत्‌ जे कमे स्वधा गुणका घात 
करनेवाले हैं उनका (स्वेधातिस्पर्षकोका) उद्यक्षय# होनसे और उन्हीं सर्वैधाति स्पर्षकोका ' 
सत्ताम उपशम होनेसे तथा देशघाति स्पर्धकोका उदय होनिपर क्षायोपशमिक भाव होता 
है | यहांपर यह शंका हो सक्ती है कि क्षायोपश्मिक सम्यर्दशन अथवा चाजि आलीक 
भाव है, क्या आत्मीक भावेंगें भी कमका उदय कारण पड़ता है ! यदि १5ता है तबतो 
वे आत्मीक भाव ही नहीं रहे, उन्हें कर्मझृत पर भाव कहना चाहिये। यदि कर्मोदिय 
कारण नहीं पड़ता है तो फिर देशघाति स्पर्धकोंकरा उदय मिश्र मावमें कारण क्यों बतछाया 
गया है! इसका उत्तर यह है कि आत्मीक भावके प्रकट होनमें कर्मोदेय कारण नहीं 
पढ़ता है, जितने अंश कर्मोदय है उतने अंश तो उस गुणका घात हो रहा है हसहिये 
कर्मोदय तो आत्मीक भावोंके घातका ही कारण है, यहांपर भी यही चतढाया हे कि 
निस्त समय मिश्र भाव होता है उम्त समय देशघाती कमेका उदय रहता है, इसका यह - 
अभे नहीं है कि देशधाती कमेका उदय मिश्रभावक्ा कारण है। सम्यक्त् प्रझृति - 
सम्यादशनम चलता, मलिनिता, अगाह़ता आदि दोप उत्तन्न करती ही है! इसलिये कर्मेदि- 
यमात्र ही आत्गुणोंका घातक है। 
ओदाबैक भावका स्वरूप-- 
कर्मंणामुद्धाद्: स्पाद्भावो जीवस्प संसृतौ | 
नास्नाप्योदायिकाउन्वधथात्परं वन्‍्धाधिकारवान्‌ ॥ ९७१ ॥ 
अथ--संसारी जीवके कर्मोके उदयसे नो भाव होता है वही औदयिक नामसे कहा 
जाता है और वहीं यथार्थ नामधारी है, तशा कर्मवन्‍्ध करनेका वही अधिकारी है। 
भावार-द्रव्य केत्र कार भावके निमित्तति कर्मोकी जो फ़लदान विपाक अवस्था है उसीको 
उदय कहते हैं, कर्मोंके उदयसे जो आत्माका भांव होता है उसीको ओदयिक भाव कहते. 
हैं, यही भाव आत्माके गु्णोका घातक, दुःखदायक तथा कं्रबन्धका मूठ कारण है। 
पारिणामिक भावका स्वरूप--- 
कृत्लकमेनिरपेक्ष: प्रोक्तावस्थाचतुश्यात्‌ । 
आत्मद्रव्यत्वमात्रात्मा भावः स्पात्पारिणामिकः ॥ ९४९ | __ 
हू जो करे बिना फछ दिये हो निरजेरित होजाब उसे उदय क्षण अथवा उदयागारी 
क्षय कहते हैं | 
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अर्थ--कर्मोके उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे सबेथा निरपेक्ष जो आत्माका 
स्वाभाविक भाव है उसे ही पारिणामिक भाव कहते है। व।वा्थ-द्रव्यक्री निन स्वरूपकी 
प्राप्तिको ही पारिणामिक भाव कहते है| इस भावमें कर्मोंकी स्वेथा अपेक्षा नहीं है, किन्तु 
आत्म द्वव्य मात्र है। 
इत्युक्ते लेशतस्तेषां भावानां लक्षण पृथक । 
इत्तः प्रत्येकमेतेपां व्यासात्तदरपमुच्यते ॥ ९७३ ॥ 
अथ--हइसे प्रकार उन भावोंका लेशमात्र रक्षण मिन्न २ कहां गया | अब उनेंसे 
प्रत्येक भावका स्वरूप विस्तार पूर्वक कहा जाता है । 
ओदगिक भावरे भेद--- 
भेदाओआदमिकस्पास्प सत्रार्थादेकविंशति | 
चतस्रो गतयो नाम चत्वारश्व फपायका। ॥ ९७४ ॥ 
तच्रीणि लिड्रानि मिथ्पात्वमेक चाज्ञानमात्रकम्‌ । 
एकम्वा5संयतत्वं स्पादेकमेकास्त्यासिदता ॥ ९७५ ॥ 
लेश्या: पडेव क्ृष्णाया ऋमाइुद्देशिता इति । 
तत्स्‍्वरूप प्रवध्यामि नालप॑ नातीव विस्तरम्‌ ॥ ९७३॥ 
अथे--सूत्रोके आगयसे औंदयिक भावके इकीस भेद हैं । वे इस प्रकार हैं-गति 
४, कयाय ४, लिड्ठ ३, मिथ्यात्व १, अज्ञान १, असंयतत्व १, असिद्ध १, रुष्णादि- 
लेश्या ६ ये कमसे इक्कीस भाव है, इनका स्वरूप अव कहते हैं, वह नतो अधिक संक्षिप्त 
ही होगा और न अधिक विस्तृत ही होगा । 
गति-कर्मे-- 
गतिनामास्ति करमके विरुपात नामकर्मणि | 
चतस्रों गतयों यस्मात्तच्चतुधोंघिगीयते ॥ ९७७ ॥ 
अर्थ--नाम कर्मके भेदंमें प्रसिद्ध एक गति नामा कमे भी है । गतिया चार हैं इस 
, हिये बह गति कर्म भी चार प्रकारका कहा जाता है | 
गतिकमेका विपाक-- 
कमेणोस्प विपाकादा देवादन्यतम वधु। । 
प्राप्य तन्नोचितान्भावाव करोत्यात्मोद्यात्मनश ॥ ९७८ ॥ 
अर्थ--इस गतिकर्मके विषाक होनेसे यह आत्मा अपने ही उद्यवश्ञ देव, मनुष्य, 
विर्यच, नरक हन चार गतियोंमिंसे किसी एककों मराप्त होकर उसके उचित भावेकी करता 
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है। अर्थात्‌ जिस गतिमें पहुंचता है वहांकी द्रव्य क्षेत्र काठ भाव सामग्रीके अनुसार ही 
अपने भावोको बनाता है। 
हृष्ठान्ते>-> 
यथा तिथेगवस्थायां तदद्या भावसन्ततिः। 
तब्नावदय च नान्यत्र तत्पयोयानुसारिणी ॥ ६७९॥ 
अर्थ-- विस प्रकार तियश्व अवस्थामें जो उसके योग्य भावसन्तति है बह उस 
पर्यायके अनुसार वहां अवश्य होती है, तिवेश्व॒ अवस्थाके योग्य जो भाव सन्तति है बह 
वहीं पर होती है अन्यत्र नहीं होती । 
इसी प्रकारन-- 
एवं देवे5थ मानुष्ये नारके वपुषि स्फूटम | 
आत्मीयात्मीयभावाश्र सन्त्यसाधारणा इव ॥ ९८० ॥ 
अथे--इसी प्रकार देवगति, मनुष्यगति, नरकगतिमं भी अपनी २ गतिके योग्य 
भाव होते है । वे ऐसे ही होते है जैसे अस्ताधारण हों । भावार्थ-जिप्त प्योयम भी यह नीव 
जाता है उसी प्यौयके योग्य उसे वहां द्रव्य क्षेत्र काह भावकी योग्यता मिलती है, और 
उसी सामग्रीके अनुसार उस जीवके भाव उत्तन्न होते हैं । जैसे मोगमूमिगें उसन्न होनेवारे 
जीवके वहांकी सुखमय सामग्रीके अनुसार शान्तिपूवक शुखानुभव करनेके ही भाव पेदा 
होते है । कर्मभूमिमें उत्पन्न होनेवाले जीवके अप्ति मस्यादि कारण सामग्रीके अनुसार कर्म 
, (क्रिया ) पूर्वक जीवन वितानेके भाव पैदा होते हैं | तथा जिस मकारका क्षेत्र मिलता है 
उसी प्रकारकी शरीर रचना आदि योग्यता भी मिलती है | इसलिये भावोक्रे सुधार भौर 
बिगाड़में निमित्त कारण ही प्रमुख है। 
शक्लाकार--- 
ननु देवादिपयोथो नामकर्मोंद्यात्परम्‌ | 
तत्कर्थ जीवमाषस्प हेतुः स्थादधातिकसंबत्‌ ॥ ९4१ ॥ 
पु 
अथै--देवादिक गतियां केवल नामकर्मके उदयसे होती हें । जब ऐसा ऐिक्वान्त है 
तब वया कारण है कि नाम ( देवादिगतियां ) कर्म घातिया कर्मोके समान जीवके भावोका 
हेतु समझा जाय ? मावाये-ऊपर कहा गया है कि जैसी गति इस जीवको मिलती है 
उसीके अनुसार इसके भावोंकी सृष्टि भी वनती है । इसी विषय शक्काकारका कहना है कि 
भावोंके परिवर्ननका कारण तो घातिया कर्म ही हो सक्ते है, नाम कम तो अपातिया 
उसमें भावोंके परिवतेन करनेकी सामर्थ्य कहांसे आई 
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उत्तर---> 
सत्य तन्नामक्रमापि लक्षणाब्रित्रकारवत्‌ । 
नूने तद्देहमात्रादि निर्मापयति चित्रवत्‌ ॥ ९८२ ॥ 
आस्ति तन्नापि मोहरप नेरन्तर्पोद्योअसा । 
तस्मादौदयिको भावः स्पात्तदेहक्रियाकृति: ॥ ९८३ ॥ 
अथे--जिस प्रकार चित्रक्ार अनेक प्रकारके चित्र वनाता हैं उसी प्रकार नाम 
फर्म भी नियमसे घरीरादिकी रचना करता है, साथ ही वहां पर मोहनीय कर्मका निरन्तर 
टदय रहता है, इस लिये उस देह क्रियाके आकार औदबिक भाव होता है। भावाथे- 
यद्यपि नामकमका काये धरीरादिकी रचना मात्र है वह भावोंके परिवर्तनका कारण नहीं 
हो सक्ता है, यह ठकि है| तथापि उस नाम करके उद्ययके साथ ही मोहनीय क्मका 
उदय भी बराबर रहता हे इस छिये उस पर्यायमें औदयिक भाव अपना कार्य करता है। 
यदि मोहनीय करमका उदय नाम कर्मके साथ न हो तो वास्तवर्म वह पयोय जीवके भावोंमे 
संड्रेश नहीं कर सक्ती है, अरहन्त परमेछीके नाम कर्मका उदय तो है परन्तु मोहनीय कर्म 
उनके नहीं हैं इसलिये स्वाभाविक भावोमें परिवर्तन नहीं होता है | अतः मोहनीय करमेक 
अविनाभाव ही वास्लव्मे कार्यकारी है । 
झरक्काके[रृन्लन-- 
ननु सोहोदयो नून स्वायत्तोस्पेकधारया | 
तत्तढपु; क्रियाकारों नियतो&5य कुतो नयात्‌ ॥ ९८४ ॥ 
अर्थ--मोहनीय कर्मका उदय अनगेर रीतिसे अपने ही अधीन है। वह फिर भिन्न 
भिन्न शरीरोंकी कियाभेके आकार किस नयसे नियत है ! अथोत्‌ मित्र २ शररोरानुसार 
मोहदीय कर्म क्यों फल देता है ! 
उत्तर-- 
नेंवे यतोनाभिज्ञोसि सोहस्पोद्यवमवे । 
तज्ञापि बुद्धियूप चाथ्युडिपूर्व स्वलक्षणात्‌ ॥ ९८५॥ 
अ--शंकाकारका उपयुक्त कथन ठीक नहीं है ।शह्वाकारसे आचाय कहते है कि 
मोहनीय कर्मका उठय वैभव कितना बढ़ा हुआ है, और वह अपने छक्षणके अनुसार 
बुद्ठिपूर्वक अवुद्धिपूर्वक आदि भेदोंम बेटा हुआ है इस विपयमें तुम सर्वथा अजान हो। 
भावाथ-मोहनीय कमा बहुत बढ़ा विस्तार है, वह कहां २ किम २ रुपमे उदयमें 
आरहा है इसके समझनेकी बड़ी आवश्यकता है । 
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मोहनीय कर्मके भद--- 
मोहनान्मोहकमेंक तदद्विधा वस्तुतः पृथक । 
हडमोहश्वात्र चारित्रमो हश्चेति क्षिया स्दुत३॥ ९८६ ॥ 
अथे--मूछित करनेसे सामान्य रीतिसे मोहकम एक प्रकार है। और वही दर्शन- 
मोह और चारित्रमोहकी अपेक्षासे वास्तवम दो प्रकार सी है। भावार्थ-अन्य कमोंकी 
अपक्षा मोहकर्ममें बहुत विशेषता है, अन्यकम अपने प्रतिपत्ी गुणमें न्यूनता करते हैं उसे 
सर्वेथा भी ढक लेते हैं परन्तु अपने प्रतिपक्षी गुणकी मूछित नहीं करते है, नेसे ज्ञानावरण 
कर्म ज्ञानगुणकी ढकता है परन्तु ज्ञानगुणकों अज्ञानरूप नहीं करता है, इसी प्रकार अन्त- 
राय कमे वीयगुणको ढकता है परन्तु उसे उल्टे रूपमें नहीं लाता है । उल्टे रूपमें लावेकी 
विशेषता इसी मोहनीय कर्ममे है, मोहनीय कम अपने प्रतिपक्षीकों सवेधा विपरीत ख्वादु 
बना ढाछता है। इसीलिये इसका नाम मोहनीय है अर्थात्‌ मोहनेबाला-मूछित करनेबाला 
है। सामान्य रीतिसे वह एक है, और दर्शव मोहनीय तथा चारित्र मोहनीय ऐसे उसके 
दो भेद हैं। इसी मोहनीय कर्मके उदयसे सम्यादशेन मिथ्यादशनरूप और सम्यकचारि 
मिथ्याचारित्ररूप परिणत होनाता है। इसीके निमित्तते जीव अनन्त संसारमे अमण 
करता फिरता है । 
दर्शन मोहनीयके भेद-- 
एकधा ज़िविधा था स्थात्‌ कममिथ्यात्वसउज्ञकम्‌ । 
क्रोधायाग्रचतुष्कश्च, सपेते दष्टिमोहनम्‌ ॥ ९८७ ॥ 
अर्थ-दर्शन मोहनीय कर्म भी सामान्य रीतिसे मिध्यालरूप एक प्रकार है, विशेष रीतिते 

मिध्यात्व, सम्यड्मिथ्याल, सम्यकृप्कृतिमिथ्यात्व, भेदोंसे तीन प्रकार है, और अनन्‍्ताहु- 
बन्धि ओध, मान, माया, छोम चार भेद प्रथम कपायके हैं । इस प्रकार ये सात भें 
दरशनमोहनीयके है। भावाथे-मूलमें दर्शनमोहनीयका एक ही भेद है-मिथ्याल्र । पी 
प्रथमोपशम सम्यक्लके होनेपर उस मिथ्यालके तीच ढुकड़े हो जाते है। एक सम्यक्ल 
प्रकृति, दूसरा-सम्यडूमिथ्यालप्रकृति, तीसरा मिथ्यात्वमकृति, ये तीन ढुकड़े ऐसे ही होते 
| जैसे धान्यकों पीसनेसे उसके तीन टुकड़े होते है, एक तो छिलकारूप, दूत सूक्ष्म कग- 
रूप तीसरा मध्यमका सारभूत अंश-मिगीरूप । जिस प्रकार छिलकेमे पुष्ट करनेकी शक्ति 
नहीं: हैं, उसी प्रकार सम्यक्तवप्रकृतिमें मी सम्बन्दशनको घातः करनेडी पूर्ण शक्ति नहीं 
तों-मी उसमें चछता, मलिनता आदि दोष उल्न्न करनेकी अवश्य थोड़ीसी शक्ति है। 
सम्बलवप्रक्ृतिके उदय होनेपर सम्यरदशनका घात नहीं होता है. हिन्‍्तु उस समय क्षायो 
पशमिक सम्यक्ल होता है। जिम प्रकार सूक्ष्म घान्यकमे पुष्ठ करनेकी शक्ति है उसी 


अध्याय पुवोधिनी टीका | | १६३ 
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राज अंपा ० अमन शक पाआा८ आप 
प्रकार सम्यड्मिध्यात्वप्रकृतिमें भी सम्बर्दशनकों बात करनेकी* शक्ति है, सम्पदमिध्यातत 
प्रकृतिके उदयमे सम्परदरशीनका घात होकर तीसरा गुणस्थान इस जीवके हो जाता है | जिस 
प्रकार पान्यका वी चका अश [र्ण पृष्ठठा उत्पादक है उ०ी पकार मिथ्यालप्रकृति भी पू्णतासे संम्य- 
गदशनकी घातक है। इस प्रक्ृतिके उदयमे जीवके पहला गुणस्थान रहता है। इस प्रकार मिथ्याल 
प्रंछति एकरूप होनेपर भी तीन भेद में बेंट जाती है इसलिये दर्शन मोहनीयके तीन भेद हैं। यद्यपि 
अनस्तानुतन्धि कपाय चारित्र मोहनीयके भेदोंमें परिगणित है तथापि इस कषायम दो 
शिया होनेसे इस दर्शन मोहनीयके भेदोंमें भी गिनाया गया है । अनम्तानुवन्धि कपायमें 
स्वरूपाचरण चारित्रकों घात करनेकी भी भक्ति है. और सम्बस्दर्गनक्ी घात करनेकी भी 
शक्ति है | क्योंकि अनन्तानुतन्धि कपायकी किसी अन्यतम प्रकृतिका उदय होनेपर इस 
जीवके सम्यादशेन गुणका धात होकर दूसरा गुणस्थान-सासादन होजाता है | इसलिये 
इसको दर्शन मोहनीयमें भी परिगणित [किया गया है। इस प्रकार ऊपर कहीं हुईं सात 
प्रकृतियां दर्शन मोहनीयकी हैं। 
दर्शनमोहनीय कर्मका फल--- 
दृब्मोहस्पोद्यादरप मिथ्यामावोस्ति जन्मिन।। 
स स्पादौद्यिको नून॑ दुर्वारों दष्टिधातकः ॥ ९८८ ॥ 
अस्ति प्रकृतिरस्थापि दृष्टिमोहस्प कर्ण; । 
शुद्ध जीवस्प सम्पकत्व गुण नयाति विक्रियाम ॥ ९८९ ॥ 
अथे-+इस जीवके दर्शन मोहनीय कर्मके उद्यते मिथ्यारूप परिणाम होता है। वह 
मिथ्याभाव हो ओदयिक भाव है और वही सम्यर्द्गनका घात करनेवाला है। यह भाव 


# यद्यपि यह प्रकृति तम्बइभनओ पूर्ण घातक है तथापि इसके उदय जीवके भिध्या- 
त्वरूप परिणाम नहीं होते दे, क्रिस मिश्रित परिणाम द्ोते है, इसी लिये इंस्े जात्यन्तर सर्वे 
धाती प्रकृति बतछाया गया है | 

सम्मामिच्छुदयेगव जततर सब्बधादिकजेण | 

णथ सम्मे मिच्छप्रिय सम्मिस्तों होदि परिणामों | 
दहियुडमिव वा मिस्स पुहमाव णेव कारिदु सक्के | 
एवं मिस्तय भावों सम्मामिच्छोत्ति णायव्वी। 

अथोतू सम्पड्मिध्यात्व प्रकृतिके उदव ह्ोनेपर न तो सम्पस्दर्शन रूप ही परिणाम होते 
हैं और न मिध्यात्वर्प ही परिणाम होते है डिम्तु मिल्ले हुए दोनों ही रूपए परिणाम होते हैं 
जिस प्रद्भार द्वि दही कोर गुड़के मिलनेते खट्टे और मीठेका मिश्रेत स्वाद आता है यर्यापे 
मित्र प्रकृति बेभाविक्त भाव है तथापि मिथ्यात्व रूम वेभाविक भावसे हछका है। 

गोमदसार । 


२६४ ] पश्चाथ्यायी | दूतेरा 
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आत्मासे काठिनतासे दूर होता है । जीवके शुद्ध सम्बस्दर्शन गुणको विपरीत स्वादु का 
देना इस दर्शन मोहनीय क्मका स्वमाव है | अर्श्रीत्‌ सम्बर्द्शन गुणको मिथ्यादशन रूप 
करदेना दर्शन मोहनीय करमका काये है। 


दृशन्त- 
यथा सद्यादिपानस्प पाकाद बुडिनिसुअति । 
इवेते दाखादि यहस्त पीते पहियति विश्रमात्‌ ॥ १९० ॥ 
अथे--जिस प्रकार मदिरा पैनिवाले पुरुषकी बुद्धि मदिराका नशा चहनेपर अ्रष्ट 


0 


होजाती है। वह पुरुष शंखादि सफ़ेद पदार्थोक्रों भी विश्रममे पीछे ही देखता है-समगता है। 
द्वाए्न्ते--+ 


नथा दर्शनमोहस्य कर्मणोस्तृद्यादिह । 
अपि यावदनात्मीयमात्मीयमनु॒ते कुटकू ॥ ९०१ ॥ 
अर्थ--उसी प्रकार दशन मोहनीय कर्मके उदयसे मिथ्याहष्टि पुरुष इस संस्तारमें 
जो आत्मासे भिन्न पदाथ हैं उन्हें भी अपने ( आत्माके ) मानता है, अर्थात्‌ मिव्यादटि 
मित्र पदार्थीम आत्मीयत्व बुद्धि करता है । 
चापि लुम्पति सम्पकत्वे दडममोहस्पोद्यों यथा । 
निरुणद्धचात्मनो ज्ञान ज्ञानस्थाव रणोद्य। ॥ ९९२ ॥ 
अर्थ--जिप्त प्रकार दशैन मोहनीय कर्मझा उदय सम्यर्शन गुणका छोप कर देता 
है, उसी प्रकार ज्ञानावरण कमका उदय भी आत्ाक़े ज्ञान गुणकों ढक देता है। 
भावा्थ-यहांपर हम्पति, क्रियाके दो आशय है (१) दर्शन मोहनीय कर्म सम्यक्लका छोप 
करता है उसप्ते छिपा देता है किन्तु उसका नाश नहीं करता है, क्योंकि नाश किसी गुणका 
होता ही नहीं है (२) छोप करता है, सम्यत्त्वको सर्बथा छिपा देता है अथीत्‌ उसे विरुत 
बना देता है, उस रूपमें उसे नहीं रहने देता है। परन्तु ज्ञानावरण कर्म शानकों रोकता 
है विक्ृत नहीं करता, इसी लिये निरुणाद्लि क्रिया दी है । 
यथा ज्ञानस्य निणोशो ज्ञानस्थावरणोद्यात्‌ । 
तथा द्शननिणोशों दशनावरणोद्यात्‌ ॥ ९०६३ ॥ ह 
अधथे--जिस प्रकार ज्ञानावरण कर्मके उदवसे ज्ञानका नाश होजाता है उसी प्रकार 
दर्शनावरण कर्मके उदयसे दर्शनका नाश होजाता है। भावार्थ--वहां पर ज्ञान और 
दर्शनके नाशंसे उनके नष्ट होनेका तालये नहीं है किन्तु उन गु्णोंके ढक जनिते तालाब 
है, वास्तव इृश्सि नतो किसी गुणका नाश होता है और न किसी गुणका उसादही शत 
है किन्तु परयोयक्ली अपेक्षा गुणोंके अंशोर् हीनाविकता होती रहती है वह हीनापिकता मी आवि- 
भव तिरोमाव रूप होती है। वास्तवमे सी गुण नित्य है. इसी आशय्रे नीचे प्रकट करते है। 


अध्याय । पुबोधिनीटी का | [ २६६ 
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यथा घाराधराकारे गुण्व्तिस्पांशुमालिनः । 
नाविभावः प्रकाशस्प हव्यरेशात्‌ स्वतोषि वा / ९९४ ॥ 
अथे--यद्यपि द्वव्यदष्टिसे सूर्यका प्रकाश रदा सूर्यके साथ है उपका कभी अभाव 
नहीं हो सक्ता है तथापि मेघोंसे आच्छादित होनेपर सूर्यका प्रकाश छिप अवश्य जाता है। 
भावाथे-उसी प्रकार ज्ञानादि गुण सदा आत्माके साथ हैं अथवा आत्मस्वरुृप हैं उनका 
कमी नाथ नहीं हो सक्ता है तथापि ज्ञानावरणादि कर्गोक्ति नि्ित्तसे वे ढक अवश्य जाने है। 
अशज्ञान भोदायेफ नहीं ह-- 
यत्पुनज्ञानमज्ञानमस्ति रूढिवशादिह । 
तन्नौद्यिकमस्त्यस्ति क्षायोपशमिक किल ॥ ९०० ॥ 
अ4--नो ज्ञान ही रठिवि भज्ञान कहा जाता है वह भोदमिक नहीं है किन्तु 
विश्वयसे क्षायोपशामिक है। भावाये--यहांपर अन्ानसे ताल््य मन्दज्ञानसे है। प्रायः 
मन्दज्ञानीको जज्ञानी अथवा मन्द शावकों अज्ञान कह दिया जाता है, वह भज्ञान 
औदयिक भाव नहीं है किन्तु क्षायापशमिक भाव हैं तथा मिध्याटश्टिक्ा शान भी ज्ञान 
कहलाता है वह भी क्षायोपत्नमिक ही है। क्योंकि ज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे होता है । 
जो अन्नानमाव औदबिक भावेमें गिनाया गया है वह कर्मके उदयकी भपेक्षासे है । 
अधास्ति केवलज्ञानं घतदावरणाइतम्‌ । 
स्वापू्वार्धान्‌ परिच्छेतुं नाठ॑ माछितजन्तुवत्‌ ॥ ९९९ ॥ 
अथ--ब्ञानावरण कर्मोमं एक केवल ज्ञानावरण कमे भी है, वह केवज्ञानावरण 
कमे आत्माके स्वाभाविक केवलज्ञान गुणकों ढक लेता है। आवरणसे ढक जानेपर वह 
शान मूछिंत पुरुषकी तरह अपने स्वरूप और अनिश्चित पद्रार्शोक्रीं जाननेके लिये समर्थ 
नहीं रहता है। 
अंयवीब्ब्-- 
पढ़ स्थादवधिज्ञान ज्ञान वा स्वान्तपयेयम्‌ । 
नार्थक्रियासम् स्थात्तत्तदावरणाइ्तम ॥ ९०७ ॥ 
अथ--अथदा अवधिजान वा मन पर्ययज्ञान ये भी अपने २ आवरकसे जब 
आवृत द्वोते है अर्यात्‌ ढके जाते हैं तब अभीकिया करनेगे अर्थात्‌ पदार्थोके जाननेमे 
समर्थ नहीं रहते है | 
मतिज्ञान श्रुतज्ञानं तत्तदावरणाइ्तम्‌ । 
यथाकतोदयांशेन स्थित तावदपन्हुतम्‌ ॥ ९९८ ॥ _. 


दू० हेड 


२६६ , पश्चाध्याया । दूछरा 
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अजब रा न्‍रच उपर प सजा ांसउ 


तिल अमर रब 
अथ-- इसी प्रकार मतिशान ओर श्रुशज्ञन भी अपने २ जावरणसे' आच्छादित 


होते हैं, और उनके आवरक कर्मका जितने अंशोमें उदय रहता है उतने हीं अंशो् जान 
भी तिरोभूत ( ढका हुआ ) रहता हैं | 
| क्षायिक्र भाव--- 
' चंतपुनः केवलक्षान व्यक्त सर्वाधभासकम । 
से एवं क्षायिकों मावः कृत्लस्वावरणक्षयात ॥ ९९१ ॥ 
अधे--नो केवलजश्ञान है वह प्रंकटरीतिसे सम्पूर्ण पदार्थोका श िशक है वह अपने 
सम्पूर्ण आवरणोंके क्षय होनेंसे होता है इसलिये वही क्षायिंक भाव है। 
। कर्मफे भेद प्रमेद--- 
कर्मांण्यष्टी प्रसिडानि मूलमात्रतया प्रथक्‌ 
अष्टचत्वारिंशच्छतं कर्माप्युत्तरसंज्ञया ॥ १००० ॥ 
अथ--कर्मोके मूल भेद आठ प्रसिद्ध हैं और उनके उत्तर भेद एक्तो अड़तालींस 
है भावाध--शानावरण, दरशनावरण, वेदनीय, मोहनीय, जायु, नाम, गोत्र और 


अन्तराय ये आठ मूछ भेद कर्मोके प्रसिद्ध है| उत्तर भेद १४८ इस म्रंकार हैं-शानावरण ' 


के ५ भेद, दशनावरणके ९ भेद, वेदनीयके २ भेद, मोहर्नायके २८ भेद, आयुके ४ भेद, 
नामके ९३ भेद, गोवके २ भेई, और अन्तरायके ५ भेद | 

उत्तरोत्तरनदेश लोकासंख्यातमात्रकम्‌ ॥ 

शक्तितोइ्नन्तसंज च सर्वेकर्मकदस्थकम्‌ ॥ १००१ ॥ 

अथे-ये ही कम उत्तरोत्तर भेदोंसे असंल्यात छोक प्रमाण हैं, और सबे कमे समूह 
भक्तिकी अपेक्षासे अनन्त भी हैं । ह 
घातिया कर्मे--- 
तत्र घातीनि चत्वारि कर्माण्यन्वरथंसंज्ञया | 
घातकत्वादगुणानां हि जीवस्पेवेति वारुस्टतिः ॥ १९०२ ॥ 


4 


अथे--उन मूल कर्मोमें चार घातिया कर्म है, और घातिया संज्ञा उनके लिये 


अथीनुकूल ही है, क्योंकि जीवके गुणोंका वे कमे घात करनेंवाले हैं , ऐसा सिद्धान्त है। 
अधषातिया कर्म--- 5 +थ 
ततः शोषचतुद्क स्थात्‌ कर्माधाति विवक्षया । 
गुणानां घातका भावशक्तेरप्पात्महक्तिमत्‌ ॥ १००३ ॥ 
अगै--पातिया कंमेंसे बचे हुए वाकीके चार कर्म जधातिया कहलते हैं । ये कर्म 


अध्याय पुबोधिनी टीका । | १है७ 


गुणोंके घाव करनेकी शक्ति नहीं रखते हैं तो भी विवक्षावश* अपनी कर्म, शक्ति 
रखते ही हैं । भावाय-शानावरण, द्शेनावरण, भोहनीय, अन्तराय ये चार कर्म घातिया है, 
ओर वेदनीय, आयु, नाम, योत्र ये चार अपातिया हैं। घातिया कर्म तो साक्षार्‌ आत्माफ़े 
गुणोंका घात करते ही है परंतु अधातिया कर्म आत्माफे गुणोंका घात नहीं करते है, किन्तु 
घातिया कर्मोंके सहायक अवश्य हें | तथा अरहन्त भगवानको विना अधातिया कर्मोंके नष्ट 
हुए मुक्तिका छाम नहीं हो पाता, इसलिये अधातिया कमे कर्म, भाफे अवश्य रखते हैं। 
शान्रावरण-«« 
एकमथेवशान्नून सन्त्यनेके गुणाओितः । 
गत्यन्तरात्स्पात्कमंत्व चेतनावरण्ण किल ॥ १००४ ॥ 
अथ--हस प्रकार प्रयोजनवश आलाक़े जनेक गुण कल्पना #िये जा सकते हैं 
अथीत्‌ यदि कमोंके मूल भेद आठ ही रखे जायें तो आत्मामें जाठ कर्मेसे आच्छादित 
सम्पक्ल ज्ञान दर्शन वी सूध्म अवगाहव अगुरुद्घु सव्यावाप ये जाठ गुण कस्पना किये 
जाते हैं। यदि कमोंक्रे एकसी अड़्ताढीप़ या उससे भी अधिक भेदोंकी अपेक्षा की जाय 
तो कम्मोंके भेदानुस्तार भात्माके अधिक गुण करपना किये जाते है >से कि श्ञनावरणके पांच 
भेद होनेसे ज्ञानके भी मतिज्ञान श्रुतज्ञान आदि पाच भेद मान लिये जाते हे इसी प्रकार 
आत्मगुणोंकी दीनापिक कव्पनासे करमेंमिं भी हीनाविऊता मानी जाती है। भेसे यदि चेतना 
गुणके ज्ञान दशन इन दो भेदोंकी एथक्‌ एथक्‌ करपना न करके केवल चेतना गुणकी ही 
अपेक्षा की जाय तो उस गुणका प्रतिपक्षी कम भी चेवनावरण एक ही माना जायगा जोर 
फिर ज्ञानावरण दशेनावरणकों अलग अछग मानपेकी आवश्यकता ने होगी। 
दइधनावरण--- 
दृशेनावरणेप्पेष ऋ्रमो ज्ञेपोर्ति कर्मणि। 
आवतेरविशेषाद्वा चिदगरुणस्पानातिक्मात्‌ ॥ १००५॥ 
आअये--यही क्रम देशनावरण कममे भी जानना चाहिये जिस प्रकार चेतना जात्मा- 
का शुण हैं और उसके आवरण करनेवाल कम चेतनावरण कहता है उसी प्रकार दर्शन 
भी आत्माका गुण है और उसको जावरण करनेवाल्ा कर्म भी दृशना|वरण कहलाता है । 
दन मेहनीय--- 
एवं च साति सम्पवत्ते गुणे जीचहण स्ेतः 
में मोहयति यत्कर्म दडमोहाझूप तदुच्यते ॥ १००६ ॥ 
# अधातिया इूर्म यद्रपि अनुनीवरी गुणीका पांत नहीं करते ६ तथापि प्रति्जीबी थुन 
णोंका अवश्य वात करते हैं, यही विवकज्ञाका आशय विदित होता ह | 
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४ अध--शन, दशशनके समान आत्माका सम्बन्द्शन गुण भी है, जौर उस सम्य- 
रशेन गुणको मूछित करनेवाठा कर्म भी दरशनमोहनीय कहछाता है। ह 
दर्शनमेहनीय कर्म अन्तर्मावी नहीं ६--- 
नेंतत्कमांपि तत्तुल्थमन्तर्भावीति न कवित्‌ | 
' <दुवयावरणादेतदस्ति जात्यन्तरं यंतः ॥ १००७॥ 
अथे--शानावरण, दशनावरणके समान यह फर्म भी कहींपर अन्तर्गत नहीं' हो 
सक्ता है क्योंकि शञाानावरण, दशनावरणसे यह सर्वथा जुदा है इसलिये तीसरा ही कर्म हमे 
मानना चाहिये । हे 
साराश--- प 
ततः सिद॑ यथा ज्ञान जीवस्मैको गुणः स्वत+। 
सम्पक्त्व॑ च तथा नाम जीवस्थैकों ग्रुण: रवतः ॥ १००८ ॥' 
अये--इसलिये यह बात सिद्ध हो चुकी कि जिप्त प्रकार जीवका एक स्वतः्तिद्ध 
शान गुण है उसी प्रकार जीवका स्वत.सिद्ध एक सम्यदशेन भी गुण है। 
अत्तएब-- 
पृथगुदश एचास्थ पृथक्‌ रूषष्य च लक्षणम्‌ । 
पृथरदडम्तोहकर्म स्थादन्तभावः कुतों नधात्‌ ॥ १००९ ॥ - 
अर्ग--सम्यद्दर्शनका भिन्न स्वरूप है, मिन्न ही लक्ष्य है, 'मिन्न ही रक्षण है, 
और मित्न ही दशनमोहनीय कर्म है फिर किस नयसे इस कर्मका कहीं पर अत्तर्भाद 
( ग्ितपना ) हो सक्ता ऐ ! अथीत्‌ कही पर नहीं हो सक्ता । 
चारिय मेहनीय-- 
एवं जीवस्घ चारित्र गुणोस्त्पेकः प्रमाणसात्‌ । 
तन्मोहयति यस्कमे तत्स्पाचारित्रमीहनम्‌ ॥ १०१० ॥ 
अर्थ--इसी प्रकार जीवका एक प्रमाणसिद्ध गुण चारित्र भी है, उस चाजि 
ग़ुणकों जो कर्म सूछित करता है उस्तीको चारित्रमोहनीय कहते है। 
अस्तरयद्र--न 
अस्ति जीवस्प वायांसुपों शुणोस्पेकस्तदादिवत 
लदन्तरयतीहिद्सन्तरा्य हि कम तंत्‌ ॥ २०११ ॥' 
अर्थ--पहले गुणोंके समान जीवका एक वीर्य नामक भी गुण है, उस वीर्य गुणमे 
जो अन्तर ढाल्ता है उसे ही अन्तराय कम कहते है । भावाथ-आत्माकी वी शफिकी 
: शेकनेवाल अन्तराय कर्म है । 


अध्याय । छुवोधिनी दीका । [ १६९ 











चाराश-- 
एतावदन्र तात्पये यथा ज्ञान गुणश्ितः । 
तथाअन्ता शुणा ज्ञेया युक्तिस्वानुनवागमात्‌ ॥ १०१२॥ 
अगे--यहांपर इतना ही तालये है कि जिस अकार आत्माका ज्ञान गुष है उसी 
प्रकार अनन्त गुण है । ये सभी गुण युक्ति, स्वानुभव और आगमसे ऐिद्ध हैं। भावाथे- 
यहांपर अन्यान्य अनन्तगुणोंकी सिद्ठिमें ज्ञान गुणका दृष्ठान्त दिया गया है, इसका ता- 
तर्य यह हे कि आत्माके अनन्तगुणोंमे एक ज्ञान गुण ही ऐसा है जो ।कि सपष्टवासे प्रतीत 
होता है, अन्यान्य गुणोका विवेचन भी इसी ज्ञान गुणके द्वारा किया जाता है। सभी 
गुण निर्षिकल्पक ६, एक शान गुण ही सविकल्पक है। इसीलिये पहले कहा जा चुका है 
कि “ज्ञानाद्विना गुणाः से प्रोक्ताः सल्क्षणाद्विता:। सामान्याहा विशेषाद्दा सत्यं वाकारमातकाः | 
ततो वक्तुमशक्यलात्निविकल्पस्य वस्तुनः। तदुंछेखं समाहेख्य ज्ञानद्वारा निरूप्यते” अर्थात्‌ 
ज्ञानके पिना सभी गुण सत्तामात्र है, चाहे सामान्य गुण हों चांहे विशेष भुण हों सभी 
निविकत्पक है, निर्विकत्पक वस्तु कही नहीं जा सक्तों है इसलिये शानके द्वारा उसका 
निरूपण किया जाता & । इस कथनसे यह वात भलीमांति प्रिंद्ध हो जाती है कि सब 
गुणोसे ज्ञान गुणमें विशेषता है और यह वात हरएकके अनुभव भी आजाती हैं कि 
ज्ञान गुण ही अपधान है इसीडिये श्ञानको दृष्टान्त वनाकर इतर गुणोंका उछेख किया गया है । 
एक गुण दूसरे गुण॥४ अन्तर्गत नहीं है-- 
न ग॒ुणः कोपि कस्पापि गुणस्थान्तभवः काॉचित्‌ 
नाधारोपि च नाथेयो हेतुनोपीह हेतुमान्‌ ॥ १०१३ ॥ 
अग्रे--कोई भी शुण कभी किसी दूसरे गुणमे अन्तर्भृत नहीं हो सक्ता है अथात 
दूसरे गुणमं बिल नहीं जाता है, और न एक गुण दूसरे गुणका आधार ही है और न 
आपधेय ही है, न हेतु ही हे और न हेतुमान्‌ (साध्य) ही है । 
किन्तु 
किन्तु सवापि स्वात्मीयः स्वात्मीयः शक्तियोगतः । 
नानाखूपा छहानेकेपि सता सम्मिलिता मिथः ॥ १०१४ ॥ 
अर्थ--किन्ठु सभी गुण अपनी जपती मिन्न २ शक्तिके धारण करनेसे भिन्न भिन्न 
अनेक हैं, और वे सब परस्पर पदार्थके साथ तादात्म्य हुपसे मिले हुए हैं। भावार्थ-इन 
दोनों इ्लेकोम गुर्णोकी मिन्न २ बतछाते हुए भी पदार्थक्षे साथ उनका सम्मेलन बताया 
गया है, इसका तालये यह हे कि वास्तवमें पदार्थ और गुण भिन्न ३ वस्तु नहीं है, जो 
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पदार्थ है सो ही गुण हैं और जो गुण हैं सो ही पद हैं अथौत्‌ गुणोंका समूह ही प- 
दार्थ है और एक पदार्थमें रहनेवाडे अनन्तगुणोंकी एक ही सत्ता है इसलिये सभी गुण 
परस्परमें अभिन्न हैं, और अमिन्नताके कारण ही एक गुणके +हनेसे सभी अनन्तगुणोंका 
अहण हो जाता है, जीवको ज्ञानी कहनेसे सम्पूण जीवका ही अहण होता है, परन्तु एकर 
गुणका मिन्न२ कार्य है, मिन्नर कार्य होनेसे उन गुणोंके मिन्न - लक्षण किये जाते है, इस 
प्रकार भिन्न २ लक्षणोंवार्ी भिन्न ९ अनन्त शक्तियां जलमें जलकछ्लोलकी तरह कभी उदित कभी 
अनुदित होती रहती है। सारांश यह है कि द्रव्यसे भिन्न गु्णोकी विवक्षा करनेसे ( भेद 
विवक्षा करनेसे ) सभी गुण भिन्न हैं, उनमें परस्पर आधार-आधरिय भाव, हेतु हेतुमद्भाव 
आदि कुछ भी उस समय नहीं € तथा अभेद विवक्षा करनेसे वे सभी गुण अभिन्न हैं। 
जो एक गुणका आधार है वही इतर सब गुणोंका आधार है, जो एक गुणकी सत्ता है वही 
इतर सब गुणोंकी सत्ता है, जो एक गुणका काल है. वही सब गुणोंका कार है आदि 
सभी बातें सबोंकी एक ही हैं । इसी बातकों द्रव्याश्रया निर्गुणा गुणा: यह सूत्र प्रकट 
करता है। अर्थात्‌ जो द्र्यके आश्रयसे रद और निगुण हों उन्हें गुण कहते है, यहांपर 
जाचायेने दोने। वातोंको वतलय दिया हैं, 'द्रव्याश्रवाः कहवेंसे तो गुण ओर व्यभ अमेद 
बताया है, + जिस समय किसी एक गुणका विवेचन किया जाता है तो उस समय 
बाकीका गुण समुदाय ( द्ब्य ) उसका आश्रय पड़ जाता है, इसी प्रकार चालिनी न्यावसे 
सभी गुण सभी गुणोंके आधारमूत हो जाते है क्योंकि गुण समुदायको छोड़कर और 
कोई द्व्य पदार्थ नहीं है और निर्गुणा कहनेसे गुणोंमे परस्पर भेद वतलाया है। एक 
गुणकी विवक्षास वही उसका आधार है वही उसका आधेय है। एक गुण दूसर गुणमें नहीं 
रहता है इसलिये गुण परुपरमें कथश्चित्‌ मिन्न है और कथश्चित्‌ अमिन्न भी हैं। लक्षण 
भेदादिकी अपेक्षासे भिन्न हैं, धादात्य सम्बन्धकी अपेक्षा अमिन्न हैं हरएक पदार्थकी ऐिद्ि 
अनेकान्तके अधीन है, अपेक्षा पर दृष्टि न रखनेसे सभी कथन अव्यवास्थित प्रतीत होता 
है। इसी बातको पूर्वाद्षमें स्पष्ट किया गया है ५ तन्नयतोनेकान्ती चल्वानिह सह व 
सर्वशेकान्तः | सब स्थादविरुद्ध तत्यूबे तद्निना विरुद्ध स्थात्‌ ? अथोत्‌ अनेकानलत ही बलवाव्‌ 
है सर्वथा एकान्त ठीक नही है, अनेकान्त पूर्वक सभी कथन जविरुद्ध हो जाता है भौर 
उसके विना सभी विरुद्ध हो जाता है। 
शुणानां चाप्पनन्तस्वे वागह्यवहारमौरवात्‌ । ' 
गुणा) केचित सपुदिष्ठा। प्रसिडा; पूर्वखरिमि ॥ १९१६॥ _ 
7 दुल्बाअबा/ का यह भी शाशय है कि दृब्यके आशभ्रयसे गुग अनादि अनस्तका 
च््ते ई। 


य 
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अथ - गुण अनम्त है, मव कहे नहीं जा सक्ते है। उनमेंसे कुछ अधिक भा यदि 
कहे जाय॑ तो भी वचन गोरव होता है इसलिये पृवोचार्योने उनमेप्ते प्रप्तिद्ध कुछ गुणोंका 
निरूपण किया है। 
पत्पुन। फचित्‌ कस्थापि सीसाज्ञनमनेकवा । 
मनःपर्थयज्ञान वा तदूद्ृथ सावयेत्‌ समस्‌ ॥ १०१९ ॥ 
तत्तदावरणस्थोेः क्षायोपशमिक्रत्वतः ॥ 
स्पायधालक्षिवाहावात्त्यादत्राप्यप्तश गति; ॥ १०१७ ॥ 
अ्थ--जो कहीं किसीके अवधिज्ञान होता है वह भी भनेक प्रकार है, इसी प्रकार 
मनःपर्येव ज्ञान भी क्षनेक प्रकार है, इन दोनोफ़ों समन ही समझना चाहिये |, दोनोंही 
जपने २ आवरण कर्मका क्षयोपणम होनेगे होने है. भोर कमी २ यथायोग्य भावोके 
भनुस्तार उनकी दूसरी भी गति दोती है। भादार्थ-अवधिश्ञनावरणी कर्मके क्षयोपशमस्े 
अवधिज्ञान होता है, परन्तु देव ओर नारमियों> भव प्रत्तयय भी अवधिज्ञान होता है 
भवप्रत्यवसे होंनेवाला अवभिज्ञान तर्थिकरके मी होता है, अपवाद नियमसे तीर्थकरका 
ग्रहण होता है। यद्यपि भवप्रत्यय अवधि भी क्षयोपत्रम ही जन्तरंग कारण है तथापि 
वाद्य कारणकी प्रधानतासे भव प्रत्ययक्ो ही मुख्य कारण कहा गया है। देव नारक और 
तीयेकर पर्योयर्म नियमसे अवधिज्ञानावरण कर्मझा क्षतोषश्यम हो जता है, इसाहिये भवक्की 
प्रधानतसि भवप्रथय और क्षनोपण्रम निमित्तक् ऐसे जवशषिज्ञानके दो भेद किये हैं। 
और भी अनेक भेद हैं | अवविज्ञान भजसे मवान्तर और सेत्रते भ्षेत्रान्तः जाता 
है उप्ते अनुगामी फहते है, कोई नहीं जाग है उप्ते अननुगामी कहते है, कोई 
जवधिनान विशुद्ध पर्णामाकी वृद्धि बहता है आर वारू सूकके समान बढ़ता ही चढ़ 
नाता है उठते वर्षमान कहते है, भोई सड्ठेग परिणामेंके निभित्तति घटता ही चला जाता 
है उसे हीयमान कहते हैं, कोई समान परिणामोंश्षे ज्योक्ा त्यों बगा रहता है उसे अब- 
स्थित कहते ६, और कोई अवधिज्ञान कभी विश्युद्ध परिणामोंसे बहता है, कमी संक्तश 
परिणामोंसे घटता भी है उप्त अनवत््थित कहते हे। फर्मोक्रे क्षयोपशमके भेदस अवधिज्ञान 
के भी अनेक भेद हो जाते हैं, जैसे देशावधि, परमावणि, सरोवधि, | देशावधिके भी अनेक 
भेद हैं, इसी प्रकार परमावधि और सर्वावविके भी अनेक भेद हैं। इतना विशेष है कि 
परमावधि ओर सर्वाबवें ये यों जश्न चरन ब्वरारी विरतके ही होते हैं। छंठे गुणस्थानसे 
[वि नहीं होते हे । सर्वावविज्ञान कषेत्रकी ओश्षा तीनों लोकोंकों विषय करता है, द्रव्यक्षी 
अपेक्षा एक पुद्ठछ परमाणु तक विषय करता है + इस प्रकार अवधिशीनके बंहुत बड़ा 


हैं; यद कथन गोम्मटसारकों अपेक्ष/ें हैं । 
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विस्तार है । कभी मिथ्यात्वोदयके साथ होनेसे कु-अवधिज्ञान ( विभंगज्ञान ) भी हो जाताहै 
यह भी “अपरागति” का आशय है। अवधिज्ञानके समान मन:पर्येय ज्ञानके भी अनेक भेद 
हैं । इतना विशेष है कि चाहे ऋजुमती मन.पर्यय ज्ञान हो, चाहे विपुरुमती हो, छठे 
गुणस्थानसे नीचे होता ही नहीं है - विपुछमती मनःपर्यय तो एकवार होकर छूटता भी 
नहीं है, वह चरम शरीरीके होता हुआ भी अप्रतिपाती है अर्थात्‌ फिर गिरता. नहीं, निय- « 
मसे बारहवें गुणश्थान तक जाता है। हां ऋजुमतीवाला गिर भी जाता है। बहुतसे मनुष्य 
ऐसी शंका करते हैं कि ऋजुमती मनःपर्यय ज्ञान ईहामतिज्ञान पूर्वक होता है और इंहा- 
मतिज्ञान इंद्रियजन्य ज्ञान है इसाडिये यह भी इस्द्रियजन्य हुआ ।ऐसी शंका करनेबाठोको 
यह जान ढेना चाहिये कि ईहा मतिज्ञान वहां पर केबल वाह्यगें आपेक्षिक है, वास्‍्तवमें 
ऋजुमती मनःपर्यय तो मनमें ठहरी हुई बातका साक्षात्कार करता है, इन्द्रिय जनन्‍्य 
जान पदार्थका मत्यक्ष नही कराता है। मन.पर्येव ज्ञानमें तो पढार्थका आत्म ग्रलक्ष हो 
जाता है इसलिये उक्त शंका निर्मल है। मन.पर्यय ज्ञान क्षेत्रकी अपेक्षा ढाई ढीप तक ही 
जान सक्ता है आगे नहीं । द्वव्यकी अपेक्षा अवविशानके विषयभूत पदार्थक्रे अनन्तवें भाग 
जान सक्ता है। मन:पर्यय ज्ञानावरण कर्मके भेदोंकी अपेक्षासे मन:पर्येय झ्ञानके भी अनेक 
भेद हो जाते हैं, परन्तु अवधिज्ञानक्ी तरह इसमें मिथ्यापन नहीं आता है। 
मतिज्ञान श्रुतज्ञानमेतन्मान्न सदातनम्‌ । 
स्थादा तरतसैरमावैयेथा हेतूपलब्धिसात्‌ ॥ १०१८ ॥ 
' अगे--सतिज्ञान और अ्ुतज्ञान ये दोनों तो इस जीवके संसारावस्थामे सदा ही रहे 
हैं, इतना विशेष है कि जैसा निमिचत कारण मिर जाता है वेसे ही इन शानोंगे भी तरतम 
भाव होता रहता है। 
ज्ञानं यद्यावदर्थानामस्ति ग्राहकशक्तिमत्‌ । 
क्षायोपशमिक तावदास्ति नोदविक सवेत्‌ ॥ १०१९ ॥ 
अर्थ-पदार्थके ग्रहण करनेकी शक्ति रखनेवाला जितना भी ज्ञान है वह सब क्षा- 
योपशमिक ज्ञान है, औदविक नहीं है । 
सु>अवधि और कु>अवधि-- 
अस्ति देध:वाधिज्ञानं हेतोः कुतश्चिउन्तरात । 
ज्ञान स्पात्सम्थगवरधिरज्षानं कुत्सितोध्वधिः ॥ १०९० ॥ 
' अगै--किसी कारणवश अवधिज्ञानके दो भेद हो जाते हैं। सम्यक्‌ अगपिको शव 
कहते हैं तथा मिथ्या-अवषिकों अज्ञाने कहते हैं। भावाये--ज्ानसे ताल सम्ज्ञानका 


अध्याय | मुवीधिती दीका । [ १०७३ 
काकइमयन्‍्कक पाक पाायप का यरकु रत तन्‍्प्भ० आओ भापभभ्मप्पमक 
है। जो ज्ञान मिथ्यादर्शनके उदयके साथ होता है उसे ही मिथ्या अवधि कहते हैं। सम्य- 
कीनेके साथ होनेवाले अवधिशानक्रो प्रम्यक अवधि कहते हैं। भायः अवधिज्ञान कहनेते 
सम्यक अवधिका ही ग्रहण किया जाता है। मिथ्या अवधिकी विभडज्ञान, शब्दस उच्चा 
रण किया जाता है। 





मति श्रत भी दो प्रकार है 
आस्ति देधा मतिज्ञान श्रुतज्ञा्नं च स्थादृदिधा । 
सम्पठः सिध्यावपेशेषाम्पां ज्ञानमज्ञानमित्यपि ॥१०२१॥ 
अथ-मतित्ञान भी दो प्रकार है और श्रतत्ञान भी दो प्रकार है, एक ज्ञान एक 
अत्नान । प्म्यग्तञानकों ज्ञान कहते हैं, और मिथ्यात्षानक्रों अज्ञान कहते हैं । 
त्रिष्र ज्ञानेए चेनेए यत्स्पादक्ञानसथेतः । * 
क्षाथोपशामि ऊं तत्त्पान्नस्थादोदधि् कचित्‌ ॥ १०२२ ॥ 
अग्परे--डन तीनें ज्ञानोंमें अर्थात्‌ कुमति, कुश्च॒त, कुभरधिमें जो अज्ञान हैं वह वालवमें 
क्षायोपशमिक ज्ञान है वह अज्ञान कहीं ओदयिक नहीं है। भावाथे-मिथ्याज्ञान मी अपने 
अपने आवरणोके क्षयोपशमसे ही होते हैं इसलिये वे भी क्षायोपशमिक माव हैं, वे मिथ्याद- 
ईनके उदयके साथ होते हैं इसीलिये मिथ्याज्ञान कहलाते हैं| मिथ्यात्वके उदयसे उप्तके अविना- 
भावी ज्ञान मी पदार्थक्ों विपरीत रुपसे ही मानते हैं। परन्तु जानना क्षायोपशमिक ज्ञान है | 
ओऔदायक शान-- 
अस्ति यत्पुनरज्ञानरधोंदोदयिक स्छतम्‌ । 
तदस्ति शम्पतारूप यथा निश्नेतर्न चपु। ॥ १०२६ ॥ 
अ--नो अज्ञानमाव औदयिक भावोमें कहा गया है वह शून्यतारूत है, मेसे कि 
चेतनके निकल मामेपर शरीर रह नाता है। भावाथे -जीवके इक्ीम औटयिक भावोंम अत्ञान 
भी है। वह अज्ञानमाव जीवकी ओदयिक अक्न्था है। नत्र तक इस आत्मामें सर्व पदाथोका 
ज्ञान नहीं होता है अर्थात्‌ नझक केवल्ज्ञानक्नी उत्तत्ति नहीं होती है तत्र तक उप्के अज्ञान- 
भाव रहता है। यह मात्र ज्ञानावरण कमके उदयसे होता है | पदा44 विषयक अज्ञान होना 
“: ही उपका स्वरुप है। अर्थात्‌ मितने अशोमें ज्ञानावरण कर्म उदय रहता है उंतने ही 
अंश्ोमें अज्ञान भाव रहता है, गेसे अवधिनानावरण, मनःपर्यय ज्ञानावरण ओर केवछन्ञानावरण 
कर्मों आमकछ यहांपर प्र जीवेंके उदय हो रहा है इसलिये वे सब्र, अन्नान ,माव 
सहित हैं । वह अज्ञान क्षायोप्शमिक नहीं है, यदि वह क्षायोपशमिक 
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होता तो औदमिक मावोंरें नहीं गिनाया नाता, इसका कारण भी यही है कि क्षायोपशमिक 
ज्ञान मी आत्माका गुण है, नितने अंशोमें भी ज्ञान प्रकट होनाता है वह आध्माका गुण ही 
है, ओर नो आत्माका गुण है वह भोद्यिकरमाव हो नहीं सकता, क्योंकि उदय तो कमंका 
ही होता है, कहीं आत्माके गुणोक्ा उदय नहीं होता है। इसलिये कर्मोके उदयते होनेबाडी 
आत्पाकी अज्ञान अवस्याकों ही अज्ञानमातर कहते हैं वही अज्ञान औदयिक है। नो भाव 
ज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे होता है वह क्षायोपशामिक भाव है । इसलिये ही छुमति, इुशृत 
और छूमवरधिको क्षायोपशमिक भावोंमें शामिल किया गया है। 
' साराश--« 
एतावतास्ति यो भावों दृड्मोहस्थोद्यादपि । 
पाकाचा रिश्रमोहस्थ सर्वोष्यौद्यिकः स हि ॥ १०९४ ॥ 
अथै--हम कथनसे यह भात भी पछिद्ध हुई कि नो भाव दीन मोहनीयके उदय 
होता है और जो भाव चारित्र मोहनीमके उदयसे होता है वह सभी ओदयिक है। 
तथा+- 
न्यायादप्येचमन्येषां मोहादिधातिकमेणाम्‌ । . 
याचॉस्तत्रोदयाज्जातो भाषोस्त्यौदायिको अखिलः ॥ १०२५ ॥ 
अथ--झइसी प्रकार और भी मोहको आदि हेकर मितने धातिया कम हैं उन सबके 
उदयसे नो आत्माका भात्र होता है वह सब भी न्यायाहुमार औदयविक भाव है। 
विशेष--- 
तन्नाप्यस्ति विषेकोष्य ओयानत्रोदितों यथा । 
बैक्ृतो मोहजों भावः होषः सर्वोपि लौकिकः ॥ १०२६ ॥ 
अयथे--उपर कहे हुए कथनमें इतना समझ ऐेना और अच्छा है कि धरातिया कमरे 
मोहनीय कर्मके उद्यसे मो भाव होता है वही वैहत (वे माविक) माव है। बाकीके पमी करके उदय 
से जो भाव होता है वह ढोकिक है। भावाथ--वाह्तवमें नो माव मोहनीय कर्मके उदय 
' होता है बही विकारी है । वही भाव आत्माकी अशुद्धवाक़ा कारण है, उसीसे स्म्पूण कमा | 
अन्य होता है और उसके निमित्तते यह आत्मा अशुद्ध रूप धारण करता हुआ अन्त ताएँं 
अमग करता रहता है, बाकीके कम अपने प्रतिपक्षी गुणकों ब्कते मात्र हैं। नतो ने करत 
: ही केमें तैमर्थ हैं और न उप्त नातिकी अशुद्धता ही करते हैं । 
स्‌ यथा5नादिसन्तानाव कर्मणोडच्छिन्नधारथां । 
चारित्रस्प दृशश्र स्पान्मोहस्पास्त्युद्याबितः ॥ ११२४५ ॥ 
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अये--वह विकृत-मोहरूप मात्र दशनमोहनीय तथा चारित्र मोहनीय कर्मके उद्यसे 
होता है | इन दोनों कर्मोका उदय अरार अनादि सन्तति रुपसे मंप्तारी जीवोंके हो रह है। 
इन्ही दोनों कमोंके उदयसे आत्माकी जो विकारावश्था हो रही है उसे ही मोहरुप औदयिक 
भाव कहते हैं । 
। तत्रोलिजों पथारुत्न दृदामोहस्पोद्य साति । 
तत्त्वस्पाध्प्रतिपत्तिवाँ मिथ्यापात्ति! ररीरिणाम्‌ ॥ १०२८ ॥ 
अबै--सूत्नाजप्तार उप्त दशनमोहनीयके विषयमें ऐसा उछेख (कथन) है कि दशन- 
मोहनीय करके उदय होनेपर जीवोंकों तत्त्की प्रतीति (अ्रद्धान) नहीं होती है. अथवा 
मिथ्या प्रतीति होती है। भावाथे--दरशनमोहनीय कर्मके उदय होनेपर इस मीवकी विपरीत 
ही बुद्धि हो जाती है | उसे उपदेश भी दिया जाय तो भी ठीक२ पदार्थोक्रों वह अहण नहीं 
करता है, यदि करे मी तो उल्टे रुपसे ही अहण करता है। मिथ्यान्यक्ा ऐपा ही माहात्म्यहै# 
इसीडा खुलासा--- 
अर्थादात्मप्रदेशाए कारछुप्यं दृगविपयपात्‌। 
तत्स्पात्परिणतिमात्र सिथ्याजात्यनतिकमात्‌ ॥ १०१५९ ॥ 
अर्थ--अर्थात्‌ सम्बग्दरीनकी विपरीत अवस्था हो जानेसे आत्माके प्रदेशों कटुपता 
आ नाती है और वह कहपता आत्माक्ा मिश्यात्वह्रप परिणाम विशेष है। 
तत्न सामान्यमात्रत्वादस्ति वक्‍तुमशकक्‍्यता | 
ततस्तल्लक्षणं वच्मि संक्षेपाद्वुडिपूवकम्‌॥१०१०। 
अथे--नह मिथ्यात्वरूप परिणाम प्तामान्य स्वकपव्ाला है इसलिये उसके विषयमें कहा 
नहीं नाप्तता। अतख बुद्धिपूर्तक उप्तका रुक्षण संसेपसे कहो हैं। भावाय-एकेम्द्रियादि मीवोंके 
नो मिय्यात्कका उदय हो रहा है वह अवुद्धिपूवक दै-साथान्य है इसलिये वििचनमें नहीं आ 
सकता है।अतः उप्तका बुद्धिपूरेक छक्षण ससिसे कहा नाता है। 
अबुद्धिपूविक मिथ्यातत्री तिद्धि-- 
निविशषात्मके तंत्र न स्थाडेतोरसिडला । 
स्वसंवेदनसिखत्वाथुक्तिस्याठुलवागमः । १०३१॥ 
अथ--पामान्य अर्थात्‌ अबुद्धिपुकत मिथ्यात्वकी किप्ती हेतुसे अतिद्धि नहीं हो सकती 
है। क्योंकि अबुद्धिपुव5 मिथ्याल मवेदन ज्ञानस पहीमांति स्रिद्ध है। दया भक्ति, अपने 
# भिच्छारषा जीवो उबृर्द् परव्ण ० चदृहृदि। 
साूहदि अवश्शर धम्इटट वा अगुवर् । गोगप्मार | 
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अठुमब और आमंमसे भी प्िद्ध है। भावाये-हर एक संप्तारी जीवके, मिथ्यालक्ा उदय हो 
रहा है यहं बात आममसे तो पिद्ध है ही, किंतु युक्ति और अपने अबुभगसे भी सिद्ध है। 
इसी बातको नीचेके छोकसे स्पष्ट करते हैं-- 

' सर्वससारिजीवानां मिथ्यामावों निरन्तरम | 

स्पादिशेषोपधोगीह केपषाधित्‌ संज्ञिनों मन. ॥ १०४२ ॥ 

अथै--सम्पूण संप्तारी नीवोंके निरन्तर मिथ्याभाव होरहा है, परन्तु किन्हीं छंत्ी 
नीबोंका मन उम्र मिथ्यामावक्षी ओर विशेष उपयोगवाज्य हो रहा है। भावाथे-यक्णपि 
सामान्य रीतिसे अस्ज्ञी जीवों तक वो समीके मिथ्यात्व कमका उदय होरहा है, संक्षियाँमें 
भी बहु भाग जीव मिथ्यात्वसे ग्रसित होरहे हैं, वे सभी उ्त मिथ्यालंके उदवसे- उसी प्रकार 
मूत्रित होरहे हैं मिस प्रकार कि गाह रीतिसे मदिरा पीनेवाढ्ा मृूछित होनाता है। मिप्त प्रकार 
मद्यपायी पुरुषको कुछ खबर नहीं रहती है उसी प्रकार उन नीथवोंकों भी कुछ खबर नहीं है, 
कर्मोंके फहको भोगते नातें हैं ओर नवीन कर्मोका बन्ध भी करते जाते हैं। अनन्त काछ्तक 
उनकी ऐसी ही अवस्था रहती है। वे अपने समीचीन गुण पल्ञको खोचुके हैं, निपट अत्तानी 
भी बन चुके हैं, परन्तु उनकी यह अव्था अज्ञानमार्बोर्में ही छिप्त रहती है अप्तज्ञी नीव 
काबन्ध करनेगें तथा उप्का फल भोगनेमें बुद्धिपूवक उपयुक्त नहीं होसकते हैं। बुद्धिपू्तक 
उपयोग ढगानेमें संज्ी जीव ही सम हैं इसहिये कितने ही सती जीव अपने 3पयोगको उम्त 
मिथ्यामावकी ओर विशेषतासे छगाते हैं, अर्थात्‌ वे मिथ्या सेवनमें जान बूम्त कर अपनी 
प्रवृत्ति करते हैं । तथा दूसरे जीवोंको भी उप्तमें लगाते हैं ऐसे ही जीव बुद्धिपु्तक मिथ्यात्व 
सेवी कहे जाते हैं । 

अंथवन्च्षत 


तेषां वा संज्ञिनां नूनमस्त्यनचस्थितं मनः । 
' कदाचित्‌ सोपयोगि स्पान्सिथ्याभावाये मूमिष्त ॥ १०३३॥ 
अबै--भय्वरा उन संज्ञी जीवोका मन चघ्चढ रहता है इसलिये मिथ्यामाव पूर्षफ 
पद्ा्योँमें कमी २ उपयुक्त होता है। भावाथे-कोई संज्ञी जीन मिध्याल प्रवत्तिमं सदा को 


६ 


रहते हैं और कोई कभी ९ ठगते हैं । 


लारंश--- 
ततो न्यायांगतों जन्तोर्सिंध्यासायों मिसगेतः । 
इंडपोहस्पोंद्यादेव वत्तेते वा प्रवाहचत्‌ ॥ १०हैड॥ 
अर्थ-इसलिये यह बात न्यायसंगत है कि इस जीवके दशनमोहनीय कर्मेके उत्यसे ही से 
मिध्यामाव हो रहा है, और उसका' प्रवाह अनादिकाहसे अनस्तकाढ तक चढ़ा जाता है। 
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मिथ्याद्धका कार्यन- 
कार्य तदुदयस्पोचैः प्रत्यक्षात्सिडमेंच दत्‌ ॥ 
स्वेरूपानुपलब्धि; स्थादन्यधा कथमात्मन। ॥ १०६५॥ 
अथे--दरानमोहनीय कमके उद्यका कार्य प्रत्यक्षसे ही पिद्ध है कि आत्माके स्वेरूप- 
की प्राप्ति नहीं होने पाती | यदि दशनमोहनीय कर्मका उदय न होता तो अवश्य ही आंत्माके 
निन स्वरूपकी उपल्धि हो जाती। इसलिये आत्माके स्वरूपको नष्ट कला ही दशैनमोहनीय 
कमका काय है। न 
सवतछ्पानुप्लाब्धकां फले-+ 
स्वरूपानुपलच्धों तु धन्धः स्थात्कमेणों महान । 
अन्नैव॑ शक्तिमाज्न तु वेद्तिव्य सुदष्टिभिः ॥१०३४॥ 
अर्थ--आत्माके स्वहूपकी अनुपरूव्पि होनेसे क्मोक्ा तीज्र बन्ध होता है। इस प्रकार 
प्रम्यददश्योंको नान लेना चाहिये कि दृशनमोहनीय 4 में ऐसी शक्ति है! 


प्रसिडेरपि मास्वद्धिरल दृष्टान्तकोंदिमिः 
अन्नेत्थमेवमेर्द स्पादलडूष्या वस्तुशक्तयः ॥१०१७॥ 

' अथे--प्रस्तिद्ध तथा ज्वहन्त (पुष्टोऐसे करोंड़ो दृशन्त भी यदि दिये जांय तो भी 
यही बात प्िद्ध होगी कि मोहनीय कर्ममे इसी प्रकारकी शक्ति है, मिप्त कस्‍्तुमें नो शक्ति है 
वह अनिवार्य है। मोहनीय कर्ममें आत्माके स्वरूपको न्ट करनेकी शक्ति है, इप्त शक्तिको 
उप्त काँसे कोई दूर नहीं कर सक्ता है। क्यों कि मित्र २ पदाथोकी भिन्न २ ही शक्तियां 
होती हैं और जो निम्तका स्वभाव है वह अमिट है | 

शक्ता+--« 
सर्वे जीवमया भावा दृष्ठान्तो बन्धसाधकः । 
एकन्न व्यापकः कस्सादस्यत्राउव्धापक- कथम्‌ ॥ १०३८॥ 
अधै--नत्र कि जीवेकि सभी भाव बंपके साधक हैं ओर इसमें दंत भी मिलता है, 
- जैसे क्रोध मान मतिज्ञान आदि। फिर यह नियम निम्तप्रकार अन्यमावोमें व्याप्त होकर रहताहै 
उप्ती प्रकार स्वदूपोपलब्धिमें वर्यों नहीं व्याप्त होवर रहता ? 
उच्तर--- 
अथ तत्नापि केपाओिद संज्षिनां बुडिपृर्वेकः । 
मिथ्याभावों गृहीताख्यो मिथ्याथोकृतिसंस्थितः ॥१०३५॥ 
अ्थे--किन्हीं ९ पंज्ञी नीवेकि बुद्धिपवंक-गहीत मिथ्यात्व होता है, वह पदायोमें 


२७८ | पश्चाध्यायी । दूप़रा 
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मिथ्या भावकों लिये हुए होता है। भावाथ--बंधका कारण अप्तहमें मिथ्यात्व भाव है 
और इसके मूछ मिथ्यादशेन,व मिथ्याचारित्र ये दो भेद हैं और उत्तर भेद अप्तैज्यात छोक 
हैं। मिथ्यात्वके संबंधसे ही अन्य भाव भी बंधके कारण कहछाते हैं इसलिये मिध्यालक्े 
सहचारी मावोमें बंधके साधक्पनेका नियम व्याप्त होकर रहजाता है और स्वरुपोपरब्धि 
मिथ्याद्शनका सहचारी भाव नहीं है इसलिये उसमें यह नियम व्याप्त होऋर नहीं रहता | 

अधोदेकविधः स स्पाजातेरनतिक्रमादिह। 

लोकासंख्यातमान्रः स्थादालापापेक्षयापि व ॥१०४०॥ 

अर्थ--अर्थात्‌ वह मिथ्यामाव जातिकी भपेक्षासे एक प्रकार है, अर्थात्‌ मिथ्यामावेकि 

नितने भी भेद हैं उन सबोमें मिथ्यात्व है इसलिये मिथ्यात्वकी अपेक्षासे तो कौनसा ही मिध्या 
मांव है न हो प्ब एक ही है, ओर आढाप (भेदों) की अपेक्षासे वह अतृस्यात छोक 
प्रमाण है। 














आहापोंके भेद--- 

आलापोप्पेकजातियों नानारूपोपष्यनेकधा ! 

एकान्तोी विपरीतश्र यथेत्यादिक्रमादिह ॥१०४१॥ ु 
ह अर्थ--नो एक जातिका आहाप (भेद) है वह भी अनेक रुपोर्में विभक्त होनेसे अनेक . 

प्रकार है ।- जैसे-एकान्त मिथ्यात्व, विपरीत मिध्यात्व इत्यादि। भावाये-मिथ्यात्व क्मक्े 
अनेक भेद हैं परन्तु नो एक मेद है वह भी अनेक प्रकारका है, ऋभी इस नीवके विपरीत 
भाव होता है, कमी एकान्तमाव होता है, कभी संशयभाव होता है, कमी अज्ञानमाव होता है 
कभी विनयभाव होता है इत्यादि सभी माव मिध्यात्वके एक मेदमें ही गर्मित है। इसका 
खुलापा इस प्रकार है कि हर एक कर्मके अनेक भेद होते हैं और उन अनेक भेढ़ोंमें प्रत्येक 
भेदका भी तरतमस्वरूप अनेक प्रकार होता है। दृष्टान्तके लिये ज्ञानावरण कर्मको ही ढेणीमिये 
ज्ञानावरण कमेके सामान्य रीतिसे पांच भेद हैं-मतिज्ञानावरण, श्ुतज्ञानावरण, अवधिज्ञानाररण 
मन: पर्ययज्ञानावरण, केवछ ज्ञानावरण | उनमें नो मतिज्ञानावरण है वह भी अनेक प्रकार है। की 
बर्गणामें # तीव्र अनुभाग बन्धर होता है और क्िप्तीमें कम होता है, किसी वर्गणाकी स्थिति 
अधिक पड़ती है, किप्तीकी कम पड़ती है। तथा एक प्रकारक्ी रसशक्ति रसने 
वाठे भी कप मित्र मित्र कार्यों द्वारा फलीमूत होते हैं । इन्हीं कर्मोके भेद प्रेदोंसे भात्मके 
थाव शी अनैक प्रकारके होते रहते हैं । वाह्तवमें आत्माका ज्ञान गुण एढ़ है, 
मतिक्ञान, श्रुतज्ञान आदि भेद केवछ कर्मोके निमित्तते हुए हैं, और उन मेदोंमें भी 
 & वर्गों समूहकों वगणा कहते हैं। समान अविभाग अतिब्छेदोंकी पारण करनवादे 
कर्मपरणशणुरौ वरी कहते हैं। मिन्र २ वर्ग समूह मित्त २ प्ररेणायें होती ईं। 


अध्याय धुत्नो पिनी टीका । | २७९ 


अनेक भेद हैं । किप्ती नीवके अधिक मतिज्ञान पाया जाता है किस्तीके कम पाया जाता है, 
मितने भी मतित्ञान थारी हैं समी छुछ न कुछ भेदकों ढिये हुए हैं। इसी प्रकार सभी 
कक अनेक भेद है भर उन्हींके निमित्ततरे उनके प्रतिपक्षी गुणोंमें न्यूनाधिकता पाई जाती 
है। प्रकृतमें मिथ्यालके अप्तेज्यात भेद तो बतछाये गये, अब उस्तीके शक्तिकी अपेक्षासे 
अनन्त मेंद्र बनाये जाते हैं--- 


अबवा शक्तितोअन्तो मिथ्यामावों मिसगेतः । 
परमादेकेकमालापं प्रत्यनन्ताश्व शक्तय/ ॥ १०४२ ॥ 


अर्थ--भयवा शक्तिकी अपेक्षासे वह मिथ्यात्व परिणाम स़मावसे अनन्त प्रकार है 
वर्योकि एक एक आहापके प्रति अनन्त २ शक्तिणं होती हैं। भावार्थ--प्रत्येक्ष आछाप 
अन॑तानंत वर्गणाओंका समूह है ओर प्रन्येक् वर्गणामें अनन्तान्‍न्त परमाणुओंका समूह रहता 
है, इपतिये प्रत्येक परमाणुमें प्रतिप्ती गुणकों घात करनेकी शक्ति होनेते उस्त कमेके तथा 
उप्तके प्रतिपक्षी गुणके भी अनंत भेद हो माते हैं, तथा अविभाग प्रतिच्छेदोंकी अपेक्षा भी 
अनतत भेद हूँ । 
तथा+ 
जधन्यमब्यमोत्कृष्टभावेची परिणामिनः 
शक्तिभेदरात्क्षणं यावदुन्मजन्ति पुनः पृथक ॥१०४श। 


कारूं कारुं स्वकापत्वाइन्धकाय पुत्र; क्षणात्‌ । 
निमज्ञन्ति प्रनश्चान्पे प्ोन्मजन्ति बषोदघात्‌ ॥१०४७॥ 


अथै--उन कर्मोकी मिननी भी शक्तियां हैँ वे सर प्रतिक्षण परिणमनशीढ् हैं 
इसटिय्े वे सवायोग्य जबर्व, मज्यम तथा उन्‍्ह्ृ्ठ मार्वों द्वारा परिणमन करती हुईं मिन्न 
रूपते प्राट् होती हैं। और वन्‍्वरू काये कर करके शीघ्र ही शान्त्र हो जाती हैं। 
उनके जञान्त होते ही दूसरी शक्तियां अपने उदयानुप्तार प्रगट होनाती हूँ। उन शक्तियोंका 
बन करना ही ए% कार्व है। भावार्थ-नो कर्म भिप्त मावसते उदय होता है अपीत्‌ नपन्‍यह- 
पसे अबबा उत्हृष्टहपसे मितदी भी फलदान शाक्तिको ेकर उदयमें आता है वह उसी 
हुपसे अप्ता फल देता है हाय ही नवीन कमोका बनन्‍्ध करता है, इतना कार्य कर वह नष्ट 
होनाता है और दूसरा कम उदयमें आने ढागता है। इसी प्रकार वह भी अपनी अपनी 
शक्तिके अनृत्तार फछ देकर हवा नवीन कर्मोका वन्‍्ध करके नष्ट हो जाता है, 
पहढ़े २ बाचे हुए कम उदयमें आते हैं और नवीन २ कर्म बेंपते रहते हैं, यह कम तब 
तक ब्रराबर रहता है लत्रतक कि कारणभूत मोहनीय कर्म शान्त नहीं होता है। 


१८० | पश्चाध्यायी | द्क्ा 
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बुद्धपूतक मिथ्यात्वके क्तिपय दृशान्त--- 


युडिप्वेकमिथ्यात्य॑ लक्षणाह॒क्षितं यथा । 
जीवादीनामश्रडा न श्रद्यानं वा विपययात्‌ ॥ १०४५॥ 
अथे--चुद्धिपूवक मिथ्यात्वका जो हक्षण किया गया है वह इस प्रकार है-भीवादिक 
पदारयोका श्रद्धान नहीं करना, अथवा उनका उल्ठा भ्रद्धान करना। 
तथा-- 

खूध्मान्तर्तिद्राथोः प्रागेवात्रापि दर्शिता। । 

नित्य जिनो दितवाक्यैज्ञातुं शक्‍्या न चान्यथा १०४६ ॥ 

दर्शितिष्वेषि तेषच्चैजनेः स्पादादिभिः स्फुटम्‌ ॥ 

न स्वीकरोति तानेव मिध्याकर्शादयादपि | *॥ १०४७॥ 

अथै--सुश्ष्म पदार्य-परमाणु धर्मादि द्रव्य, अन्तरित पदाब-राम रावणादि, दूख- 

त्ी पदार्ष-पुमेह अक्नत्रिम चैत्याहइय आदि। इसका वर्णन पहले मी आचुका है। ये पदागे 
निनेन्द्र कयित-आग्मसे ही जाने ना सक्ते हैं अन्यथा नहीं। इन पदायोका स्याद्नाद 
पारंगत आचारयोने अच्छी तरह शास्रोंमें विवेचन किया है परन्तु मिथ्यात्व कमके उत्यसे . 
मिथ्यादष्टि पुरुष उनको नहीं स्वीकार करता है। भावार्थ-मैनाचायोने प्रथमाहयोग-झालमें 
मोक्षणामी-उत्तम परुषोंके जीवन चरित्र हिखे हैं परन्तु मिथ्यादष्टि पृर्त उप्त कंथनको ही 
मिथ्या समझता है, वह समझता है कि निन राम रावणादिका चरित आचायोनि ढिसा है 
वह केवक काल्पनिक है वाह्तवमें राम रावण आदिक हुए नहीं हैं | यह आचार्योकी कहना 
उपन्यासकी तरह समझानेके लिये है । इसी प्रकार धुमेह, विदेह आदि नो उप्के सर्वथा 
' परोक्ष हैं उन्हें भी वह मिथ्या समझता है। मिध्यात्व कमने उपकी आत्मापर झना गहश 
प्रभाव डाल दिया है निप्तसे कि उप्तकी वृद्धि ततवदा्थोकी ओर नाती ही नहीं है। वालों 
/ जनक तीज कमरा प्रकोप इस आत्मापर रहता है तब इसका कल्याण होता ही नहीं है। 
' जिन नीवोंका की शान्त हो नाता है उनके अन्तरंग किवाड़ तुरन्त खुल गाते हैं और उत्ती 
समय वे सुपथमें छुग जाते हैं । स्वामी विद्यानन्दि गोतम गणधर आदिके ऐसे अनेक ऊाहए 
हैं जो कि पहले मिथ्यात्व काैके उदयसे उन्हीं पदार्थोक्रों अमरूप समझते थे परत पी 
निमित्तवश मिथ्यात्व कमेके हट नानेसे उन्हीं पदाथोद्ो यथा प्रने झंगे। नो ओग 
हीं आचार्योकी. कही हुई तल फिलासिफी (तल सिद्धान्त )को ठीक मानते हैं और उत्तों 
>आवायोकी कही हुई प्रधमाइयोग कथनीको काल्पनिक सम हैं उन्हें पोचता चाहिबेड़ि 


ैनीयकीण--म मम कमी नननीनन-+44 व ऊऊ-ल नी न्‍ चीन ल्‍न्‍क्‍॑॑+ मक 
# मिध्याकमीदयादवी; ऐसा संशोधित पुस्तकर्म पाठ है। 


_ अध्याय ] धुवोधिनी टीका । [१८१ 


ए्रन्‍्फमफुण] 











८७०७ । 


जाषयोाँको एमी क्या आवश्यप्रता पड़ी थी जो कि बिना क्रिवी प्रयोजनके करपना करके 
लोग को ठगते ! यदि यही करतेत्य उनछो ऊूना शेष था तो क्यों सांसारिक सुखका परि- 
त्याग कर कैंठिव तत्र करनेके लिये मयार्पद मगरुकों उन्होंने निवास स्थान बनाया था [ 
नेदि कंद्ा जाय कि अपना कर्याण करनेके डिये तो दूसरे छोगोंकों प्रतरण करना आत्म- 
कह्याण नहीं कहा जा सकता है ! इसलिये आचार्योक्षी कृतिको नो मिथ्या वतलाते हैं वे 
बिचोरे मिथ्यात्व कर्मोदयक्रे सताये हुए हैं। दूसरी बात यह है कि कलसनासे शिक्षा 
जबदय मिलती है परंतु निश्चय पथ्रका परिज्ञाव कर्मी नहीं हो सकृता, और विना निश्चय 
पका परिज्ञान हुए उप्त शिक्षाक्रों सुखर शिक्षा वहीं कहा जा सकता । पद्मपुराणमे छिखा 
है कि रावणने कैलाश पवेत उठानेके पीछे उस पर्वत पर जब चैत्यालय ओर मुनिमद्दाराजके 
दर्शन किये तग्र भक्तिके वश अपने हाथक्ी नश्षक्रों चिऊाड़ा बना कर उनके गु्णोका गदुद 
गान किया। हृ॒प्ती प्रकार वन्॒जंधने मुनिप्रहाराजके दर्शन कर अखुवतेंको अहण किया, 
अथवा रामचंद्रफों सीताके जीवने बहुत कुछ विचलित करनेका उद्योग किया, परतु वे 
ध्यानमें ढढ़ दी बने रहे, क्रिख्निस्मात्र मी विचाडित न होसक, इत्यादि बातोंकों यदि 
ठीक माना जाता है तब तो मनुष्य उसी प्रकारक्री क्रियाओंने अपने भावोंका सुधार कर 
सक्ते हैं और रावणके समान भाहिरतमें मग्त हो सक्ते हैं, वजजंधके समान अपने अन«& 
था छोड़ सक्ते हैं, रामचन्द्रके तुल्थ ध्यानमें निश्चल-उपयोगी वन सक्ते है। अजनचोर 
' सीखे पुरुषोंके आगे पीछेक्े कर्तेव्योने भावोका वैचित्य जान सक्ते है। परम्तु इन सब 
बतोंको कारपनिक समझनेंसे कुछ कारये सिद्ध नहीं हो सक्ता है, क्योंकि कल्पनामें रावण- 
उसकी भक्ति; रामचन्द्र-उनका ध्यान, दज्ञ ध्ध-उ का सुधार, अंजनचोर-उसकी काथा 
पलट, ये सब कारये मिथ्या ही प्रतीत होंगें। टेसी अवस्थामें किस आधार पर और किस आादशेसे 
मुधारकी यथार्थ शिक्षा ली जा सक्ती हे ! हिसीने पाप क्रिया वह नरककोीं गया, क़िसीने 
पुण्य किया वह स्वकों गया, यह पाप पुण्यका फल भी मिथ्या ही प्रतीत होगा, क्योंकि 
कश्पनामें न कोई स्वर्ग गया और न नरक गया, ऐसी जवस्थामें नरक सगे व्यवस्था भी 
उड़ जाती है । केवेल वे ही बाते शेष रह जाती हैं जो ।कि संप्तारमें-व्यवहारम आ रही हैं, 


* यरोक्ष पढार्थ कुछ पदार्थ नहीं ठहर्ते | परोक्ष पदार्थो्मे बुद्धि न जानेसे अश्ानी पुरुष 


ठोकके भी उतना ही समझता है जितना कि वह देखता है । ऐसा विपरीत भाव मिथ्यातव 
कमके उदयते होता है । हे 
मिथ्यात्व कर्मोदयर्से होनेवाडे भाव--- 
ज्ञानानन्दों यथा स्गतां छुक्तात्मनों यदन्‍्वयात्‌ । ल्‍ 
विनाप्यक्षशरीरेम्यः प्रोक्तमस्त्यस्ति वा न वा ॥ १०४८.॥, 
उ० ३६ 
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थ--जशञान और छुख-अ ल्माके गुण हैं इसलिये ये इन्द्रिय जौर शरीरके बिना 
भी मु ज॑वके निरन्तर रहते हैं, इसी विषयमें मिथ्यादष्टि विचार करता है कि यह 
कहना ठीक है अब । ठीक नहीं दे । भावाथं--जश्ञान और सुख आत्मक़े नि गुण हैं; 
गुणोंका कमी नाश नहीं होता हे यदि गुणोंका ही नाश हो जाय तो द्वव्यका भी नाश 
हो जाय, जौर द्वव्य॥ नाश हानेसे शू-यताक प्रप॑ंग आवेगा इसलिये गुण पुल्न-द्रव्य 
हदा टड्ोत्तीणफ समान अखण्ड रहता है परन्तु दंसारंमे ज्ञान और सुखका अनुमव 
शगेर ओर- इद्धियोंके द्वारा ही होता रहता है । यधपरि इन्द्रियोंसे आत्मीक सुखका 
स्वाद नहीं आता है-। आत्माका सुख तो आत्मार्मे ही सं होता है, इन्द्रियां तो 
उस्रकी- बाधक है इन्द्रियों-क्षत जो सुख होता है वह केवछ शुभ कमेका फलस्वरूप है, 
तभाषि मिथ्यादष्टि उसी छुसको आत्मीक सुख समझने छुगता है,- इन्द्रियजन्य ज्ञानकों ही 
बृह-यथाथे-प्रत्यक्ष ओर पूर्ण ज्ञान समझता है। और उसी समझके अनुसार वह यह भी 
ऋर्पना करता है कि बिना इन्द्रिय और शरीरके सुख और ज्ञान हो ही नहीं सक्ते हैं। 
इसीलिये वह मुक्तात्माओंके शान, सुख सम्देह करता है कि बिना शरीर और इन्द्रियों 
मुक्तात्माणोंके ज्ञान और सुख जो बताया है वह हो सक्ता है था नहीं! वास्तबर्म 
इस्द्रियजन्य शान सीमावद्ध और परोक्ष होता है, जद्धांपर इब्द्रियोंसे रहित-अतीकिंग ॥ 
ज्ञान होता है वहीं पर उसमें पूर्णत। और निर्मल्ता आती है | मुक्त नौवोके जो शान होता 
है वह अतीन्द्रिय होता है । इसी प्रकार उनके गो सुख होता है वह इस्ियोंसे स्वश 
विहकुणः होता है, इन्द्रिवजन्य जो सुख है वह कर्मोदय ननितत है. इसहियें दुःख ही है। 
मिथ्याइष्टि दु.खकी ही सुख समझता हे । 
आर भील-- 
स्वतः सिडानि व्रव्याणि जीवादीनि किलेति पद... 
प्रोक्त जेनागने यत्तत्स्पादा नेच्छेदनात्मवित्‌ ॥ १०४९ ॥ 
अर्ग--मैन शाम ख़त: सिद्ध शीवादिक छह द्वव्य कहे गये हैं वे हो सकते है 
था वहीं £ ऐसी मी आशंका वह थालस्वरूपक्ो नहीं जावनेवाल-मिथ्यादषटि करता है। 
और भी-- 
नित्यानित्यात्मऊ तत्त्वमेझ चेकपंदे च यत्‌ | 
स्पादा नेति विरुदत्वात्‌ संदायं कुरुते कुदकू ॥ १९५० ॥ 
अ(--पदारय निद्मत्थात्तक ६, एक दी पदार्थमें नित्यल और अनित्यल धरे 
रहते हैं। इस विषपमें भी मिध्या ढडे संशय करता है कि एक पदार्थमें नित्य के 
अमित दो धर्म रह से हैं या नहीं ! वह समझता है कि निल्नल और अनिल प 
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परस्पर विरोधी हैं इस लिये उनका एक पदार्थमं रहना अशफ्य है। भावाधे--पदार्य 
द्रव्य दृष्टिसे सदा रहंतो है उसका कमी भी नाश नरीं होता है। परन्तु पर्याय दृष्टिसे 
वह अनित्य है | जैसे मनुष्य मरकर देव हो जाता है। यहां पर जीवकी मनुष्य पर्यायका 
/ तो नाश हो गया और देव पयागका उत्प.द हो गया पर-तु जीवका न तो नाश हुआ है 
और न उत्पाद हुआ है । जो जीव मनुष्य पयार्यमें था वही जोव अब देव पयायमें हैं, 
इस लिये जीवद्वव्यकी अपेक्षेस तो जीद नित्य है परन्तु जीवकी पयायोंक्री जोक्षासे 
जीव अनित्य है अतः जीवम कर्थंचित्‌ नित्यता, और कर्थवित्‌ अनित्यता दोनों ही धर्म 
रहते हैं, परन्तु जिस अपेक्षासे नित्यता है उस ओक्षास अनित्यता नहीं है, यदि जिस 
अपेक्षासे जीवमे नित्यता है उस्ती अपेक्षासे उसमें अनित्यता भी मावी जावे तब तो अवृइय 
विरोध संभव है परन्तु अपेक्षाके व समझनेते ही मिथ्या ढरि हन धर्मोंकों विरोपी समझता है। 
और--- 
अप्यनात्मीयभाषेषु घावन्नोकमकर्मस । 
अहमात्मेति बुड्धियों दतोहर्य विजूम्मितम ॥ १०११ ॥ 
अथ--कर्म-शानावरणाईे, नो कर्म-शरीरादि जो आत्मासे मिन्न पदार्य हैं उन पदारयों , 
मैं ९ मैं आत्मा है, इस प्रकार जो बुद्धि होती है वह दर्शनमोहकी चे्ट है। भावाथै-- 
दशैन मोहनीयके उदयसे यह जीव शरीरादि जड़ पदार्थोकों ही जात्मा समझता है। 
और-- 
अदेवे देवबुड्धिः स्थादगुरों गुरुधीरिह । 
अधर्म घमवज्ज्ञानं इहमोहस्पानुशासनात्‌ ॥ १०५१॥ 
अथे--दर्शन मोहनीय कमके उदयसे यह जीव अदेवर्म देवबुद्धि, अशुरुमे 
गुरुवुद्धि और अधम्में ध्मदुद्धि करता है । 
और भी-- 
धनधान्यछुतायथ मिथ्यादेव दुशाशयः । 
सेवते कुत्सित कमे कुर्याता मोहशासउ/त्‌ ॥ १०५३ ॥ 
अथै--मोहनीय कर्मके वशीमूत होकर यह जीव अनेक खोटे २ आश्चयोको 
इृदयमें रसकर धन धान्य पुत्र आदिकी प्राकिके लिये मिथ्या देवोंकी सेवा करता है। तथा 
नौच कर्म भी करता है। भावाथे--जो छोग वर+ इच्छास चण्डी, मुण्डी, मैरों, नगर- 
सेन, माता आदि कुदेवोंकी पूजा करत हैं तथा जो हिंसादिक निंय कार्यो्मे प्रदृत्त दवोते हैं 
दे सब मिथ्यातर झमेक्े वर्शामृत है । 


न्स्स्स््स्य्य्य्य्य्य्य्य्य््य्स्य्य्य्य्य्य्य्य्य्यय्य्य्य्स्य्य्य्य्च्य्य्य््स्ल्ल््ि जल '७०क०क पका व्फ्फेल्‍कपणर७>कनपनन 
है सारांश-- | 
न्‍ सिड्मेतन्लु ते भावाः प्रोक्ता बेड मतिच्छलात। 
अथोदोदयिकास्तेषि मोहहैलोद्यात्परम ॥ १०५४ ॥ 
अथे--यह बात सिद्ध हो गईं कि गतिके बहानेंसे जो भाव कहे गये हैं-वे भी 
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गति कंमेके साथ उदयमें आनेवाले मोहनीय कर्मके उदयते औदयिक हैं। भावाथ-कुछ 
ऊपर नामकर्मके भेदोंमे ” गति कर्मका विवेचन करते हुए उसे जऔदयिक, 


भावेंगं गिनाया है, और यह बतका दिया है कि नारक, तिर्थेगू, मनुष्य, 


देव इन चारों पर्यायोमें आत्माके भाव मिन्न २ रीतिसे असाधारण होते है। जैसी पर्यीव , 


होतीं है उसके अनुस्तार आत्माकी भाव सन्‍्तति भी होजाती हे | अथोत्‌ जिस पयोयें 


यह जाला जाता है उसी परयोबके अनुसार इसके भावोकी स्चना हो जाती है इसहिये . 


गति कमे औदायेक है । यहां पर किसीने शैक्षा की थी कि गति कर्म तो नाम कर्मका भेद 
होनेसे अधातिया कर्म है, उसमें आत्माके भावोका परिवर्तन करनेकी थोग्यता कहांसे आ- 
सक्ती है.! इस शंकाके उत्तरमें यह कहा गया है कि उस गति कमके उद्यके साथ ही 
मोहनीय कमेका भी उदय हो रहा है इसाडिये वही आत्माके भावोंके परिवर्तनका कारण 


_ 


है ! और नारकादि पयीय उस परिविर्तनमें सहायक कारण है, क्योंकि नारकादि भिन्न २ 


पयोयोके निमित्तसे ही मिन्न २ द्रव्य, क्षेत्र, काठ भावकी योग्यता मिलती है और जिम 
प्रकारंकी जहां सामग्री है उसीके अनुसार मोहनीयके उद्यसे आत्माके भावेभिं परिवर्तन 
होता है, अथीत्‌ सामग्रीके अनुसार कर्मोदय विशेष रीतिसे विपच्यमान होता है। इसी- 
लिये गति कर्मके उद्यते होनेवाडे भाव भी औदयिक हैं । इनमें अन्तरंग कारण मोहनीय 
कर्मका उदय ही समझना चाहिये । 

यन्न कुन्नापि वान्यत्र रागाँशों वुडिपूवेकः। 

स स्थादृड्विध्यमोहस्य पाकाद्वात्यतप्तीद्यात्‌ ॥ १०५५ ॥ 

अर्थ---जहां कहीं भी बुद्धिपूपिक रोग द्ोता है वह दर्शनमोह और चाखिमोहके 


पाकसे ही होता है अथवा दोनेंमिंसे किसी एकके पाकसे होता हैं। भावाथे-जहां पर दर्शनः - 


फेर ल्‍ ऐसे है की 5 
भोहका उदय है'यहां पर चारित्रमोहका भी उदय नियमसे रहता है ऐसे स्थछ पर देनी ही 
हरि रे उद है प न शैनमे 
बुद्धिपूवेक रागके-कारण हैं, और जहांपर चारित्रभोहका उदय रहता है वहां दरवर्महित्ी 


उद्देय रहे या न रहे नियम नहीं है, चौथे गुणस्थाने ऊपर केवछ चारित्रमोहका ही उद्व - 


हि वकाे' है 
है इसलिये'बहां केवठ चारिज्रमोहके उदयते गग होता है। गहांपर दोनोंसे होता ४ 
क्, |) कु ॒ न जी ।०+ ह 
दही पर'दर्शनमोह आत्माक्ों मिथ्या बुद्धि करता है। चारित्रमोह राग करता हैं। । 
गुणस्थानसे ढेकर ऊपरके गुणस्थानेम, पुद्धिपुप+ राग वो होता है. परन्तु वहां पर मिला 
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बुद्धिपूरषक राग हीं होता है । जैसे-मिथ्वादष्टि शरीरादि मिन्न पदार्थों आत्मत्त बुद्धि 
राग कर सक्ता है पस्तु सम्बन्दष्टि शरोरादिम राग अवश्य कर सक्ता है किन्तु आलल्- 
बुद्धिसि नहीं कर सक्ता है। क्‍योंकि शरीराडमें आत्मतबुद्धि करनेबाढा तो केवल- 
दर्शनमोह है। 
के साराशुण०्- 
एकसादयिका भाषाश्त्वारों गतिसंश्रिता; । 
केवल बन्धकतारों मोहकर्भोंदयात्मकझा। ॥ १०५६ ॥ 
अथे--इस प्रकार गतिकर्मकरे आश्रयसे चार ओद्‌यिक भाव होते है | परन्तु बन्पके' 
करनेवाले केवठ मोहकर्मके उदयसे होनेवाले ही भाव है| भात,थ--विना मोहनीय क्मके 
गति कमेका उदय कुछ नहीं कर सक्ता है, केवल उद्यम आकर खिर जाता है। 
कपय सीवि--- 

कुषायाश्ापि चत्वायों वोवस्वीदयिका: स्छुता। ! 

कोधो मानोड्पष भाषा व लोसश्षेति चतुद्यात्‌ ॥१००आ 

ने चाउप्त्मोत्तरभेदेश मासतोप्यन्न घोडझ । 

पश्चविद्यतिकाश्ाापि लोकासंख्यातसात्रका। ॥ १०५८ ॥ 

अथवा शक्तितोष्नन्ता। कषायाः कल्मपात्मकाः । 

यस्मादेफेक्सालाएं प्रत्यन्ताथ शक्तयः॥ १०५९ |। 


- अये--कष, मान, माया, छोम ये चार कपायें भी जीवके औदयिक भाव है। 

हर ५० हल उत्तर मल. है रॉक 
और उन कपायोंद्ते जितने उत्तर भेद है वे सव भी औदयिक भाव है। कपायोंके उत्तर 
मेंद्र नामकी अपेक्षासे सोलह भी-है तथा पद्चीस भी है। परन्तु सूक्ष्म इृष्टिसे उनके 
असझयात छोक प्रमाण भी भेद हैं। अथवा शक्तिकी अपेक्षात्र उन कंषायोंके अनन्त भी 
भेद हैं । क्योंकि एक २ भेदके प्रति अनन्त अनन्त शक्तियाँ है । ये सब कपायें पाप रूप 

5 ९! 
है। अथीत्‌ सभी कपायें आत्माके गुणोंक्ा घात करनेवाी है। भावाये-सामान्य रूपसे 
कोध मान साया छोभ ये क॒पायोंके चार भेंद है, अनन्तातुवन्धि, अमत्याख्यान, प्रल्मास्पान 
और रंज्वरन इच मेररोंकी अपेश्ासे उनके सोलह भेद हैं। अधथांत्‌ इन चारों भेदेंमें क्रोष 
म्ड ७ ७. ॥ 
मान माया छोम जोड़ देनेसे सोलह भेद हो जाते हैं । इन्हींगें द्वस्य. राति, जरति, शोक, 
न्‍् रे ६ सु ० आस 

मय, जुगुप्सा, झीवेद, पुंवेद, नपुंसक वेद इन नो नोकपायोकों जोड़ देंनेसे उनके पच्चीस 
भेद हो जाते है। अन्तेंदर और शक्तियोंद्ी भपेक्षसे उनके अ्ृज़यात लोकप्रमाण भोर 


२४६] पह्वाध्यायी । [ दा 


अनन्त भेद भी हैं । +अनन्तानुवन्धि कपाय आत्माक्े स्वहृपाचरणचारित्रका धात करती 
है। >अप्रत्यास्यानावरण कपाय भात्माके देशचारित्रता घात करती है। प्रत्या्यानावरण 
कपाय | #आत्भाके सकल चारित्रका घात करती है। तथा संज्वलन कपाय+- आत्माके 
यथाख्यातचारित्रका घात करती है। अनन्तायुवा्धि कषायका दूमरे गुगर्थान तक उदय 
रहता है। अग्रत्याख्यानावरण कपायका चोथे गुण'्थान तक उदय रहता है। प्रत्यास्या- 
मावरण कषायका पांचवें गुणस्थान तक उदय रहता है। संज्वलन कपायका दर्शव गुणखान 
तक उदय रहता है| इन कपायोंका जहां २ तक उदय है वीं २ तक ये अपने प्रति- 
पक्षी गुणोंकों नहीं होने दवा हैं। इन कृपायोंक्रा वासनाकाल इस प्रवार है-संज्य इन कपायका 
अम्तमुंहूर्त, प्रत्याख्यान कपायका एक पक्ष अर्थात्‌ १४ दिन, अप्रत्यास्पान कपरायका छह 
महीना और अनन्तानुवन्धितरा संख्यात, असख्यात तथा अनन्त मत्र । वासनाकालका अभिप्राय 
यह है कि इतने काल तक इनका संस्कार आत्मा पेठा रहता है । जैते संज्वलन कपायके 
संस्कार केवल अन्त्मृह्त तक ही रह सक्ते है। प्रत्यास्यान कृपायके संस्कार एकवारके 
बढे हुए १५ दिन तक रह सक्ते हैं। इसी प्रक्तार ओरोंका संस्कारकाठ समझना चहिये। 
इन सववोर्भ अनन्तानुबन्धिका संस्कारकाल सबसे अधिक है। उम्तके संस्कार अनन्त भव 
तक रह सकते हैं। 
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चारिधमोहनीयका कार्य-- 
अस्ति जोवस्थ चारित्न॑ झुणः शुरव्वराक्तिमान्‌ । 
वैकूतोस्ति स चारिनत्रमोहकर्मोंद्यादिह ॥ १०६० ॥ 
अथे--जीवका एक चारित्र गुण है, वह शुद्ध स्वरूप है परन्तु इस संसारमे चारित् 
मोहनीय कर्मके उदयसे वह विछत हो रहा है. अथीत्‌ अनादि काल्स चारि मोहनीय 
कमेके उदयसे वह अशुद्ध हो रहा है । 
है ,. _+ अनन्तं-अनम्तसंसारं, अनुबन्धति स अनन्तानुकन्‍्धी, अयीत्‌ नो. अनन्त संसारकों 
बँधि-बढ़ावे उसे अनन्तानुतत्धी कहते हैं। अनस्तानुवस्धीऋषाय सम्बस्दशनदा भी घात करती 
है इस छिये यह संसार अनन्तकाछ तक अमण करानेवाढी है| 
€ अनंत , प्रत्याख्यानं-चारित्े, आइणेति-रुणदि असी अम्रत्याख्यानावरणः। अगात्‌ 
जो थोड़े भी-एक देश भी चारित्रको न होने दे उसे अप्रत्याज्यानावरण कहते हैं। 
|. # प्रत्याज्यानं-सक्छचारियं, आहइणोदीति प्रत्यास्यानावरण:। श्रयात्‌ जो सकलचारि- 
बढ़ी में होने दे उसे प्रत्याख्यानादरण कहते हैं। 
'. + यो यथास्यार्त संज्वलबति-मस्मतात्‌ करोति यः संज्यछनः अर्थात्‌ जो ययाजउयात 
जारिलड़ों न होने दे उसे इंज्बठस कइते हैं। 


दुल्पपा कक सनक का मय 
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धारिचमोहके भेद-- 
' तस्माचारित्रमोहश् तद्वेराद्‌बिविधों भवेत्‌। 
, पुद्नतरो दरव्यरूपोस्ति सावरूपोस्त चिन्मयः॥ १०११ ॥ 
अप--इस लिये- उसके भेदसे चारित्र मोह रो प्रकार है एक 7व्य रूप, दूसरा मावुरूप 
द्व्यरूप चारित्र मोह पुह्ुछ स्वहुप है और भाउरूप चारित्र मोह चैतन्य स्वरुप है । 
भाव/--चारिरमोह करके उदयसे जो आत्माक्े चारित्र गुणकी राग ढ्वेष रूप वैभाविक 
अवस्था है उसीसे चरित्र मोहनीय कर्मके दो भेद होजाते हैं, एक अव्य मोह दूसरा भाव 
भोह । पौहलिक चारित्र मोह हव्य मोह है और उसके निमित्तसे होनेवाडे आत्माके राग 
ट्वेषरूप भाव, मावरोह है। 
द्रव्य मोह-- 
अरत्येके मातिमद्द्॒ज्य नाम्या ख्थातः स पुद्ठलः | 
वैकृतः सोरित चारित्रमी हरूपेण संखितः ॥ १०९२ ॥ 
अने--रूप रस गन्ध स्पर्शका नास सूर्ति है। जिस दब्यमे ये चारों गुण पाये जायें 
'उसे भतिंगोन दृव्य कहते है, ऐसा मुर्तिमान द्रव्य छहों द्रव्योमेसे एक है और,वह पुहुंकके 
नामसें प्रसिद्ध है। उसी पदक एक वैम/विक पयोय चारित्र मोहरूप है। - 
पृथरीयण्डसमानः स्पान्मोहः पौद्कलिशो5खिलः । 
पुन्नल। स रवये नास्‍्मा सिधो बन्धो छथोरपि॥ १०९३ ॥ 
अर्थ--पौदहूलिक जितना मी मोह है सभी पृथ्वी पिण्डके समान है, वह स्व पु 
है भात्मा नहीं है पौदलिक दधब्यमेह और आत्मा इन दोनोंका परसर बन होता है । 
माव सोह- 
दिविधस्थापि सोहस्य पौज्ञलि दरय कमेणे । 
' उदयादात्मनों भावों भाव मोहः से उच्चते ॥ १०६४ ॥ 
अप-दोनों प्रतरके पैहडिक मोहनीय कर्मोक्के उत्थसे आत्माका जो भाव होता 
है उसे ही भाव मोह कहते है। भात--ब्पमोहके उदयसे होनेवाली जाज्माकी वैमा- 


बिक अवस्थाका नाम ही मावमोद्द हे । 
भाव भोहका स्वरूप--- 


जले जम्बालवल्नूनं स भावों मदियों भवेत्‌ । 
बन्वहेतुः स एवं स्थ। [ैलआडकर्मणाम्‌ ॥ १०३५ ॥ 
अर्थ--जहमें जिसप्रकार काई (हरा मछ) के जमजवेसे जरु मलिन हो जाता है 
इसी प्रकार वह भाव मी ( रागडेपकूप ) मलित्न होतां है, तथा वही अकेला जआाठों कर्मोड़े 
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न्स्््थ्व्त्ल्ल्लणशिलि्िणजिन्ल कि थी लदड+८००-२०त२०ह०] 
बन्यका कारण है। भावार्थ-विना कपाय भावोंके कर्म आस्माक़े साथ बंब नहीं सकते हैं, 
जैसे आते हैं वैसे ही चले जाते हैं, कपाय भाव ही उनके बन्धक्षा कारण है, इसीहिये 
दशवें गुणस्थान तक ही कर्मबन्‍्ध होता है, उससे ऊपर कर्मबन्ध नहीं होता किन्तु योगोकि 
'निमिससे जिस समयमें कर्म जाते हैं उत्ती समयमें खिरते मी जाते हैं। 
भाव मोह ही अनर्थीका मूछ है-- 
अपि यावद्नथानां सूलभेकः स एव च । 
. यसमादनर्थमूछानां कर्मणामादिक्वारणम्‌ ॥ १०६६९ ॥ 
अथ--संसारमें जितने भी अनर्थ हैं उन सबका मूह-कारण -वही माव भोह है 
क्योंकि अनभके मूछ कारण कर्म हैं और उन कर्मोंका भी आदि कारण वह भाव मौह हैं | 
और भी--- 
अश्युविधातको रौद्रो दुःख दुःखफल च सः । 
किमत्र बहुनोक्तेन सवोर्सां विपदां पद्म ॥ १०३७ ॥ 
अथे--यह भाव मोह जपविन्न है, अत्माके गुणोंका घातक है, रोद्रस्वरूप है, 
दुःखूप है, और दुःखका फल खरूप है, अथवा दुख ही उतका फ़रढ है। उम्र भाव 
मोहके विषयमें अधिक क्या कहा जाय, सम्पूण आपत्तियोंका वह स्थान है। | 
भावसेहमें परस्पर कायकारण भाव-- 
कार्यकारणभप्येष मोहो भावसभाहपः | 
# सर्वेबष्टानुवादिन प्रत्यश्राक्षवर्ंचधात्‌ ॥ १०९८ ॥ । 
अथे- यह भाव मोह कार्य भी है और कारण मी है । पृपेमें बंधे हुए कर्मोंके उ 
दयतसे होता है इसलिये तो का4 रूप है, तथा नवीन कर्मोके आज़वका सश्रय करता है 
इसलिये कारण रूप है । नीचेके इलोकोमं माव मोहका परस्पर कार्य कारण भाव ग्रन्थकार 
स्वयं फदते हैं-- 
- यदोचः पूर्वचडस्य द्रव्यमोहस्थ कर्ण; । 
पाकाहब्धात्मसबेस्वः का्यरूपस्तता नथात्‌॥ १०९९ ॥ 
अर्थ--निस समय पहले बाँध हुए द्वव्यमोह कर्मके उदयसे भाव मोह भात्मलाम 
करता है उस समय वह कार्यरूप है। 
निर्मिचसा श्री क्ृत्यो बैस्तमा रच्छान्ति पुद्चला। । 
ज्ञानाइत्यादिह्पस्थ तस्माहावोस्ति कारणम्‌ ॥ १०७० ॥ 
कै: संशोधित पुस्तकर्म “पूव॑बद्धानुवादेनः पाठ है। 
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अथ--उप्त भाव करके निमित्तते ज्ञानावरणादि रूप पुद्ल कर्म आते हैं ( आत्माके 
साथ बँधते हैं ) इसलिये वह कारणरूप है। भावाये-भाव करमोंके निमित्तते नवीन कर्मोंका 
बन्ध होता है, उन कर्मोंके निमित्तसे नवीन भाव मोह पेंदा होता है, फिर उसे नवीन कर्म 
बेंपते हैं उन कर्मोंके निमित्तसे. दूसरा भाव मोह पेदा होता है। इस प्रकार यह परस्पर कार्य- 
कारण माव सम्तति अनादि काठसे चल़ी आ रही है। एक वार द्रव्य मोह कारण पढ़ता है 
माव मोह उसका कार्य पढ़ता है। इस प्रकार परस्पर इन दोनोंमें निमित्त नेमित्तिक गाव है। 
विशेष-- 
पिशेषः कोष्यय काये केवल मोहकमंण: । 
मोहस्पास्थापि बन्धस्प फारणं सर्वेकंणाम ॥ १०७१॥ 
अथे--हस्त मावमोहमें इतनी कोई विशेषता है कि यह काये तो केवछ मोहनीय 
कमैका है, परन्तु कारण उप्त मोहनीय कम तथा त्म्पूण् कमोंके बंधका है। भावाये-द्वव्य 
मोहके उदयसे ही भाव मोह होता है इसलिये वह कार्य तो केवल मोह कमका ही है। 
परन्तु पम्पृण कर्मोंमें स्थिति अनुभाव डाहनेवाढ्ा वही एक भाव मोह है इसक्षिये वह कारण 


तब कर्मेंका है। 
घायंध-- 


अस्ति सिरुं ततो5न्योन्ये जीवपुड्डलकंणो: | 
निमिशनैमिसिकोभावो यथा कुम्भकुलालयो। ॥ १०७२॥ 
अथे--पस हिये यह बात पिद्ध हो चुकी कि निप्त प्रकार कुम्हार और घटका 
निमित्निैमित्तिक भाव है उप्ती प्रकार जीव और पृद्ठछ कर्मोंका परस्पर निमित्त नैमित्तिक माव 
है। यहां पर दृष्टान्तका उद्दिष्ट अंश ही ढेना चाहिये, दृशन्त स्पूढ है। 
अन्तदेष्या कपायाणां कर्मेणां नर परस्परम । 
निमिशनैमित्तिकोभावः स्पाश्नस्थाज्लीवकर्सणो; ॥ १०७३ ॥ , 
अथे--नाद्य धृष्टिसे तो जीव और कर्मोक्ा परस्पर निमित्तनेमित्तिक भाव है परन्तु 
अन्तरंग इप्टिसि कपार्योका निमित्तनैमित्तिक माव है। अन्तईष्टिसि जीव कमेका नहीं है। 
भावार्थ-गीवके चारित्र गुणका विकार राग द्वेष है ओर वही राग द्वेप कम बन्‍्धका हेतु है 
इसहिये अन्त्ेष्टिसि कपाय भाव चारित्र गुणकी वैमाविक अवस्था और कर्मोंका ही उपुक्त 
सम्बन्ध है | स्थूछ दृष्टिसि जीवका भी कहा ना सकता है। 
यदि जीयका ही उपर्युक्त भाव माना जाय तो-- 
पतस्तश्र स्वयं जीवे निमिरे सति.कर्मणाम्‌ | 
निस्या स्थात्कतेता चेति न्‍्यायान्मोक्षो न करयाचित्‌ ॥१०७४॥ 
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अगे--नयदि कम बन्धका निमित्त कारण स्वये नीव ही माना माय तो नीव एटा 
कम बन्धका कर्ता ही बना रहेगा । फिर किप्ती नीवकी कमी भी मोक्ष नहीं हो प्केगी। 
इसहिये कम बंन्धके करनेवाढ़े आत्माके वैमाविक भाव कपाय भाव ही हैं। नब तक उन 
मार्बोकी पत्ता है, तमी तक आत्मा कम बन्‍्ध करता है, उनके अमावमें कमे बन्‍्ध नहीं 
करता है। जीव स्वयं कमेबन्धका कारण नहीं है । किन्तु अशुद्ध नीव है। 


हत्येवं ते कषायाख्याश्त्वारोप्योद्यिकाः सकता! । 
चारिश्रस्प गुणस्थास्थ पर्याया पैक्ृतात्मन। ॥ १०७५ ॥ 
अथे--झस प्रकार वे चारों ही कपायें औदयिक कही गईं हैं। वे कपाये आत्माक़े 
भारित्र गुणकी वैमाविक पर्यायें हैं। 
संकिषाय--- 
लिड्रगन्धीद्धिकान्येव त्रीणि खरीपुन्नपुंसकात्‌। 
भेदाता मोकषायाणां कर्मणाझुद्यात्‌ किछ ॥ १०७६ ॥ 
अथे--स्लीवेद, एंवेद, नपुं्क वेदके भेदसे तीन प्रकारके छिक्न भी औदयिक भाव 
हैं। ये माव नो कपाय कर्मोंके उदयसे होते हैं. 
चारित्र मोहके भेद--« 
चारिन्रमोहकमतदबिविध परमागमात | 
आये कषायमित्युक्त नोकषार्य द्वितीयकम ॥ १०७७ ॥ 
अथे--मैनागममें चारित्र मोह कर्मके दो भेद किये हैं। पहछा-कषाय, दूपतरा 
नोकपाय। भावाथे--जो आत्माके गुणोंकों कपे अर्थात्‌ उन्हें नष्ट करे उसे कषाय कहते हैं; 
और कुछ कम कपायको नोकपाय कहते हैं । नो नाम ईपत-थोड़ेका है, ये दो भेद चारिज 
मोहनीयके हैं । 
नो कपायके भेद-- 
तमत्रापि नोकषायाख्यं नवधा स्वविधानतः । 
« हास्थों रत्यरती शोकों भीजुगुप्सेति जिलिजुकम्‌॥ १०७८ ॥, 
अथे--नो कपायके नो भेद हैं-हात्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्ता, लरीवेद, 
पुवेदं, नपुंसकवेद । भावाथ-निप्तके उदयसे हँसी आये उसे हास्य 'नोकपाय' कहते हैं। 
मिएके आफ किये उक्त (सब) हो ओ री कहे हैं। किक 
» ' इस्यों रमर्ती शोको भीजेगुप्णा निलिज्ञकम्‌ । संशोधित युस्तकर्मे ऐश पाठ है । 
यही घुढ़ भतीत होता है। । 
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उदयते अरुचि हो उसे अरति कहते हैं। निप्तके उदयसे शोक हो उसे शोक 
कहते हैं। मिप्तके उदयसे उद्वेश ( मय ) हो उसे मय कहते हैं । मिप्तके उदयसे दूपरेके 
दोषोंको यह जीव प्रकट करे ओर अपने दोषोंको छिपावे उसे जुगुप्सा कहते हैं। अथवा 
दूप्तेसे घ्णा करना भी जुगुप्सा है। निम्तके उदयसे द्लीत्व भाव हो अर्थात पृरुषके स्ताथ रमण 
करनेकी वाज्छा हो उसे सत्री वेद कहते हैँ । जिप्तके उदयसे पुंसत्व माव हो अर्थात्‌ स्रीके साय 
रमण करनेकी वाब्छा हो उसे पुंवेद कहते हैं। जिपके उदयते नएुंप्कत्व माव हो अर्थात्‌ सखी 
प्रुष दोनोंते रमण करनेकी वाब्छा हो उसे नएँप्तक वेद कहते हैं। ये नो नो कपाय कमोंके 
भेद हैं। इन्हींके उदयसे ऊपर कहे हुए कार्य होते हैं। इतना विशेष है कि कहीं पर जैसा! 
भाव वेद होता है वैप्ता ही द्रव्य वेद होता है परंतु कहीं कहीं पर द्रव्य वेद दूसरा होता है 
और भाव वेद दूसरा | जात्माके भार्वोको भाव वेद कहते हैं ओर शरीरके आकारको द्रव्य बेड 
कहते हैं। यदि कोई पुरुष परढुपके साथ रमण करनेकी वाब्छा करे तो उप्तके द्रव्य वेद तो 
पुरुष वेद है परन्तु भाव वेद ल्ी वेद है। प्रायः अधिक तर द्वन्यके अनुकूछ ही भाव होता है, 
किंतु कहीं २ पर विषमता भी हो नाती है । इन तीनों वेदोंके उदयसे जैसे हस जीवके 
परिणाम होते हैं उप्तका क्रम आचायोने इस प्रकार बतढाया है। पृरुपकी काम वासना तृणकी 
अग्निके प्मान है। मिप्त प्रकार तृणकी अग्नि उत्पन्न भी शीघ्र होती है ओर भत्म होकर 
शान्त भी शीघ्र ही होनाती है। ख्रीकी काम वासना कण्डेकी अग्नि (उपह्ोंकी अग्नि)के 
समान होती है कंडेकी अग्नि उत्पन्न भी देरसे होती है ओर ठहरती भी अधिक कार तक 
है। इसी प्रकार स्लियोंकी काम वासना विना निमित्तकी प्रवह़्ताके सदा दत्री ही रहती है परन्तु 
प्रक्ठ निमित्तके मिलने पर उत्पन्न होकर फिर शान्त भी देरसे होती है। इसी लिये आवश्यक है 
किखियोंको ऐसे निमित्तोंसे बचाया गावें। ओर सदा सदुपदेशकी उन्हें शिक्षा दी नावे । ऐसी 
अव्थामें उनकी कामवासना कभी दीप्त नहीं हो सक्ती है पर्तु आमकल्के शिक्ितम्मन्प 
अतत्वज्ञ अपने भारवोंसि उनकी तुलना करके उनके मीवनकों कछझ्लित ओर दुखदाई बनानेका 
व्यय ही उद्योग करते हैं । यह उनका दयाका परिणाम केवल हिस्तामय है ओर अनर्थोका 
' घर है। यदि स्वमावरुदु ख्ियोंकी सदा सन्मागकी शिक्षा दी जावे तो वे कमी नहीं 
उन्मागंकी और पैर रक्लेंगी । ओर ऐसी ही निष्कहक्न खियोंकी सनन्‍्तान संप्तारका कल्याण 
करनेमें सम हो सक्ती हैं। मपुंसकक़ी काम वासना ईटोंके पाक (अवा)के प्मान होती है 
भअंर्यात्‌ उप्की अग्नि दोनोंकी अपेक्षा अत्य्त दीप होती है । संप्तारी जीव इन्हीं वेदोंके 
उदयते सताये हुए हैं। वाह्तवमें विचार किया माय तो ज्यों२ विषय सेवनकी तरफ यह मनुष्य 
नाता है त्यों २ इसकी अशान्ति और छाव्प्ता बढती ही नानी है, खेद तो इस बातका है 
कि इनके अधिक सेवनसे महृष्य तृत्तिकी वाब्झा करता है पल्तु उप्त अज्ञक्ों विदित नहीं 





२९१] पश्चाध्याथी । | दूसरा 


ध्य्प्प्स्प्प्न्स्प्प्प्प्प्प्स््प्ध्प्य्प्प्य्स्स्स्स्य्य्ल्क्स्य्य्य्य्प्प्प्य्व्य्स्प््स्प्पर्पटटटडड5>>- 
'है कि अग्निको शान्त करनेके लिये क्या उप्में छकड़ी ढालनेकी आवश्यकता है? यहि 
विषय सेवन तृप्तिका मांगे है तो अनादिकाढसे अमी तक क्यों नहीं तृत्ति हो पाती ? इसहिये 
इनसे नितना जल्दी तम्नन्ध छु़ाया जाय और इनकी ओर विरक्तता की जाय उतना ही 
परम छुल समझना चाहिये । 
ततश्रारित्रमोहस्प कर्मणों छ्युदयादुवम । 
चारिश्नस्प शुणस्घापि भावा वैभाविका अमी ॥ १०७९॥ 
अथे--इसलिये चारित्र मोहनीय कर्मके उदयसे होनेवाड़े ये नोकपाय मी भाजि 
गुणके वैमाविक भाव हैं। 
प्रस्पेके दिविधान्येव लिड्राननीह निसर्मतः । 
दृष्यमावतिभिदाभ्यां सर्वेज्ञाशानातिक्रमात्‌ ॥ १०८० ॥ 
अथ--सर्वज्ञकी आज्ञा-भागमके अबुप्तार प्रत्येक छिड्ठ स्थभावसे ही द्रव्य वेद, मात 
बेद इन भेदोंसे दो दो प्रकार हैं । इन दोनोंका वन पहले इछोकर्में सविस्तर किया गया है। 
ताम कर्म-स्वरूप--- 
अस्ति यन्नामकर्मक नानारूपं व चित्रवत्‌ । 
पौठ्नलिकमचिदृर्ष स्थास्पुद्धलविपाकि यत्‌ ॥ १०८१॥ 
अथे--आठ कर्मोमें एक नाम कर्म है वह चि6त्रोंके समान अनेक रूपवाढ़ा है, अर्थात्‌ 
जिप्त प्रकार विश्वकार अपने हस्त कौशह्से अनेक प्रकारके चित्र बनाता है उसी प्रकार यह 
नाम कर्म भी अपने अनेक भेदोंसे अनेक आकार बनाता है। शरीर, सहनन, गति, भाति। 
आहोपाज्ञ आदि समी रचना इस नामकर्मके उदयसे ही होती है। हसका बहुत नढ़ा विल्तार 
है। नाम के पौद्धछिक है, पृदढ़की वैमाविक व्यक्षन पर्याय है । इप्तीलिये वह गढ़ है, जोर 
शुद्ठठ विषाकी है# भावाथे--कुछ कर्म तो ऐसे हैं निनका (हमें ही विषाक होता है। 
अर्थात्‌ शरीरमें ही उनका फल होता है, कुछ कम ऐसे हैं. मिनका क्षेत्रमें ही विषाक होता 
है, अर्थात्‌ उनका उदय तभी आता है नब कि संत्तारी नीव एक शरीरको छोड़कर दूर 
शरीरको धारण करनेके लिये नाता हुआ विग्नह गतिमें होता है। झछ कर्म ऐसे हैं नो 
भवविष्राकी हैं अर्थात्‌ महुष्यादि पर्यायोंमें ही उमका फढ होता है; और इ 
कप ऐसे हैं जो नीवविपाकी हैं, अर्थात्‌ उतका मौवमें फह होता है। 
उम्र मामकर्त पुदरछ विपाकों नहीं है। २७ प्रकृतियां उसमें जीत्र 'विषाकी मी हैं 
परत अधिक भक्तियां पृद्रछ. वित्ाकी ही हैं, हसी लिये (जाहुस्‍यकी ओके ) उपुत 
' कृषन है। 
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उनमें ६२ प्रकृतियां पु विषाकी हैं । पांच शरीरोंसे लेकर स्पर्श पर्यन्त # ९० प्रकृतियां, तथा 
निर्माण, आताप, उद्योत, स्थिर, अस्पिर, शुम, अशुभ, प्रत्येक, साधारण, अगुरुरछु, उपघात 
_परघात ये नाम कमेकी ६२ प्रक्ृतियां पृद्ुछ विषाकी हैं इनका फल शरीरमें ही होता है। 
नरकादि चारों आयु भत्र विपाकी हैं। आयुक्ता कांय प्राप्त हुई पर्यायमें नियमित स्थिति तक 
रोकना है । इसलिये आयुका फल नरकादि चारों पर्यायोंमें ही होता है। चार आहृपूववी 
प्रकृतिया क्षेत्र विषाकी हैं। आजुपूवी कम उसे कहते हैं कि मिप्त समय जीव पूर्व पर्यायको 
छोड़ कर उत्तर पर्यायमें नाता है, उप्त समय नर तक वहां नहीं पहुंचा है, तब तक मंध्यमें 
उत्त जीवका पहली पर्यायका आकार बनायें रक्‍खे | चार गतियां हैं इस हिये आहइपूर्वी 
प्रकृतियां मी चार ही हैं | मिप्त आनुपूवीका भी उदय होता है वह पहढ़ी पर्योयके आकारको 
रखती है इसी छिये आलुपूर्वी प्रकृतियां क्षेत्र विषाकी हैं। इनका फक परक्षोक गमन करते 
समय नीवकी मध्य अव्त्थामें ही आता है | निम्न लिखित ७८ प्रकृतियां जीव विषाकी हैं 
बेदनीयकी २, गोत्रकी २, धातिया कर्मोकी ४७ और २७ नाम कर्मकी | नाम कमेकी ३७ 
प्रकृतियां इस प्रकार हैं | तीयकर, उच्छास, बादर, सुह्ष्म, पर्याप्त अपयात, उुस्वर; दुस्वर, 
आदेय, अनादेय, यशह्करीति, अयशस्कीति, शर्त, स्थावर, शुभविहायोगति, अशुभ विहा- 
योगति, छुमा, दुर्ग, नरकगति, तियश्वगति मनुष्यगति, देवगति, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, 

श्रीन््िय, चतुरिन्द्रिय, पश्ेन्द्रिय जाति, ये प्रकृतियां जीव विपाकी हैं । 

अग्रोपाज्ष और शरीरनामकर्मके कार्य» 
अक्गोपाडुं शरीर च तद्वेदौस्तोष्पभेदवत्‌। 
तबिययाकाल्त्रिलिड्रानामाकाराः सम्भवन्ति च ॥ १०८२॥ 

अर्थ-«उत्ती नाम क्मके मेदोंमें एक अगोपांग ओर एक शरीर नाम कमे भी है। 
ये दोनों ही भेद नाम कर्मसे अमित हैं । इन्हीं दोनेंके उदयसे ल्ीवेद, एंजेद और नएुंसक. 
बेदके .आकार होते हैं। भावार्थ--शरीर और अंगोपांग नाम कर्मके उदयसे इस जीवके 
शरीर और भंग तथा + उपांग बनते हैं, शरीरके मध्य तीनों बेदोंके आकार भी इन्हीं दोनों 

कर्मोके उदयसे बनते हैं | वेदोंसे यहा पर द्रव्य वेद समझना चाहिये। 
# ५ शरीर, ३ आज्ञोपाज्ष, ५ बस्धन, ५ संघात, ६ संस्थान, ६ संहनन, ८ से, 

५ रस, २ गन, ५ वर्ण! 
+ णछया वाहू य तह णिमव युद्दी उरोय सीणेग | 
अद्ेव दु अगाई देंह़े सेसा उबगाईं || 
अर्थ-दो पैर, दो द्वाथ, मितस्र, (चूतड़), पीठ, पेट, शिर ये आठ तो अग कहलाते 
हैं बाकी उद उपांग कहृछाते है। जैसे उगलिया, कान, नाक, थुंइ, आंजे भादि। 
गोगहसार । 





१९४] पद्माध्यायी । 
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द्रव्य वेदसे भाव बेदमें स|थेकता नहीं आतती--« 
ब्लिलिड्राकारसम्पत्तिः कासे तन्नामकर्मणः । 
नास्ति तद्भावलिड्रेश्ध सनागपि करिष्णुता ॥ १०८३॥ 
अथे--ल्लीवेद अथवा पुरुषवेद अथवा नपुस्कबेदके आकारका पाना नाम कमेका काये 
'है। इस आकारकी भावशिल्ञोंमें छुछ भी कार्यकारिता नहीं है। भावाथे-नाम कम केवह 
द्रग्यवेद-शरीरमें लिक्ञाहृतिको बनाता हैं; ल्री पुरुषोंके भावोंमें नो रमण करनेकी वाब्छा 
होती है व भाव वेद कहलाता है। ऐसा भाव वेद नाम कर्मके उदयसे नहीं होता है। जब 
तक माव वेदका उदय न हो तब तक केवल द्वव्य वेद कुछ नहीं कर सक्ता है, केवढ आकार 
मात्र है। इसीडिये नवमें गुणस्थानसे ऊपर केवल वेदोंका द्रव्याकार मात्र है। 
भाव वेदका कारण-- 
भाववेदेष्ठ चारित्रमोहकर्माशकोद्यः । 
कारण नूनमेक॑ स्पान्नेतरस्पोद्य! काचित्‌ ॥ १०८४ ॥ 
अभ--मभाववेदोंके होनेमें केवह एक चारित्र मोहकर्मका उदय ही निश्चयसे कारण 
है, किसी दूसरे कमका उदय उनके होनेमें कारण नहीं है। 
वैदोंने ण्वय-- 
रिरंसा दृव्यनारीणां पुवेद्स्योद्यात्किल | 
नारी वेदोदधाक्विदः पुसाँ भोगाभिलापिता ॥ १०८५ ॥ 
नाले भोगाय नारीणां नापि पुंसामशक्तितः । 
अन्तर्दग्धोस्ति थो भावः छीववेदोद्यादिव ॥ १०८९ ॥ * 
अर--पुंवेद्के उद्यसे दृव्य ख्ियोंके साथ रमण करनेकी वाब्छा होती है। सी वेक्े 
उदयसे पुरुषोंके साथ भोग करनेकी अमिछाषा होती है। ओर नो अशक्त सामथ्य हीन होनेसे 
न तो झियोंके साथ ही भोग कर सक्ता है, और न पुरुपोंके साथ ही कर प्क्ता है किन्त 
दोनोंकी वाम्छा रखता हुआ हृद्यमें ही नहा करता है ऐसा माव नएंतक वेदके उदयते होता है। 
चेदोँकी उम्र विषमता- 
द्रव्यलिंगं यथा नाम भावलिंग तथा क्चित्‌ । 
करचिद्न्यतम द्रव्य मावश्ञान्यतणों भवेत्‌ ॥ १०८०॥ 
)९ संशोधित पुस्तकर्मे छीववेदोदयादिति, पाठ “7 क्षाप्न एल छोवदीद्यादिति, पाठ दे। इवका कोई अगे मी नहीं 
; रिक्त है। < णेवित्थी गेव धुम॑ णंसओ उद्दयजिंगविदिस्तों । 


इद्च्वग्गिसमाणग वेदणगरुभों कडसचितो ॥ 
यह नपुंसकका स्वरुप है। गोमइपतार । 
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अथे--कहीं पर जैत्ता द्रत्यदिंग होता है वैसा ही भावरिंग भी होता है। कहीं पर 
द्रत्यक्िंग दूसरा होता है ओर भावढिंग दूसरा होता है | 
उदाहरण- 
यथा दिविजनारीणां नारीवेदोस्ति बेतर | 
देवानां चापि सर्वेषां पाक्रः पुंचेद एवं हि ॥ १०८८ ॥ 
अथे--जितनी भी चारों निकारयोंके देवोंकी देवियां हैं उन त्के लीवेद ही माववेद 
होता हैं, दूसरा नहीं होता । और नितने भी देव हैं. उन सबके एंवेद ही भाववेद होता हैं 
दुपरा नहीं होता। भावार-देव देवियोंके हन्यवेद और भाववेद दोनों एक ही होते हैं। 
भोग भूसों च तारीणां मारीबेदो नचेतरः | 
पुंचेद। केचरः पुंखां नान्‍यों वाइन्योन्यसभवश ॥ १०८९॥ 
अथै--भोगमूमिमें ल्ियोंके स्लीवेद ही माववेद होता है दूसरा नहीं होता ! भर 
बहांके पृर्षोंके केवल पुंवेद ही भावोद होता है, दूसरा नहीं होता अथवा इन दोनोंमें भी 
परस्पर विपमता नहीं होती । भावार्थ-देव देवियोंके समान इनके भी प्मान ही वेद होता है 
देव देवियां और भोगभूमिके ख्री $एप इनके नपुं्क वेद तो दोनों अ्रकारका होता ही नहीं 
* पुंदेद ओर ख्रीवेद भी द्वत्यमाव समान ही होता है विपम नहीं । 
नारकाणां च सर्वेषां वेदओकों नपुंसकः । 
द्रव्यतों भावतश्वापि ने ख्वीवेदों नवा पुमान्‌ ॥ १०९० ॥ 
अर्थ--सपम्पूर्ण नारकियोंके एक नपंप्क वेद ही होता है। वही तो द्ब्यवेद होता है 
और वही भाववेद होता है। नारकियोंके उव्यसे अथवा मावत्ते स्रीबेद, एृत्पवेद स्वेधा 
नहीं होते । 
तियेग्जातों च स्चेपां एकाक्षाणां नपुंसकः । 
घेदों विकलत्नयाणां छीवः स्थात्‌ केवल। किल॥ १०९१ ॥ 
पथ्चाक्षासंज्ञिनां चाएि तिरश्ां स्थान्नपुंसका। 
द्रब्धतो भावतश्वापि पेदों नान्‍य। कदाचन ॥ १०९२॥ 
अधे--तिर्यश्व जातिमें सभी एकेल्िय नीबोंके नपुप्तकबेद ही होता है, नितने भी 
विकद्त्रय ( हीसिय, नीनििय, चतुरिन्द्रिय ) हैं उन सबके केवह नपुंप्तक वेद ही होता है | 
और नितने भी अ्तज्ञी पश्चेन्द्रिय हैं उन सबके भी केवड नपुंसक वेद ही होता है। पही 
द्रत्य वेद होता है और वही भाव वेद होता है। दूसरा वेद कभी नहीं होता । 
कर्मभूमौ मलुष्याणां मानुषीणां तथैव च। 
तिरश्नां वा तिरख्ीनां त्यो वेदास्तथोद्यात्‌॥ १०९३॥ 


२९६] पश्चाघ्यायी । [ दूछा 
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केषाधिदृद्रव्यतः साडुध पुंवेदो भावतः पुनः। 

ख्रीवेदः छीबचेदों वा पुंवेदी वा चिधापि च ॥ १०९४ ॥ 

केषाज्चित्क्लीयवेदो वा द्रव्यतो भावतः पुनः । 

एंवेदी छीबवेदी वा ख्लीवेदो वा त्रिधोचित+॥ १०९५ ॥ 

कश्निदापयेयन्यायात्कमादस्ति प्रिवेदवान्‌। 

कदाथयित्क्रीबवेदों वा स्ली वा भावात्‌ कायित्‌ पुमान्‌ ॥१०९१॥ 

अर्थ--कर्म भूमिमें होनेवाले मनुष्योंके; मानुषियोंके, तिर्यश्वेंके और तिय॑श्रिनियोंके 

कर्मोंदयके अहुसतार तीनों ही वेद होते हैं। किन्हीके द्रव्य वेद तो एंवेद वेद होता है अर्थात्‌ 
उनके शरीरमें पररुपवेदका चिन्ह होता है, परन्तु माव वेद उनके ख्रीगेद, अथवा नपुंस्क वेद 
होता है । अथवा द्रव्यवेदके अनुप्तार भाववेद भी पुरुषबेद ही होता है| इस प्रकार एक 
द्रव्यके होते हुए भाववेद कर्मोदयके अनुप्तार तीनों ही हो पक्ते हैं। ऐसे ही किन्हीके क्रय 
वेद तो नएंसक वेद होता है परन्तु भाववेद एंवेद, अथवा नपुंस्क वेद अथवा स्री वेद तीनों 
ही हो पक्ते हैं| इसी प्रकार यह भी समझ छेना चाहिये कि किन्हींके द्रव्य वेद तो स्री बेद 
होता है परन्तु भाव वेद पुंवेद अथवा नपुंसक वेद अथवा ख्री वेद तीनों ही हो पके हैं। 
कोई आपर्यय न्‍्यायसे अर्थात्‌ ऋ्रमसे परिवर्तन करता हुआ तीनों वेदवाढ भी हो गाता है, 
कमी भावसे नपुंसक वेदवाला, कभी ख्रीवेदवाढा और कभी पुरुष वेदवाढ्ा। इसका आशय यह 
है कि कोई तो ऐसे होते हैं निनके द्रष्य वेदके समान ही भाव वेद होता है; कोई ऐसे है 
शिनके द्रव्य वेद दूसरा ओर भाव वेद दूसरा ही सदा रहता है जैसे कि ननखा हिनड़ा आदि। 
परन्तु कोई ऐसे होते हैं मिनके कर्मोदयके अनुप्तार भाव वेद वदकता भी रहता है। किस 
द्रव्य बेद सदा समीके एक ही होता है ओर वह आ नन्म नहीं बदल पत्ता । 

श्रयोषि 02057 ॥२ ९४ आह । 

नित्यंचायुद्धि पूवोस्थु) काचिते बुडिपरवेका; ॥ १०९७ ॥ 

अथे--ये तीनों ही भाव हद कर्मेंकि उदयसे होते हैं । किन्हींके अबुद्ि 

पूर्वक होते हैं और किन्हीके बुद्धिपूक होतें हैं । भावार्थ-बुद्धिपूपषिक भाव उन्हें कहा है 
कि बहांपर प्रमप्त पूर्वक-नान करके ख्ीत्व पुंसत्व भावों चित्तको ढगाया नाता है। भौर 
जहांपर केव एंवेदादि चारित्र मोह कमोंका ही उदय रहता है, खीत्व पूंछ भावक़ी वान्श 
मात्र भी नहीं है वहां अबुद्धि पूरक भाव होते हैं एकेन्द्रियसे ढेंकर अस्तज्ञी पत्चेखिय तक 
नीषोंके अनुद्धिपूवक ही भाव वेद होता है। केवल कर्मोदय मात्र है। तथा नवमें गुणत्थात 
तक जो ध्यानी मुनियोंके भाव वेद बतढाया गया है वह भी केवल कर्मोदय मात्र अबुद्धिपक 
ही है। नहां पर मैथुनोपसेवनकी वाम्छ होती है वहीं बुद्धिपू्वक भाव वेद है। 
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तेपि चारिन्नमोहान्तभौविनो वन्धहेतवः । 
संक्लेशाडैकरूपत्वात्‌ केत्रके पापकर्णाम ॥ १०९८ ॥ 
अर्प--दोनों प्रकारके भी भाववेद चारित्रमोहके उदयपते होते हैं इसलिये उसीमें 
3३ हे ही जाता है। तथा संदेश स्वरूप होनेसे वे केवल पाप कर्मोंक्े ही बन्पके 
| ॥ | 
| दरब्यंबेद पर्षक्षा हेदु नहीं है-- 
द्रृच्पलिड्रगनि सर्वाणि वाञवन्धर॒थ हेतवः । 
देहमानैकदत्तत्वे पन्धस्था:कारणात्स्वतः ॥ १०९९॥ 
अथे--जितने भी द्रव्य हिंग हैं वे सभी बन्धके कारण नहीं हैं। क्योंकि शरीरमें 
उनका चिन्द मात्र है और चिन्द मात्र बन्धका स्वयं कारण नहीं हो सक्ता। शरीराकृति 
बन्मका कारण नहीं हो सक्ती है। 
मिथ्यादशन--- 
मिथ्याद्शनसारुपात पाकान्सिथ्यात्वकर्मणः । 
भायों जीवरप मिथ्यात्य स स्थादोौद्यिक! किलः ॥ ११०० ॥ 
अभै--मिथ्याल्व कर्मके उदयसे जीवका जो मिथ्या भाव होता है वही मिध्यादर्शन 
कइहझाता है। बह जीवका औदयिक भाव है। ५ 
मिश्यादर्शनका कार्य-- 
अस्ति जीवस्थ सम्पक्त्व गुणओको निसगेज;। 
मिथ्याकर्मोद्यात्खेषि वैकृतो विकृताकृतिः ॥ ११०१ ॥ 
अप--जीवका एक स्वाभाविक सम्यकक्‍्त गुण भी है, वह भी मिथ्यादशैनके 
उदयतसे विफारी-वेभाविक हो नाता है । 
उक्तमस्ति स्वरूप प्राह मिथ्यामावस्थ जन्मिनाम्‌ । 
तस्मान्नोकक सनागम्न पुनरुक्रभयात्किल॥ ११०२॥ 
अर्थ--जौवोंको मिथ्या भाव कितना दुःख दे रद्द है उससे जीवोंकी कैसी अवस्था 
हो जाती है हत्मादि कथन पहले विस्तार पूर्वक किया जा घुका है इसढिये पुनरुक्िके 
मभते भा उसका थोड़ा भी खद्धप नहीं फद्दा है। 
अशानव भावन--- 
अज्ञानं जीवभावों थ+। स स्वादोद्यिक; स्फुटस । 
लब्वजन्मो दयायस्माजज्ञाना वरणकर्मण; ॥ ११०३ ॥ 
२ अर्थ--ज्ानावरण कर्मके उदयसे होनेवाला भज्ञाव भाव भी जीवका जौदाबिक 
। 


भाव 
डर ३६ 
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अंज्ञानंका स्वरूप-«- 
अस्प्यात्मनों गुणों ज्ञान स्वोपूर्वार्यापभासकर्म । 
सूछिते झतंक॑ वा स्पांदपु स्वाचरंणोदयात्‌ ॥ ११०४ ॥ 
अथै--आंत्मांका एक ज्ञान गुंण है वहू अंपने स्वरूपका और दूसरे अनिर्थित 
पदार्थोंका प्रकाशक है, परम्तु ज्ञानावरण कर्मके उद्यसे वह ज्ञान गुण मूछित हो जति दे 
अथवा मृतकके समान हो जाता है। भावाथे-- जिस प्रकार जीवके चढ़े नानेसे मृतक 
शरीर जड़-अज्ञानी है उसी प्रकार ज्ञानावरण कर्मने आत्माके ज्ञाब गुणको इतना ढक 
दिया है कि वह अश्ानी प्रतीत होता है। यही अज्ञान अवस्था जीवका जंज्ञान भाव 
कहलाता है। यह भाव जब तक आत््मामें केवलछजान नहीं होता है तब तक बराबर 
डदित रहता है। 
अशानभाव घन्धरा कारण नहीं है-« 
अर्थादौद्यिकल्वेषि भावस्यास्याउप्यवश्यतः । 
ज्ञानावृत््यादियन्धेस्मिन्‌ कार्य वे स्पादहेतुता ॥ ११०५॥ 
अपे-+यर्भपि-अज्ञानमाव भदयिक भाव अवश्य है. तथापि वह नियमसे शनाव- 
रणादि कर्मोंके बन्धका कारण नहीं है। 
नापि संक्ेशरूपो5य यः स्थादू पन्धस्थ कारणम्‌ । 
यः छेशो दुःखस्ूतिः स्थात्तयोगादस्ति क्लेशवाज ॥ ११०९ ॥ 
अर्थ>अज्ञान भाव संक्रेश रूप भी नहीं है जो कि बनन्‍्धका कारण हो; परंतु थे 
छेश दुःखकी मूर्ति समझा जाता है, उसके सम्बन्धसे अवश्य-हेशवान्‌ है । भावाथे-भशञान 
भाव बन्धका कारण नहीं है परन्तु दुःखर्मात अवश्य है। जो संझेश बन्चकी कारण समझा 
जाता है उस संछ्ेश रूप भज्ञान भाव नहीं है परन्तु जो केश दुःख सरूप समझा जाता 
है उस क्लेश रूप अवश्य है। 
दुःखमार्तिश् भावोध्यर्मज्ञानात्मा निसगेतः । 
वरज्जांघात हव ख्यातः कर्मेणासुदयों यतेः ॥ ११०७॥॥ 
अर्थ--यद्द अश्ञान रूप भाव स्ममाचसे ही दुःखकी -समू्ति है। वर्मोके कर्मो़ 
उदय मात्र ही वज़के आधात ( चोट) के समान द्ुःखदाई है। भावाथे-यधपि बल्नका 
कारण दो केवक मोहनीय कर्म है परन्तु जात्माकों दुःख देनेवाढा सभी कर्मोंका उवम है। 
“शक्षाक[र्‌नू--न हु 
नतु कब्मिहुणोप्यस्ति खुर्ख ज्ञानंग्रणादिवत्‌ । , , 
दुःख तबैकृत पाकात्तडिपक्षस्थ कर्मणः ॥ ११०९८ ॥ 


भ्रध्याय घुबोधिनी टीका | | १९९ 


तत्कर्थ माछितं ज्ञानं दुःखमेक -ततो सतम्‌ । 

तन दव्याश्रया; प्रोक्ता यरमादे निगुणा गुणा) ॥ ११०९॥ 

न झ्ञानादिशुणेपूचैरस्ति कश्रिहुणः सुखम्‌ । 

मिथ्यामावाः कषायाश्र दुःखमित्याद्यः कथम्‌ ॥ १११० ॥ 

अर्थ--क्या ज्ञानादि गुणोंके समान कोई सुख गुण भी है | उस सुख गुणका ही 

शैभाविक भाव-दुःख है ! और वह दुःख सुखके विपक्षी कर्मके उद्यसे होता है। फिर 
यहां पर मूछित ज्ञानको सर्वथा दु.ख कैसे कहा गया है ! क्योंकि ' द्वव्याश्रया निगुणा 
गुणाः ? ऐसा सूत्र है, उसका यही ाशय है कि जो द्वव्यके आश्रय रहै और जो निर्गुण 
हो उन्हें ही गुण कँते हैं । यदि ज्ञानादि गुणोमें कोई सुख गुण नहीं है तो मिथ्या भाव, 
और कषाय हत्यादि दुःख क्‍यों कह्दे जाते हैं ! भावाथ--ठाह्डाकारका अभिप्राय यह है कि 
क्या ज्ञानादि गु्णोके समान कोई सुख गुण भी है! और क्या दु.ख उसीकी वैभाविक अवस्था 
है ! यदि है तो फिर अज्ञान भाव, मिथ्या भाव, कपाय भाव इनको ही दुःख क्यों 
कहा गया है क्योंकि गुणोंमें गुण तो रहते नहीं हैं जब दुःख सुखकी वैभाविक अवस्था है 
तो वह मू्छित ज्ञान, वैभावैक दशन, वैभाविक चारित्रम कैसे रह सक्ती है ! यदि ज्ञानादि 
23: ९ कोई सुख गुण नहीं है तो फिर मिथ्याभावादिकों दुःख किस दृश्टिसि कहा 
जात है ! 





अत्तर-- 


सत्प॑ चास्ति खुर्ख जन्तोगुणो ज्ञानगुणादिवत्‌ । 
भवेत्तदैक्ृत दुःख हेतो! फमोष्ठकोद्यात्‌ ॥ ११११॥ 
अथे--ठौक है, शानादि गुणोंके समान इस जीवका एक सुख गुण भी है, उसी 

का वैभाविक भाव दुःख है, और वह आठों कर्मोंके उदयतते होता है। भावाथे-सुख शुण 
भी जात्माका एक अनुजीबी गुंण है, उस गुणको घात करनेवाछा कोई खास कर्म नहीं है 
जैसे कि ज्ञान, दरनादिके है किन्तु जाठों ही कम उसके घातक हैं, आठों कर्मेके उदयसे 
ही उस सुख गुणकी दुःखरूप वैमाविक अवस्था होती है। यहां पर यदि कोई शंका 
करे कि आठों ही कर्मोंमें मिन्‍न भिन्न पतिपक्षी गु्णोंके घात करनेकी » भिन्न २ शाक्ति है, 
फिर उन्हींमें सुखके घात करनेकी शक्ति कहांसे आई ? इसीका उत्तर देते है- 

अस्ति शक्तिश्व सर्वेषां करमणाझुद्यात्मिका ! 

सामान्यारुषा विशेषाख्या दैविध्यात्तदसस्थ च॥ १११२॥ 
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»£ अधातिया कम्मोमें प्रतिजीबी शुणोंके धात करनेकी भक्ति ॥ | 
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अरथ--मम्पूर्ण कर्मेके उदय दो प्रकारकी शक्तियां हैं। एक सामाग्य शाह, 
एक विशेषशाक्ति | हस हिये उनका रस भी दो प्रकार ही होता है। 

सामान्य शक्तिका स्वरूप-- 
साम्तान्याख्या यथा क्ृत्सनकम्णामेकरुक्षणात्‌ | 
जीवस्थाकुलतायाः स्थाडेतु पाकागतो रसः॥ १११३॥ 


अथे--समान्य शक्ति सभी कर्मोंकी एक ही है, और वह यही है कि-सब्ण 
कर्मोंका उदय रस जीवकी आकुलताका कारण है। भावाथे-भाठों ही. कर्मेकि, उदय 
जीव व्याकुछ होता है । कर्मोका उदय भात्र ही जीवकी व्याकुलताका कारण है, थौर 
जहां व्याकुल्ता है वहां खुख कहां ? इसलिये सभी कम्मोंमें सामान्य शक्ति एक है, उससे 
सुख गुणका घात होता है। विशेष शक्ति उनमें भिन्न २ गुणोंके धात करनेकी है। एफ 
पदा्थमें दो शक्तियां भी होती हैं इस्रीको उश्टन्त पूर्वक दिखाते हैं। 
ने चैतद्प्रसिर स्थाद दृष्टान्तादिषभक्षणात्‌ । 
दुःखस्य प्राणघातस्थ कार्यद्रैतस्थ दशेनात्‌ ॥ १११४ ॥ 
अर्थ--कर्मोंमें सामान्य और विशेष ऐसी दो शक्तियां हैं यह वात अप्रसिद्ध-भिद्ध 
भी नहीं है। दृष्टान्त भी है-विष खानेसे दुःख भी होता है और प्राणोंका नाश भी होत 
है । इसी प्रकार ज्ञानावरण कर्म ज्ञानका धात भी करता है और दुःख भी देता हैं। 
अन्यान्य कर्मोंमें मी यही बात है। एक ही विफ्में दो कार्य देखनेसे कर्मोंमे भी वो 
कार्य मलीभांति सिद्ध हैं । 








सारांशिन- - 
कर्माष्ठक विपक्षि स्थात्‌ सुखस्थेकगुणस्प थे । क्‍ 
अंस्ति किचिन्न कर्म तद्विपक्ष ततः पृथक ॥ १११५ ॥ 
अथे+-इसलिये जाठों ही कमे छुख गुणके विपक्षी हैं, कोई जुदा सास कर 
मुख गुगका विपक्षी नहीं है । 
वेदनीय कर्म सुखका विपक्षी नहीं है--- 
देदनीय हि कर्मकमास्ति चेशविपक्षि थ । 3 
न यतीस्यास््वधालतिस्य प्रसिद परशागमात्‌ ॥ ११११॥ 
अर्य--अयदि वेदनीय कर्मफो घुस शुणका विपक्षी करमेमाना जाय तो भौ और 
नहीं है, क्योकि जैन सिद्धान्तसे यह कम अघातिया असिद्ध है। भावाय-वेदनीव 
अ्धातियां कम है| अधातिया के जजुजीबी गुणोक्षा धात महीं कर सक्ता है। छुछ गुर 


अध्याय । सुबोषिनी टीका । [ ३०१ 
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सक्ता है। » 
असंयत भमाव--- 
असंयतत्वमस्पारित भावोपष्पीदयिकों यतः । 
पाकाचारित्रमोहस्य कर्मणो लब्धजन्मवान्‌ ॥ १११७॥ 


अयै--चारित्र मोटनाय कर्मके उदयसे होनेवाठा असंयतत्व भाव भी झात्माका 
ओऔद[पिक भाव है। भावार्थ--चारित्रमोहनीय कर्म आत्माके चारित्र मुणका धात करता 
है। चारित्रका नाम ही संयत-संवम है । जब तक चारित्र मोहनीय कर्मका उदय रहता 
है तबतक जात्मामें सयम नहीं प्रकट होता है । किन्तु असंयम रूप अवस्था बनी रहती है। इसलिये 
आारित्रमोहके उदयसे होनेवाछा असंयत भाव भी जात्माका औदयिक भाव है। इतना विशेष 
है कि चारित्र मोहनीय कर्मकी उत्तरोत्तर मन्दृतासे उप्र असंयत भावमें भी अन्तर पड़ता 
चला जाता है | जैसे-चौथे गुणस्थान तक सर्वथा अस्तंयत भाव है # वर्योकि वहां तक 
अप्रत्याउ्यानावरण फपायका उदय रहता है और अप्रत्यास्यानावरण कपाय एक देश 
संयम भी नहीं होने देती । पांचवें गुणस्थानमें एक देश संयम प्रकट हो जाता है। परन्तु 
बहांपर भी प्रत्यास्यानावरण कपायक्रा उदय होनेसे सकल संयम नहीं होने पाता । छठे 
गुणस्थानसे दुशवें गुणस्थान तक सकल संयम तो प्रकट हो जाता है परन्तु संज्वलन कपायका 
उदय होनेसे यथाज्यात संयम नहीं होने पाता। यद्यपि वारहवें गुणस्थानमें प्रतिपक्षी कमेका 
# इसी प्रकार मोहनीय म भी सुखका विपक्षी नहीं कहा जा सक्ता है, क्योंकि 
पोहनीय कर्मका नाश दश्वे गुणस्थावक्ने अन्त हो जाता है, यदि मोहनीय कम ही उसका 
विपक्षी हो तो वहाँ पर अनन्त सुख प्रक्ठ हो जाना चाहिये, परन्तु अनन्त सुख तेरहवें 
गुणस्थानमैं प्रकट होता है, जब हरि शानावरण, दर्शनावरण, अन्तराय ये तीनों कर्म भी नष्ट हो 
जाते हैं, इसलिये सिद्ध शोता है के चार्रो ही घातैया कर्मों छुख गुणके घात करनेकी 
शाक्त है। ऊपर जो आठों ही कर्मोक्ो सुखझ्रा विधातक कहा गया है वह आत्माके पूर्ण 
स्वरुपकी अप्राप्तिकी अपेक्षाते कहा गण है, वास्तवमें अनुज्ीवी गु्मों्रा घात घातिया क्मोसे 
ही होता है। हां दहर्वे गुणस्पान तक मोहनौयका सम्बन्ध होनेंसे आठों ही कर्म सुखके विधा- 
तक हैं| चौथे गुणस्थानमें उम्बन्दर्शनके साथ कुछ आंशॉमे आत्माका मुख गुण भौ प्रकट 
होता है, वह इसीलिये होता है कि घातिया कर्मोंमेसे अन्यत्म मोहनीयका वहां उपश्म अयवा 
शय अयवा छ्षयोपशम हो जाता है। इससे भी यह दबाव मलीमाति उदिद्ध है कि उखडा 
घादकझ कोई एड कर्म नहीं है सिन्तु सम्मिलित कर्मोंड़ी सामान्य शक्ति है। 
# सूहम इशिति वहा भी स्वस्पाचरण समत है ओर बह अनस्तादुबन्धी कृमके अमा« 
बसे होता. है । 


पे 
॥ 
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स्वेधा नाश हो जानेसे पूर्ण संयम प्रगट हो जाता है तथापि योगादि आनुपकब्निक दो 
कारण उसकी पूर्ण पूर्णता चोदहवें गुणस्थानके अन्तमें ही कही गई है) जहां एर पूर्ण ' 
संयम है उसीके उत्तर क्षणमें मोक्ष दो जाती है। यहां पर शंका हो सक्ती है कि जब चाखिक्ा 
नाम ही संयम है तब चारित्र मोहनीयके उदयसे होनेवाढे कषाय भावोंका नाम ही असंबत 
है फिर औदमिक भावोंमें कपाय भाव और असंयत भावको जुदा जुदा क्गों गिनाया गया 
है ! इसका उत्तर यही है कि असंयत अ्ताभावकी कहते हैं और कपाय आत्माके कहुपित 
परिणामोंकों कहते हैं। यथपि जहांपर कहुषित परिणाम हैं वहांपर अत भी नहीं हो से 
हैं तथापि कार्य कारणका दोनोमें अन्तर हैं। कपाय भाव ब्ताभावमे कारण हैं। इसीलियि 
जन्तमेंदकी अपेक्षासे दोनोंकों जुदा २ गिनाया गया है, अथोत्‌ आात्माकी एक ऐसी 
अवस्था भी होती है कि जहांपर वह बतोंको धारण नहीं कर सक्ता है और वह भव्य 
आत्माके कहषित भावोंसे होती है। कछुषित भावोका नाम ही कपाय है। 
संयमके मेद्‌-«« 
संयम फ्रियया द्वेघा व्यासादद्ादशधाउथवा । 
शुरूरवात्मी पलबण्धि; स्थात्‌ संयमो निष्कियरप- च ॥ १११५॥ 
'अधेः--क्रियाकी अपेक्षासें संबमके दो भेद हैं। अथब्रा विस्तारकी अपेक्षाति उसके 
बारह :भेद हैं। तथा अपने आत्माकी झुद्गोपछ॒व्धि-झुद्धताका होना ही निष्किय-क्रिया रहित 
'संयम्रंका स्वरूप है ।भावार्थ--निष्किय संयमका छक्षण इस प्रकार है-/संसारकारणनिद- 
तिम्पत्यागूर्णस्य, शानुवतः कर्मादानानिमित्तकियोपरमः समक्‌ चारित्रम/” संसारके कारणोंको 
दूर करनेवांले सम्यग्जा्नके निन क्रियाओँसे कम जाते हैं उन क्रियाओंका शान्त्र हो जाता 
ही निष्किय संयम है, अथोत्‌ संसारकों बढ़ानेवाढी बाह्य और अभ्यन्तर क्ियाजोंका एक 
जाना ही निश्किय संयम है | जितनी शुभ अशुम प्रवृत्ति रूप क्रियाये हैं सब वाद्य क्रियायें हैं। तण 
आत्माके जो अविरतादिरूप परिणाम हैं वे सब अभ्यन्तर क्ियायें हैं, इन दोनों प्रकारकी 
कियाओंकी [विदवृति हो जाना ही निष्किय संयम है, और वही आत्माक़ी शुद्धावस्‍था दै। 
साक्रिय. संयम शुभ प्रश्ृति रूप है उसके दो भेद हैं, अब उन्हें ही कहते हैं। 
सक्रिय संबसका पहला भेद-- 
पश्चानामसिन्द्रियाणाव सनसअ् निरोधनात्‌। 
स्पादिन्द्रियनिरोधार्यः संयम! प्रथमी मतः ॥ रै९१६॥ 
 अधे+-सक्रिय संयमेके पहे भेदका नाम इख्दरिय निरोष संगम है। वह पंत 

इन्द्रियां और मनके रोकनेसे होता है। 
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सक्रिय संयमका दूसरा भेद-- 
स्थावरांणां च पच्चानां असस्पापि च्‌ रक्षणात्‌ । 
असुसंरक्षणारूपः स्पादद्वितीयः प्राणसंघंम। ॥ ११२० ॥ 
अथे--सक्रिय सेयमके दूसरे भेदका नाम अंसुसंरक्षण है उस्तीको प्राण संबंध 
भी कहते है। वह पांच स्थावर और जेस जीवोंकी रक्षा करनेसे होता है । 
प्रश्न 
ननु कि नु निरोधित्वमक्षाणां मनसस्तथा । 
संरक्षण च किन्नाम स्थायराणां तऋसस्य च ॥ ११२१॥ 
अथे--मन और इन्द्रियोंकी रोकना तो क्‍या है और स्थांवर तथा प्रस॒ जीवोंकी 
रक्षा करना क्या है ! अर्थात्‌ इन दोनोंकी स्वरूप क्या है ! 
उत्तर--- 
सत्यमक्षाथेसम्पन्धाज्ज्ञानं नासंयमाय यत्‌ । 
तन्न रागादियुडियां संयमस्तप्रिरोधनम्‌॥ ११२२॥ 
ब्रससथावरजीवानां न वधायोद्रतं सना । 
न वचो न पु कापि प्राणिसंरक्षणं स्टतम्‌ ॥ ११२१ ॥ 
अथे--इन्द्रिय और पदार्थके सम्बन्धते नो शान होता है वह असँयम “नहीं 
करता है किन्तु इन्द्रिय पदार्थके सम्बन्ध होने पर उप्त पदार्भमें जो रागह्रेष परिणाम होते 
हैं बे है असंमयकों फरनेवांले हैं । उन रागठरेपरूप परिणामोंकी रोकना ही इच्द्रिय 'निरोध 
संयम है। तथा न्रस स्थावर जीवोंका मारनेके लिये मंच वचन कायकी कमी भदृत्ति नहीं 
करना दी प्राण संयम है भावाथ-इच्द्रिय संमय और प्राण संयम हन दोनों 
में हृद्धिय संयम पहले किया जाता है, प्राण संयम पीछे होता है। उसका कारण भी यह 
है कि बिना इन्द्रिय संयमके हुए प्राण संयम हो नहीं सक्ता । इन्द्रियों ठाब्साओंका रुक 
ज़ाना ही इन्द्रिय संयम कहलाता है। जब तक शक्तियोंकी छालसा नहीं रुकती तब तक 
लीवोंका रक्षण होना असंभव है। जितने अनर्थ होते हैं सत्र इन्द्रियोंकी लाठसासे ही होते 
हैं # अमध्ष्य तथा हरितादि सजीव पदार्थोका भक्षण भी यह नीव इन्द्रियोंकी छालेसासे 
ही करता है । यद्यपि पुरुष जानता है कि फन्द मूछादि पदार्थों्गें अनन्त जीवराशि है, 
तभा अचार जादि पदार्थोर्मे त्रस राशि भी है तथापि इख्ियोंकी तीत छात्सासे उन्हें छोड़ 
नहीं तक्ता | हसलि्यि सबसे पहले इन्द्रिय संयमका धारण फरनेकी बड़ी आवश्यकता 
है। बिना इन्द्रियोंको वश किये किसी प्रकारका धर्म निर्वित्त नहीं पर सक्ता है। इसी 
* मदमांतादि अभक्ष्य पदार्थोके सेवन करनेवाले अनेक अंसेगीवोका घात करते हैं, .- 


ग 
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लिये सचित्त त्याग प्रतिमावाला पदार्थोंकी अचित्तवनाकर खाता है। हरीको नहीं खाता है, 
जहको प्रासुक बनाकर पीता है। यथ्पि ऐस। करनेसे वह जीव हिंसासे मुक्त नहीं होता, 
तथापि नितेन्द्रिय अवश्य हो जाता है। स्वादिष्ट पदा्यौकोीं अत्वादिष्ट वनानेसे इख्ियोंफी 
छात्सामें कम हो जाती हैं + इन्द्रिय संयम पालनेवाढा ही आगे चढ़कर आठवीं आरंग 
त्याग पतिमामे म्राण संयम भी पालने रुगता है। परन्तु संकल्पी हिंसाका त्यागी पहले 
दी होता है। आठवीं प्रतिमामें जारंभ जदित हिंसाका भी वह त्यागी हो जाता है। 
इत्युक्तलक्षणो यत्र संयमो नापि लेशतः # 
असंग्रतत्व॑ तन्नाम भावोस्व्वीद्यिकः स च॥ १११४॥ 
अये--ऊपर कहा हुआ दोनों म्रकारका संयम जहांपर छेश मात्र भी नहीं पाठ 
जाता है वहीं पर असंयत भाव होता है, वह आत्माका औदयिक भाव है। 
शक्कर 
नलु वा5संयसक्वस्थ कषायाणां परस्परम्‌ । 
को भेद) स्पाथ चारिश्रमोहस्मैकस्प पर्येयात्‌ ॥ ११२५ ॥ 
अथ--असंयत भाव और कपायोमिं परत्थर क्या भन्तर है क्योंकि दोनों ही एक 
चारित्र मोहनीयकी पर्याय हैं। अर्भात्‌ दोनों ही चारित्र मोहके उदयते होते हैं ! 


, + इन्द्रियॉँकी छाठसा घट जनेसे मनुष्य अपना तथा परका बहुत कुछ उपकार कर 
सक्ता है। अनेक कर्तव्यों सफलता प्राप्ष कर सकता है। परन्दु उनकी इंद्गि होनेंसे मनुष्य 
बहुतठा समय इच्धिय भोग्य योग्य पदार्थोकी योजनामि ही चछा जाता है। तथा विषयाक्क्तता 
में बह निज कर्तव्यकी भूछ भी जाता है। 

# लेशतः पाठसे यह बाव प्रकट द्वोती है कि उक्त दोनों संवग ययाशाक्त जपन्य 
अबस्थामें भी पाले जाते हैं । इसी छिये जो नियम रूपसे पांचवी प्रतिमा नहीं हैं वे भी 
पाह्षिक . अवस्थाँम सी अभ्यात रुपते हरितादिका त्याग कर देते हैं। कुछ नये विद्वाव्‌ पांचवी 
प्रतिमाठे नीचे हरितादिके त्मागका विपेषर करते हैं, प्रयुतः हरितादि भक्षणका वशन करते 
हैं, यह उनकी वड़ी भूल है, क्‍योंकि विधानका कही उपदेश नहीं है जितना भी कथन है 
सब निषेध मुख़ते है चाहे बह थोड़े ही अंशोर्मे क्यों न हो! पांचवी अतिमामे तो हरितादिका 
त्याग आवस्यक है, उससे नीचे गधपि आवश्यक नहीं है तथापि अम्यात हूपसे उसका का 
प्रशस्य ही है। मितने संशोर्मि भी त्याग मार्ग है उतना ही अच्छा है। इसडिये मो पुरष 
जबती हैं, मदि वे इरीका पर्वोर्मे ध्याग करते हैं, उपवासादि धारण करे हैं कन्दमूलका पथ 
करते हैं तो ऐसी अवस्थामें अवश्य वे शुभ प्रदूतिवाले हैं। भक्त ही वे मनन्‍द शानी हों पर 
समस्त स्थावर जीदोंके वधले बच जार्बेंग ” जिसनी भी अतिमायें है सभी त्यागकी मर्योदारी 
आवश्यक बतढाती हैं परन्ठु उनसे नीची भेणीवाढ भी छेद्य मात्र त्यागी अगवा असक्ष 
दशा पुणे श्यागी मी बन वक्ता है। 


अध्याय | ] प्ुबोधिनी टीका | [३०३ 
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उत्तर 
सत्पेचारित्रमोहस्य कार्य स्थादभपरात्मकम । 
असंघमः कपायाश्व पाकादेकस्य व.सेणः ॥ ११२६ ॥ 
थे--ठीक है चारित्र मोहनीयके ही दो कार्य हैं। उसी एक कर्मके उदयसे 


७ 


असंयम भाव और कपाय भाव होते है । 
चारितत सोहनीयके भेदू--- 


पाकाधारित्रमोहस्प क्रोघाया। सन्ति षोडश | 
नव नोकषायनामानों न न्यूना नाधिकास्तत) ॥ ११२७ ॥ 
थे--चारित्र मोहनीय कर्मके पाकसे क्रोधादिक सोलह कपाँये और नव नो कपायें 
होती हैं। इन पच्चीतसे न कम होती हैं और न भपिक ही होती हैं । 
कषायोंका कार्य 
पाकात्सस्थक्त्वहानिः स्पात्‌ तन्नानन्तातुबन्धिनाम | 
पाक्ाघाप्रत्याख्यानस्थ संयतासंयतक्षति। ॥ ११२८ ॥ 
पत्याख्यानकषायाणासुदयात संयमक्षतिः 
संज्वलननोकपषायेने यथारुघातसंयमः ॥ ११२९ ॥ 
अर्थ--अनन्ताबुबन्धि कपायके उदयते सम्यग्दरनका बात होता है। भ प्रत्याज्यान 
कषायके उदयसे संयमासंयमका घात होता है । प्रत्यास्यान कपायके उदयसे सकक संयमका 
घात होता है और उंन्वहन और नो कषायोंके उदयसे ययाज़्यात संयमका धात होता है। 
हत्येच सर्वद्तान्तः कारणकार्ययोदियों। । 
कपायनोकषायाणां संयतस्येतरस्थ च ॥ ११३० ॥ 
अथे--यह सम्पूण कथन कपाय नोकपाय संयम और अध्तयमके कार्य कारणकों 
प्रकट करता है | भावाथ-कपाय नोकपायका अप्ेयमके साथ कार्य कारण भाव है, भौर उनके 
अभावका संयमके साथ कार्य कारण भाव है। इतना विशेष है कि नहां नितनी कपायें हैं 
वहाँ उतना ही असंयम 
किन्तु तच्छक्तिभेदादा नासिदध भेद्साधनम्‌ । 
एक स्थादाप्यनेक व विष हालाहले यथा ॥ ११३१ ॥ 
अथे--किन्तु चारित्र मोहनीयमें शक्ति भेदसे भेद साधन अपिद्ध नहीं है। निप्त 
प्रकार विषके विष, हाढाहल इत्यादि अनेक भेद हो नाते हैं, उप्ती प्रकार उक्त कर्म भी एक 
तपा भनेक रूप हो नाता है। ' 
अधिति चारित्रमोदे पि शक्तिदैत निसगेत 


एकशाउलसंयतत्व स्पात्‌ कषायरवमथापरम ॥ ११३९ ॥ 
छब् ३९५ 


२०६) पश्चाध्यायी [ दूर 
भ्च्स्स्च्ल्च्च्य्य््य्यय्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्स्ल्स्ल--_्_ःस ्न्‍्प्ञ्-स 
अथे--चारित्र मोह क्ममें भी त्वमावसे दो शक्तियां हैं-(१) अएयत (२) कयाय | 


धकु|कार--- 
नतु चैवे सति न्यायात्तत्सेख्या चामिवपताम । 
यथा घारिप्रमोहस्प भेदाः पड़विद्वतिः सफुटम ॥ ११६३॥ 
अथै--यदि कपाय और क्प्तेयतमाव दोनों चारित्र मोहके ही भेद हैं तो भाति- - 
मोहनीयकी संख्याका बढ़ना भी न्याय संगत है। पच्चीकके स्थानमें असंयत भावकों मिलाक 
छीस भेद उसके होने चाहिये १ 





उत्तरुन्न- 
.. सत्य यज्ञातिमिन्नार्ता बन्न कार्माणजवर्गणाः। 
+ आलापापेक्षया5संख्यास्तत्रेवान्यश्न न छचित्‌ ॥ १११४ ॥ 
नान्न शज्ञातिमिन्नारता यन्न फा्मोणवर्गणा; । 
किन्तु शक्तिविशेषोस्ति सोपि जास्यन्तरात्मकः ॥ ११३१५ ॥ 

अथे--ठीक है, नहांपर मिन्न मिन्न मातियोंमें वेंटी हुई कार्माण वर्गणार्य होती हैं, 
वहीं पर आह्ाप ( भेद ) की अपेक्षासे अप्तेस्यात वर्गणाये मिन्न ३ होती हैं। अपवा गहां 
मित्र जातिवाह़ीं वर्गणार्य होती हैं वहीं पर आहापकी अपेक्षासे एंस्या भेद होता है, गहां 
ऐसा नहीं होता वहां कर्मोंकी संख्या भी मित्र नहीं समझी माती है। यहां पर मित् 
मातिवाढ़ीं वगणायें नहीं हैं किन्तु एक चारित्र मोहनीयकी ही हैं इसलिये चारिि 
मोहकी ७व्वीसवीं एंख्या नहीं हो सक्ती है परन्तु शक्ति भेद अवइय है, वह भी मित्न 
स्वमाव वाढा है। भावाय--जहां पर जातिकी अपेक्षासे वगेगाओँमें भेद होता है 
वहीं पर कर्मोंके नाम भी जुदे २ हो जाते हैं जैसे-मतिशानावरण अ्रतज्ञानावरण आदि। 
परन्तु जहां पर नातिमेद नहीं है किन्तु शक्ति भेद है वहांपर कर्मोंकी नाम ऐख्या 
जुदी जुदी नहीं होती । मैसे-एक ही मतिज्ञानावरण क्षयोपशमके भेदसे अनेक 
भेदवाढा है | दृशटन्तके ढिये पत्तूरको ही हे ढीनिये । पत्तूकी जड़ मित्र काममें आती 
है उसके पत्ते भिन्न काममें आते हैं तथा उसके फक मिन्‍न काममें आते हैं परन्तु दृक्ष एक 
घत्तरके नामसे ही कहा जाता है। इसलिये नहां पर शक्ति मेद होता है वहां पर नाम 
मेद नहीं भी होता । यदि बिना जातिमेदके केवड शक्तिमेदसे ही नाम भेद माना भाव तो 
सारित्र मोहनीयका ही मेद-अनन्ताबुवन्धी कपाय पम्यक्त्व और चारित्रको घात करनेकी शक्ति 
रखता है, उपके भेदसे भी चारित्र मोहनीयके छन्‍्वी्त मेद होने चाहिये । इसी प्रकार 
“एप स्ाछापोपेक्या संख्या तमेवान्यत्र न कचित्‌ ऐसा संशोभित पुस्तकर्श पाठ है। यही ठीू 
प्रंतीत होता है इसीडिये कपरसे दूसरा अर्थ छिला गया है। 





अध्याय । ] पुबोधिनी टीका । [६०७ 


कपायके कुछ स्पषक प्रमत्त भावकों पैदा करते हैं, छुछ नहीं करते वहां मी शक्ति भेदसे चारित्र 
मोहके अधिक भेद होने चाहिये ? इस हिये नहां नातिमेद होता है वहीं पर एंझ्या भेद्‌ मी 
होता है यहां पर नातिमेद्‌ नहीं है | नहां पर निप्त नातिकी कपाय है वहां पर उसी बातिका 
ब्रताभाव-अप्तैयत है । 








कपाय और अतठयमका 'छक्षण-- 
तन्न यन्नाम कालुष्य कषायाः स्यु स्वलक्षणम्‌ । 
ब्रता भावात्मको भावों जीवस्थासंयमों मतः॥ ११३१६ ॥ 

अप--जीवके कहुषित भावोंका नाम ही कपाय है यही कपायका रक्षण है। तथा 
नीवके ब्रत रहित भार्षोंका नाम ही असम है | भावाथे-कपायका स्वरूप गोमइसारमें मी 
इस प्रकार कहा है “ मुहदुःखसुनहुसस्स कम्मकसेतते कसेदि नीवस्‍्स, संस्तारदूरमेर तेण कप्ताओत्ति 
ण॑ बंति । प्रम्मत्देसप्यल चरित्तनहलाद चरण परिणा॥ घादंति वा कपाया चउस्तोह अप- 
छोगमिदा ” निप्त प्रकार कोई किप्तान एक वीधरा, दो वीघा दश बीघा खेती जोतता है, 
नोतनेके पीछे उप्में धान्य पैदा करता है। उस्ती प्रकार यह कषाय तो किप्तान है; भीवका 
कर्महप्री खेत है, उप्त खेतकी अनन्त संप्तार हद ( मर्यादा ) है, उत्त खेतको यह कषायरुपी 
किप्तान बराबर नोतता रहता है, फिर उस्तसे साप्तांरिक सुख दुःखरूपी धान्‍्य पैदा करता है। 
अथीत्‌ जो जीवके परिणामोंकों हहके समान कपता रहे उसे, कपाय कहते हैं। अथवा 
सम्यक्त्व, देशवारित्र, सकडचारित्र, यथास्थातचारित्र रुप नीवके शुद्ध परिणामोंकों मो घाते 
उसे कयाय कहते हैं । कपायें चार हैं-(१) क्रोध (२) मान (३) माया (४) छोम । ये चारों 
ही ऋपते चार चार प्रकारके होते हैं उनके धश्ान्त इस प्रकार हैं-एक तो ऐसा ऋध जैसे कि 
पत्थर पर रेखा। एक ऐस्ता जैसे पथ्वी पर रेखा । एक ऐसा जैसे धूलिपर रेखा। एक ऐसा जैसे 
पानीपर रेखा । पत्थर पर की हुई, रेखा गाढ़ होती है, बहुत काह तक तो ऐसी ही बनी 
रहती है। एथ्वीपर की हुईं उससे कम कालमें नष्ट होगाती है, इसी प्रकार धूढ्ि जोर जह- 
रेखायें कमसे अति शीघ्र मिट नाती हैं | क्रोप कपरायका यही भेद ऋमसे नरक, तियंकु, 
मनुष्य देवगतियोंमें जीवफो ऐेनाता है।नेसे कोधकी तीममन्दादिकी अपेक्षासे चार 
शक्तियां है उसी प्रकार मान, माया, छोम की हैं । मानके दृष्ठान्त-पर्वत, हड्डी; काठ, बेंत । 
मान कयायकों कठोरताकी उपमा दी गई है। पर्वत बिल़कुछ सीधा रहता है थोड़ा भी नहीं 
मुड़ता । इसी प्रकार तीम मानी छा पर्वतके समान कठोर ओर सीधा रहता है, इससे कम 
दर्बवाले भानीको हड्डीकी उपमा दी है। हड्डी यद्यपि कठोर है तथापि पवेतकी अपेक्षा कम 
है। काठ और वेतमें ऋमसे बहुत कम कठोरता है। ये चारो मान कपा्ये भी क्रमसे नरकादि 
गतियोंमें के नानेवाही हैं। मायाको वकता ( इविव्ता>हेदधापना>मुढ़ा हुआ ) की उपया 


३०८] पद्मैघ्यायी । [दूकष! 


न्प्स्प्प्स्ल्ल्क्ल्ब्ल्ब्प्य्य्प्प्य््य्य्य्य्य्य्य्स्प्प्प््प्व्प्य्य्प्प््प्प्प्प्स्स्ट्ट्ट्ट्टिटटडडडडड< 
दी है उप्चके दृशटन्त ये हैं-वेणुके नीचेका भाग, भैप्तका सींग, गोका मूत्र, खुरपा। वेणुके 
नीचेका भाग बहुत गांठ गंठीला होता है : तथा उत्तरोत्तर कम कुटिह्ता है । वे चारों माया 
कराये भी ऋपसे नरकादि गतियोंमें ढे जानेवाद्ली हैं| छोमकी चिक्रणतासे उपगा दी है। उम्तके 
दृश्टत्त ये हैं-हमि राग, अर्थात्‌ हिरमिनीका रंग पहियेकी ओंगन, शरीरका मछ, हल्दीका 
रंग । ये चारों छोम कपायें भी क्रमते नरकादि गतियोंमें हे जानेवाढ्ी हैं। जीवके बत रहित 
भार्वोका नाम अस्तयम है, किन्हीं परिणामोंमें यह जीव अष्टमूछ गुणोंको भी धारण नहीं कर 
पक्ता है। किन्हीं परिणामोंमें अष्ट यूछ गु्णोंकी धारण कर छेता है परन्तु अशुत्नतरोंको नहीं 
धारण कर पत्ता है। कहींपर अणुब्रतोंको तो धारण कर छेता है परन्तु उनके अतीचारोंको 
नहीं छोड़ सक्ता है | कहीं पर महात्रतोंकी धारण नहीं कर सक्ता है। नत्र तक असंयर्म 
भावका उदय रहता है तब तक आश्मा ब्रतोंकी धारण करनेके लिये तत्पर नहीं होता है । 
कषाय और असंयमका कारण-- 
एतदद्वैतस्थ हेतुः स्थाच्छक्तिप्ैतेकक्मंणः । 
चारित्रमोहनीयस्थ नेतरस्थ सनागपि ॥ ११३७ ॥ 
अंथ--कपाय भाव और असंयम भावका कारण-दो शक्तियोंको धारण करनेवाढ़ा 
कैवंढ चारित्र मोहनीय कमका उदय है। किसी दूसरे कमका उदय हम दोनोंमें पवंषा कारण 


नहीं है। 
दोनों साथ ही होते हैं» 


थौगपर्थ हृयोरेव कषायथासंयतरवयो! । 
सम शक्तिदयस्थोच्चेः कमणोरय तथोदयात्‌ ॥ ११२८ ॥ 
अंध्--क्यायमाव और अप्तैयतमाव ये दोनों साथ साथ होते हैं, क्योंकि पमान दो 
शक्तियाँकी धाएण करनेवाढ़े चारित्र मोहनीय कमका उदय ही वैस्ता होता है । 


हृष्ठान्ते-७ 
अस्ति तन्नापि दृष्टान्त। कमोनन्तालुवान्धि यत्‌ । 
' बातिशक्तिदयोपेत मोहन हकचरित्रयो!॥ १११९॥ 
अधै--दो शक्तियोंको धारण करनेवा़े कमेके उदयसे एक साथ दो भाव उतने 
होते हैं इस विषयमें अनन्तामुवन्धी कपायका इृ्ान्त भी है...-प्म्यग्दशन ओर प्म्यकू- 
बारि्रको घात करने रूप दो शक्तियोंकों धारण करनेवाढ्की अनस्ताइवन्धि कपाय नि समय 
उदयमें आती है उस समय पम्यग्दरान और चारित्र दोनों ही गुण नष्ट हो नते हैं । 
शकाकार-न: 
- ननु चामत्याख्यानादिकसंणासुदयात्‌ ऋमाव | 
. देदाकूसनव॒तांदीनां क्षति! स्पासतत्कर्य सख्ती ॥ | ४० ही 
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अथे--जब कि अग्रत्याख्यानके उदयसे देशततकी और प्रत्यास्यानके उद्यसे महा- 
ब्रतकी क्रम ऋमसे क्षति होती है तब अप्रत्यास्यानके उदय समयमें महात्रत क्‍यों नहीं हो 
माता क्योंकि उस प्रमय महाव्तको रोकनेवाह्ा प्रत्यास्यानका तो उदय रहता ही नहीं और 
यदि अप्रत्याज्यानके उद्यकाहमें प्रत्यास्यानका भी उदय माना जाय तो दोनोंका ऋमकमसे 
उदय क्यों कहा है 
उत्तर 
सत्य तन्नाविनाभावो बन्धसत्वोदर्य प्रति । 
दयोरन्यतरस्पथातों विषक्षायां न दूषणम॥ ११४१ ॥ 
अर्थ---अप्रत्यात्यानके उद्यकाहमें प्रत्याउ्यानका भी उदय रहता है इप्तहिये तो 
अप्रत्याख्यानके उदयकालमें महाव्रत नहीं होता और पांचवे गुणस्थानमें अपग्रत्याख्यानकै 
उदयका अभाव होनेपर भी प्रत्याख्यानका उदय रहता है इसलिये कर्पचित्‌ ऋमसे उदय कहा 
नाता है तथा अप्रत्याउ्यानका उदय कहनेसे प्रत्याउ्यानका मी उदय आजाता है क्योंकि 
अप्रत्याख्यानके बंध उदय ओर तत्त्व प्रत्यास्यानके बंध उदय और सत्त्वके स्ताथ अविनाभावी 
हैं, अर्थात्‌ प्रत्याख्यानक्रे बंधोदय धतत्त्वके बिना अप्रत्याख्यानके बंध उदय सत्त नहीं होतकते। 
इसलिये चोये गुणए्थान तक दोनोंका उदय रहते हुए भी अप्रत्यास्यानका उदय कहनेमें कोई 
दोष नहीं आता । अविनामावी पदायोमें एकक्ा कथन करनेसे दूसरेका कथन सर होगाया 
करता है। यहां यह शंका होसकती है कि जब अन्यतरका ही (किप्ती एकका) प्रयोग करना 
शृष्ट है तब अप्रत्याख्यानके स्थानमें प्रत्यास्यानका ही प्रयोग क्‍यों नहीं किया जाता भर्यात्‌ 
जैसे अप्रत्याज़्यानके उदयसे प्रत्यास्यानके उदयका बोध होता है उप्ती प्रकार प्रत्याख्यानका 
उदय कहनेसे अप्रत्याख्यानके उदयका भी बोध हो जाना चाहिये परंतु इसका उत्तर यह है 
कि अप्रत्याख्यान व प्रस्याख्यानके उदयकी परस्पर विषम व्याप्ति है क्योंकि चोगे गुणस्थान 
तक अप्रत्याज्यानक्ा उदय तो बिना प्रत्याख्यानके उदयके नहीं रहता किंतु पांचवें गुणस्थानमें 
प्रत्याव्यानक्रा उदय अप्रत्यास्यानके उदयके विना भी रह नाता है। इसलिये अप्रत्यास्यानक्री 
नह प्रत्याख़्यानका प्रयोग नहीं होसकता । 
अपिद्धत्वभाव--त- 
असिरत्व॑ भचेद्धावो मूनमौदपिकों थतः । 
व्यस्तादा स्पात्समस्तादा जाते। क्मोष्टकोद्यात्‌ ॥ ११४२ ॥ 
अर्थ--अपिद्धत्वमाव भी औदयिक माव है। यह भाव जाठों कमोके उदयसे होता 
है। मित्र २ कमके उदयसे भी होता है ओर आठों कर्मेके पम्मिित उदयसे मी होता है| 
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सिद्धत्वगुण--- 
सिडत्वे कृत्सक्मभ्यः पुंसोचस्थान्तरं पृथक । 
ज्ञानद्शेनसम्धक्त्ववीयायछगुणात्मकम्‌ ॥ ११४३॥ 

अधथे--मम्पृण क्मेंसि रहित एरुपकी शुद्ध अवस्थाका नाम ही ऐिड्धत्वगुण अथवा 
सिद्वावस्था है। वह अकत्था ज्ञान, दशन, सम्यकत, वीयादि आठ गुण सवछा है। 
भावार्थ-ज्ञानावरण कर्मने आत्माके ज्ञानगुणकों ढक खखा है । जीवोंगें ज्ञानकी जो न्यूना- 
घिकता पाई जाती है वह ज्ञानावरण कमेकी न्यूनापिकताके निमित्तते ही पाई जाती है। 
मूखसे विद्वानोंमें, विद्वानोंसे महाविद्वानोंमें ज्ञानका आधिक्य पाया नाता है उनसे ऋषियोंगें, 
तथा उनसे महर्षियों ओर गणपघरोंमें ज्ञानका आधिक्य उत्तरोत्तर होता गया है परन्तु यह प्र 
ज्ञान क्षयोपशमरूप ही है। जहां पर ज्ञानावरणरुपी पर्दा स्वेथा हट जाता है वहीं पर यह आत्मा 
समस्त छोकाछ्ोककों माननेवाला प्रवन्त हो जाता है। उप्त सर्वक्ष-ज्ञानर्में प्रमस्त पद़ा्थोंकी 
समस्त पर्याय साक्षात्‌ झलकती हैं । हर एक आत्मामें सर्वक्त-ज्ञानकों प्राप्त करनेकी शक्ति है 
परन्तु ज्ञानावरण कमने उप शक्तिको मेघोंसे ढके हुए सूयेके समान छिप्रा दिया है। झी 
प्रकार दशन गुणको दरशनावरण कर्मने ढक रखा है। संप्तारमें जो नी देखे नाते हैं उममें 
कितने तो ऐसे हैं नो केवछ पदार्थोको छूना ही नानते हैं, उनके मुह; वाक, आंख, कान, नहीं 
होते, दृशन्तके लिये वृक्षको ही हे ढीनिये। वृक्षके केषह एक स्परशन इन्द्रिय है उप्तीसे वह 
पानीका स्परी कर वृद्धि पाता है। इसी कोटिमें थिवीकाय, नलकाय, अग्निकराय, वायुकाय, वाढ़े 
नीव भी हैं | इन नीवोंके एथिवी आदि ही शरीर हैं इसलिये हम पित्रा उप्त प्वी गढ़ आदि 
स्थृढ शरीरके उनका प्रत्यक्ष नहीं कर सक्ते हैं। उन मीवोंकी चेतना कमोसे गहरी भाच्छादित 
है इसहिये केवल वृक्ष पर्वतादिकी बृद्धिसे उतका अतुमाव कर छेते हैं । कुछ जीव पदार्थेको 
छूते हैं और चखते हैं | उनके पहुछे जीवोंकी अपेक्षा एक मुंह (रसना इन्द्रिय) अधिक है। 
इन जीवोंकी चेतना कर्मोके कुछ मंद होनेसे पढ़ायके रसका अनुभव भी कर सक्ती है। झछ 
जीवोमें पदायोकी गर्ध जामनेकी भी शक्ति है ऐसे गीवोंके वाप्िका इन्द्रिय भी होती है 
झस ग्रेणीमें चींटियां, मकोड़े आदि जीव आते हैं। इन जीवेंके आंखे कान नहीं होते हैं। 
अमर, वें, मक्सी आदि जीव देख भी पक्ते हैं। और कुछ भीव घुन भी सके हैं। और 
छुछ जीव ऐसे होते हैं नो मतमें पदायोका अनुभव भी करते हैं। इस श्रेणीमें महृष्य 
पशु आदि आते हैं। यहांपर विचारनेक़री यह वात है कि जैसे महुष्य 
आंखसे 'जितना देखता है कया वह उतनी ही देखनेकी शक्ति रखता है! नहीं, 
बह 'सम्पूणी आत्मासे समस्त पदा्थोके देखनेकी शक्ति रखता है, परन्तु-देखता क्यों नहीं 
देता इस | ढिये नहीं; कि वह आंख रूपी झरोज़ेसे परतन्त्र हो रहा है। दशनावरण कम 
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उप्तके दरशन गुणको ढक दिया है केवक थोड़ासा क्षयोपशम होनेसे वह आंख रूपी अरोखेसे 
देख पक्ता है। जिन जीबोंके इतना भी क्षयोपशम नहीं होता वे विचारे इतना मी नहीं देख 
प्क्ते अर्थात्‌ उनके आंख भी नहीं होनी, जैसा कि पहड़े कहा गया है। हतका दृष्टान्त 
एपष्ट ही है जैसे एक आदमी त्रंद मकानमें बंद कर दिया माय तो वह वाहरकी वस्तुओंको 
नहीं देख सक्ता है । परन्तु उत्त मकानकी यदि एक खिड़की खो दी जाय तो वह खिहवकीके 
साथने भाये हुए पदा्थोको देख सक्ता है यदि दूसती खिड़की भी ज़ोढ़ दी जाय तो उसके 
पतामने आए हुए पदार्षोको भी वह देख स्क्ता है। इसी प्रकार पूर्व पश्चिमकी तरह उत्तर 
दक्षिणकी तरफकी खिड़की भी यदि सो दी जाय तो उपरके पदा्थोकों मी वह देख पत्ता 
है। यदि सत्र मकानकी मित्तियोंकों गिरा दिया जाय॑ और चोपट कर दिया माय तो वह 
आदमी चारों ओरके पदार्थोक्रों देख पत्ता है। दूसरा दृषटान्त दपैणका हे लीनिये। एक विशाल 
दर्षण पर यदि काजछ पोत दिया जाय तो उप्तमें सर्वथा मुंह दिखाई नहीं देता है। परन्तु 
उस्ती दपंण पर एक अंगुली फेर कर उप्तका आगुलीके वराबरका भाग स्वच्छ कर दिया जाय 
तो उतने ही भागमें दीखने ढंगेगा। यदि दो अंगुढ़ी फ़ेरी जांय तो कुछ अधिक दीखने छोेगा 
इसी प्रकार तीन चार पांच अंगुलियोंके फेरनेसे बहुत अच्छा दीखने लगेगा । कपड़ेसे अच्छी- 
तरह पूरे दषणकोी साफ कर दिया जाय तो सवैया स्पष्द भोर पूणेतासे दीसने लगेगा। झी 
प्रकार आत्मामें सम्पूर्ण पदा्थोके देखनेक्री शक्ति है परन्तु दृ्शनावरण कमने उप्त शक्तिको ढक 
ख्चा है। उप्तीके निमित्तते आत्मा इन्द्रियहती अरोखोके बन्धनमें पहकर पदायेकों स्पण्णतासे 
नहीं देख पत्ता है। और न सूक्ष्म और दूरवर्ती पदाथंकों ही देख सक्ता है। आत्मा भव 
दरशनावरण कर्मके बन्धनसे मुक्त होता है तत्र वह इच्ह्रियोंकी सहायतासे नहीं देखता है, किन्तु 
आत्मासे प्ाक्षात्‌ देखने छाता है उम्ी प्मय अखिल पदार्थोका वह प्रत्यक्ष मी कर हेता है 
जैपे कि खिड़कीसे देखमेवाठा मकानको फोड देनेसे सिड़कियोंकी सहायताके बिना आप्रपाफके 
पमलत पदार्थोंकों देख हेता है। वेदनीय कम अनेक प्रकारसे प्ांपारिक सुख दुःख देता रहता 
है। यद्यपि वेदनीय कम अधातिया है तथापि रति कम ओर अरति कमैका सम्बन्ध होनेके 
कारण वह आत्माक्ो आपात पहुंचाता है* इसीलिये वेदनीय कर्मका पाठ घातिया कमके 

मीचमें दिया है। जवतक वेदनीय कमका सम्बन्ध रहता है तव तक आत्मा सांसारिक सुख 

दुःखकी माधासे बाधित रहता है। वेदनीय करके दो भेद हैं ( १ ) पाता (९ ) अउाता। 

अप्ताताके उदयसे तो इध्त जीवको अप्ताता होती ही रहती है परन्तु प्ाताके उदयसे मो प्ताता 

होती है वास्तममें वह भी असाता ही है। संमारी जीव सदा दुःखोसे सन्तप्त रहता है इसलिये 

#- ग्यारहवें, बारहवें, तेरहवें गुणरथानोमि रति अरतिका उदय ने होनेते येदनीय कमे कुछ 
नहीं कर सक्ता । 
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साताके उदयसे नो घुखता प्रतीत होने छाता है उसे ही वह सच्चा छुस समझता है। वा- 
स्तवमें वह सुस्त नहीं है किन्तु दुःसकी कमी है। सांसारिक सुखका उदाहरण ऐसा है नैपे 
किप्ती आदमीमें कोई मुहरकी मार छगावे और गाते २ थक गाय तो उम्त प्मय पिव्नेबाता 
तमझता है कि अब कुछ साता मिली है। ठीक इसी प्रकार हुःखकी थोढ़ी कमीको ही यह - 
जीव मुझ प्मझने छगता है। प्रांतारिक सुखके विषयमें स्वामी समन्तमद्राचायने कहा है 
८ कमेपखशे सान्‍्ते दुःखरन्‍्तरितोदये ! पापबीने सुखेड्नास्‍था श्रद्धानाकांक्षणा सत्ता । 
अर्थात्‌ (१) पतांपारिक सुख कर्मोंके अधीन हैं। नत्र तक शुभ कर्मोका उदय है तभी तक है। 
(३) झसी लिये उप्तका अन्त भी शीघ्र हो नाता है (३) बीच बीचमें उसके दुःख मी आते 
रहते हैं (४) और पापका बीन है अथात्‌ जिन बातोंमें संप्तारी सुख समझता है वे ही बाते 
पापबन्धकी कारणमूत हैं इसहिये सांसारिक सुख दुःखका कारण अथवा दुःस रुप ही है। 
बेदनीय कमका अभाव हो नानेसे आत्मा अव्यावाध गुणका भोक्ता हो नाता है। आत्माके 
उप्त निराकुछ स्वरूप अव्याबाघ ( बाधा रहितपना ) गुणकों वेदनीय कमेने ढक ख़खा है 
मोहनीय कर्मके विषयमें पहडे बहुत कुछ कहा जा चुका है। आठों कमोंमें एक यही कमे 
अनर्थोका मूल है। यह कर्म सभ कर्मेंका राजा है। यही आठों कर्मेंके बत्धका काएण है। 
मोहनीय कर्ममें दुसरे कर्मेसि एक बड़ी विशेषता यही है कि दूसरे गुण वो अपने प्रतिपक्षी 
गुणोंकोी ढकते ही हैं परन्तु मोहनीय कम अपने प्रतिपक्षी गुणकी विपरीत स्वादु बना देता 
है | यह कम आत्माके प्रधान गुण पम्यक्व और चाख़िका घात करता है। झसी करने ” 
जीवोंकों कुपथगामी-अष्ट-अनाचारी तथा रागी द्वेषी बना रखा है। इस करके दूर हो ने 
जात्मा परम बीतराग-शुद्धात्माइमवी हो नाता है । आयु कम वेड़ीका काम करता है। जि 
प्रकार किप्ती दोषीको बेड़ीसे जकड़ देने पर फिर वह कहीं ना नहीं सक्ता, इसी प्रकार वह 
संप्तारी जीव भी गतिरूपी नेढखानोंमें आयुरूपी बेड़ीसे नकड़ा रहता है नब तक आयु कम 
रहता है तब तक इसे रुृत्यु मी नहीं उठा सक्ती है। नरकगतिमें वनातीत दु/खोंकों सहन 
करता है परन्तु आयु कम वहांसे टहने नहीं देता है। आयु कर्मके चार भेद हैं, उनमें 
तिधगायु, महुष्यायु, देवायु ये तीव आयु शुभ हैं | नरकायु अशुभ है। आयु कमके उदयते 
यह जीव कमी किस्ती शरीरके आकारमें बंधा रहता है कमी किस्ती शरीरके आकारमें बंधा 
रहता है परंतु अपने वाह्तविक स्वरूपका अवगाहन नहीं करता है, अर्थात्‌ अपने 
नहीं ढहर पाता है। हसडिये आयुकर्मने जीवके अवगाहन गुणको छिपा रक्सा ह्ै। 

नाम करने आत्माके सुक्षण्व गुणकों रोक ख़खा है । इस क्मेके उदयसे आत्मा गति। 
भांति, शरीर, जग, उपांग, आदि अनेक प्रकारके अनेक रृपोंको धारण कसा हुआ स्पूर 
पयौयी वन गया है। वाघ्तव्गें गत्यादिक विकारोंसे रहित-अमूतिक भात्माका सु छोटे 
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है। परन्‍्तु नाम कर्मने उप सूझ्ष्तताओों छिप्रा दिया है। जिन प्रकार किप्ती कारखानेका एक 
इत्नन अनेक कार्योक्रों करता है, उप्ती प्रकार नामक भी आत्मको अनेक रूपोर्में घुमाता है । 
नाम कर्मकी उपमा एक बहु रूपघारी-बहुरूपियासे ठीक घटती है। निश्त प्रकार वहु रुपोंको 
धारण करनेवात्ञा बहुरूपिया अपने अप्त्नी सूक्ष्म स्वरूपको छिपा रखता है, उस्ती प्क्रार नाम 
करमने आत्माके अप्तढी-सुक्ष्म स्वकूपफो छिपा ख़खा है भोर एथूह पर्यायोसे उसे वहु रूप- 
धारी-बहुरूपिया बना खखा है। 


आत्मा अनन्त गुणधारी, निर्विकार शुद्ध है उप्तमें न नीचता है और न उचता है 
वह प्दा एक्प्ता है, परन्तु गोत्र कमने उसे ऊँच नीच वना रखा है। नीच गोजके उदयसे 
यही अनन्त गुण घारी आत्मा कमी नीच कहछाने छाता है और उच्च गोत्रके उदयसे 
कभी उच्च कहलाने छागता है। गोत्र कमेका काये गोमहस्तारमें इसप्रकार है 'पताणकमेणा 
गय जीवायरणप्स गोदमिदि पण्णा, उचे णीचे चरण उच्च णीच हमे गोद, अर्थात्‌ 
कुछ परम्परासे चछा आया जो नीवका आचरण है उसकी गोत्र संज्ञा है। उस 
कुछ परम्परामें यदि उच्च आचरण है तो वह उच्च गोत्र कहलाता है। यदि निंध 
हीन आचरण हो तो वह नीच गोत्र कहदाता है। यद्यपि उच्च नीच गोत्र 
आचरणकी अवस्य प्रधानता है, परन्तु साथ ही कुछ परम्पराकी भी प्रधानता अवश्य है। 
अन्यथा किसी क्षत्रिय रामाके नो पृत्र होता है वह जन्म दिनसे ही उच्च कहलाने हगता है। 
इसी प्रकार एक चाण्डाल्के नो परत होता है वह जन्म दिनसे ही नीच कहताने छयता है। 
यदि उच्च नीचका आचरणसे ही सम्बन्ध हो तो जन्‍म दिनसे छोक उन्हें उत्तम ओर नीच 
क्यों समझने छाते हैं| उन्होंने अमी कोई आचरण नहीं प्रारंभ फिया है। यदि कहा जाय 
कि उन्होंने आचारण भठ्ठे ही न किया हो परन्तु उनके माता पिता तो अपने आचरणोंसे 
उच्च नीच बने हुए हैं, उन्हींके यहां नो बालक जनम छेता है वह भी उसी श्रेणीमें शामिल 
किया जाता है तो प्िद्ध हुआ कि साक्षात्‌ आचरण उच्च नीचका कारण नहीं है, किन्तु झुछ 
परह्परा ही प्रधान कारण है। गोत्र कर्मका छक्षण बनाते हुए स्वामी पृज्यपादने सवाधिसिद्धिमें 
भी यही कहा है-यपस्योद्याह्ोकपूनितेषु झुेषु जन्‍म तदुचैगेत्रि, यदुदयाद्वहितेषु कुल्ेषु 
जम्म तब्नीचैगोत्रमू, निप्के उदयसे छोकपूनित झछोंमें मन्म हो उसे उच्चगोत्र कहते हैं। 
और जिम्के उदयसे नि कुछोंमें जन्म हो उसे नीचगोन्र कहते हैं। इस उच्चगोन्न नीचगोतरके 
हक्षणते यह वात स्पष्ट है कि कुछ परम्परासे ही उच्चता नीचतवाका व्यवहार होता है। 
साक्षात्‌ आचरणंसे नहीं होता । इसका कारण भी यही है कि गोत्र कमेका उदय वहींसे 
प्रारंम होनाता है नहांसे कि यह जीव एक पर्यौयको छोड़कर दूसरी पर्यायमें माने ढगता 
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हैं। अर्पात्‌ विभह्गतिमें ही उच्च अथवा नीच कमेका उदय प्रारंभ होनाता है, 
ओर जैस्ता कमका उदय होता है वैसी ही इस नीवको पर्याय मिलती है हसीहिये- 
उप्त कर्मोद्यके कारण ही उप्त जीवको जन्म समयसे ही पंस्तार उच्च नीचका 
व्यवहार करने ढगता है। छोकमें यह व्यवहार भी प्रप्तिद्ध है कि कोई आदमी यदि आ्मण 
कुछमें नन्‍्म लेकर शिश्पीका काये करने ढंगे तो छोग उप्ते यही कह कर पुकारते हैं कि 
यह नातिका तो ब्ाह्मण है परन्तु हीन कम करता है, उसे हीन कम करते हुए भी उप्त 
पर्यायमें शुद्ध कोई नहीं कहता है । यदि साक्षात्‌ आचारणोंसे ही वर्ण व्यवस्था मान ढी जाय 
तो उच्च गोत्र कमी और नीच गोत्र कपका उदय ही निरथेक है। कर्मोद्यको निरभेक मान 
हेनेसे संप्ताका सब रहस्य ही उठ जाता है | आयु करमका बन्ध नित्य होतों 
है वह छूटता नहीं है और जीवकों उस पर्यायमें नियमसे डे नाता है । यदि 
इसको भी अर्किचित्कः समझ लिया जाय तो फिर जीवका धूमना ही बन्द हो 
जाय परन्तु भव तक कप हैं तब तक ऐसा होना अस्मव है। वे अपना शुभाशुभ 
फल देते ही हैं । दूसरी वात यह भी है कि एक मनुष्यने नीवनमरमें कोई काम न किया 
हो; वैसे ही पड़े २ आनंदसे मीवन विताया हो तो उप्त मीवनमें संप्तार उसे किस्त वर्णका 
कहकर पुकारेगा ? उससे उच्चताका व्यवशर किया जायगा या नीचताका ? क्योंकि उसने 
साक्षात्‌ आचरण तो कोई किया नहीं है । विना साक्षात्‌ आचरणके वर्ण व्यवस्था नहीं मानने 
बाल़ोंके मतसे उसे वर्ण रहित कहें अथवा चारों वर्णोसे अतिरिक्त कुछ हीन-पश्मवर्णवाल, 
कहें ! क्योंकि उप्तके साथ उच्चता अथवा नीचताका कुछ वर कुछ व्यवहार करना ही होगा। 
उप्त व्यवहारका आधार वहां आचरण तो है नहीं, इसलिये विना कुछ परम्परासे आईं हुई 
उच्चता नीचताको स्वीकार किये किप्ती प्रकार काम नहीं चह पत्ता | नो छोग कुलागत 
बग व्यवस्थाका छोप करते हैं वे अविचारितरम्य-कर्म विजयी सराहसी हैं। आश्चर्य तो 
यह है कि ऐसे छोग भी माता पिताको उपदेश देते हुए कहा करते हैं यदि तुम योग्य पुत्र 
चाहते हो तो अपने भाव उत्तत रखो, तुम्हारे जैसे भाव होंगे पत्रमें मी वे भाव होंगे, 
इस उपदेशसे स्वभावक्षत संस्कारोंका ही प्राधान्य प्लिद्ध होता है ।# इसलिये गुण कमसे नहीं) 

# यदि स्वभावझत उद्चता नौीचता न हों, और उंस्कारोंकी कारणता न मानी जाय 
तो मारतवाती क्यों छार्ड घरानों-राज घरानोंक्े शासकोंको चाहते हैं! इसीलिये न, कि वे 
स्वभाव उदास्वेता होते हैं ! स्वमावसे जैसे कुछमें यह जीव उत्तन्न होता है बैंसे मार 
सये चलने छगता है, इस विषयर्मे एक दृशटन्त है कि किसी जंगलमें एक गीदड़का वचा 
दिद्विनीके हाथ छग गया। छिंदिनीने उसे छोटा-प्यारा होनेके कारण पाछ लिया | जब ऐिंदिनके 
इच्चे पैदा हुए तय वह ग्रीदढ उन्हीं छाथ खेलने छमा। एकवार सब बच्चे किसी दूसरे 
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किन्तु स्वमावत्ते ही गोत्र व्यवस्था न्यायसन्गत है। परम्परा गुण का भी कारण हैं। इस 
प्रकारकी उच्चता ओर नीचता इत गोत्र कर्मके कारण ही आत्मा प्राप्त करता है, गोत्र क्मके 
अमभापमें वह अगुरर्थु है | न तो बड़ा है ओर न छोगहै, यह छोठ बड़ा उच्च नीच व्यवहार 
कर्मसे होता है। गोत्र कमने आत्माके उत्त अछोकिक अगुरुढय गुणकों छिपा दिया है। 
अन्तराय करने आत्माकी वीये शक्तिकों नष्ट कर ख़खा है। वीर्य शक्ति आत्माका निम 
गुण है, उप्तीको आत्मिक वलके नामसे पुकारा नाता है। शारीरिक बढ ओर आत्मिक बहमें 
बहुत अन्तर है। शारीरिक बढ्वाढो्रे नो काय नहीं हो सक्ते हैं वे आत्मिक बढ वाढोसे 
अच्छी तरह हो नाते हैं। योगियोंमें यद्यपि शारीरिक बढ़ नहीं है वे तप्स्वी हैं प्ताय ही 
क्षीण शरीरी भी हैं परन्तु आत्मिक वह उनमें बहुत बढ़ा हुआ है उस्तीका प्रभाव है कि वे 
इतने साहती हो नाते हैं कि सिंहोंसे भरे हुए अति भयानक जंगढमें निभय होकर ध्यान 
छाते हैं | यह उनके आत्मिक बढका ही परिणाम है। बहुतसे विद्वान्‌ मानसिक बढ़को ही 
आत्मीक वह प्रमपते हैं उन्हें यह पूंछना चाहिये कि वह मानसिक बह ज्ञानसे मिन्न है या 
अमिन्न ! यदि भिन्‍न है तब तो प़िद्ध हो चुका कि ज्ञानसे बह दूमरा गुण है, परन्तु ज्ञानमें 
वह सहायक अवश्य है, उप्तीके निमित्तते मानप्तिक ज्ञानमें उप्तकी उपचरित कल्पना 
कर छी आती है। नितनी निप्तकी आत्मिक बढ शक्ति प्रवह् है | उतना ही 
उप्तका ज्ञान भी पुष्ठ होता है यदि ज्ञानते वह अमिन्न है तो उसमें बह शब्दका 
प्रयोग किप्त आशयसे किया जाता है? इसलिये यह बात निर्धारित है कि ज्ञानसे अतिरिक्त 
एक वीये नामा भी आत्माकी शक्ति है। उप्त शक्तिका शारीरिक बढ़से सम्बन्ध अक्य है। 
बाह्य शक्ति अन्तरंग शक्तिमें सहायक है। आत्मा नितना किप्ती पदार्थक्रा ज्ञान करता है 
उतनी अन्तरंग बह शक्ति भी साथ ही उसमें सहायता पहुंचाती है। श्सीलिये आचार्योने 
जंगलमें मिकल गये, वहा द्वायियोंका श॒ण्ड देखकर उनपर वे छिंशिनोके बच्चे, सिंह हूट पढ़े, 
परन्तु इस भयात्यद कौंतुकसे गीदड़ डरकर पीछे भागा। धविंहिनौके द७चे भी अपने बढ़े 
भाईवों लोठता हुआ देख छोट तो पढ़े परन्ठ उनसे न रहा गया, वे मातति बोले मा ) 
आज दम बड़े भाईने द्वाथियोँकी शिकारसे रोक दिया है वह ठीक नहीं फिया है। सिह्दिनीने 
मनमें सोचा कि इसका कुछ ते गरीदड़ौंका है इसलिये इसमें डरपीक स्वभाव मेरे पास रहनेपर 
भी आ ही जाता है| उसने एकान्तरमें उस गीदड़को बुछकर उसे हितकर यह उपदेश दिया 
४ शूरोति कृतविद्योसि दर्शनीयोति पुत्रक ! यत्मिन्‌ कुले त्वमुत्नज्ञों गजस्तत्र न हन्यते !? 
है पुत्र | द्‌ झूरवीर है, विद्यावान्‌ है, देखनेमें योग्य है, परन्तु जिस छुछमें तू पैदा हुआ है 
उस कुलमें द्वाथी नहीं मारे जाते इसलिये तू शी्र ही अब यहांसे भाग जा, अन्यगा ये मेंरे 


बच्चे तुल्े कहा तक बचायें रक़ेंगे | ताल यही है कि कुछका संस्कार क्तिना ही विद्यावान्‌ 
क्यों न हो आ ही जाता है | वह डत् पर्याथरें नहीं मिदता | 
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केवज्ञानके अन्तगत अनन्त वीयेका धद्धावः बताया है। नहां पर आत्यामें वह 
अनन्त वीर्य शक्ति प्रक/ हो नाती है वहां फ़िर शारीरिक बलक़ी उसे आकयक्ता 
नहीं पड़ती है। उप्त अनन्त वी शक्तिको अन्तराय कर्मने रोक रक्‍्खा है। मितनां 
१८ अन्तरायः कर्मका क्षयोपशम होता जाता है उतना २ ही आत्मिक बढ़ क्षयोपशम 
रुपसे संस्तारी नीवोंमें पाया जाता है। उप्ती अन्तराय कमके दानान्तराय, छामान्तराय 
भोगान्तराय, उपभोगान्तराय ओर वीगौन्‍्तराय ऐसे पांच भेद हैं । किसी सेठके यहां बहुत 
धन भी है परन्तु उसके देनेके परिणाम नहीं होते, समझना चाहिये उप़के दानान्तराय कमेका 
उदय है। दो आदमी एक दिन और एक ही साथ व्यापार करने निकढ्ते हैं, एक उसमें 
हानि उठाता, एक हाम उठाता है, समझना चाहिये कि एकक्रा अन्तराय कर्म तीज है, एकका 
मन्द है । मोग्य-योग्य सामग्री खखी हुईं है परन्तु उसे किप्ती कारणसे भोग नहीं पत्ता है, 
घमझना चाहिये उसके भोगान्तराय कर्मका उदय है। अन्तराय कर्मने आत्माकी वीर्यादि 
शक्तियोंको रोक रखा है.। इस प्रकार आठों ही कर्मोने आत्माकी अनन्त अचिन्त्य 
शक्तियोंकीं छिषा दिया है इसढिये जात्माकी असही अवस्था प्रकट नहीं हो 
पाती । आत्मा अछ्पज्ञानी नहीं है, अक्द्श भी नहीं है, मिथ्या दृष्टिमी नहीं 
है, दुःखी भी नहीं हैं, शरीरावगाही भी नहीं है, स्थूछ भी नहीं है, छोगय बड़ा 
भी नहीं है, और अशक्त भी नहीं है, किन्तु वह अनन्त ज्ञानी-स्वेत्ञ है, सम्यग्दृष्टि हैं, 
सर्व इृ्ट हैं, अनन्त शक्तिशाड़ी है, सूक्ष्म है, अगुरुरदु है, आत्मावगाही है, अव्यागाध- 
आधा रहित है । इन्ही अचिन्त्य शक्तियोंसे नव आत्मा विकसित होने छागता है अर्थात्‌ जब 
थे आठ गुण उप्तके प्रकट होनाते हैं तमी वह छिद्ध कहछाने छात्रा है। भात्माकी शुद्ध 
अवस्थाका नाम ही सिद्ध है। अथवा ज्ञानादि-शक्तियोंके पूर्ण विकाशका नाम ही 
सिद्ध, है। इसी अच्स्याका नाम मोक्ष है। आत्माकी शुद्धावस्था-सिद्धावस्थाको 
छोड़ कर मोक्ष और कोई पदाे नहीं है। कर्म मह कह्छूसे रहित आत्माकी स्वाभाविक 
अव्याको ही मोक्ष कहते हैं # नव तक कर्मोंका सस्वन्ध रहता है तब तक आत्मा 
मुक्त नहीं कहो जा पत्ता । अहन्त देवके यद्यपि घातिया कर्मोके नष्ट हो मानेसे स्वाभाविक 
गुण प्रकट हो गये हैं तथापि अधातिया कमोके सद्धाइसे प्रतिनीवी गुण प्रकट नहीं हुए हैं 

आयुक्राममि अभी तक उन्हें शरीरागगाही ही बना सं ही बना खखा है। वेदनीय कर्म यद्यपि अहन्त देवके 


# निर्शेषीनराकृतकर्ममलकलड्ठत्याशरीरस्पात्मनो5चिस्यइस्वामाविकशानादिगुणमव्यावाध - 
सुखमात्यन्तकमवस्थान्तरं मोक्ष इति। अथीत्‌ समस्त कर्म सछ ब्लकुध रहित भधरीर आत्माकी- 
'झविन्य-स्वामाविक शानदक्षत झुखवीय॑ अव्यावाधा स्वरूप जवस्याका नाम ही मोक्ष है। 


सबार्थत्तिदि | 





अध्याय ] पुवोधिनी ठीका । (१६७ 


कुछ छुख दुःख नहीं पहुंचा पक्ता है. क्योंकि उसके परम सहायक मोहनीय कमको वे नष्ट 
कर चुके हैं, अपने पलाके वियोगमें वेदनीय मी स्वधा क्षीण हो चुका है + तथापि योगके 
निमित्तसे अभी तक कर्मोका आना जाना छगा हुआ है, यद्यपि अब उन कर्मोको आत्मामें 
स्थान नहीं मिल प्तक्ता है, स्थान देनेवाली आकर्षण शक्तिको तो वे पहले ही नष्ट कर चुके 
' हैं तथापि योगद्वारके खुड़े रहनेसे अभी तक वेदनीयके आने नानेकी बाधा प्री ( वास्तवमें 
कुछ वाघा नहीं है ) लगी हुई है। इस्त प्रकार अधातिया कर्मोने आत्माक्ी प्रतिनीवी शक्ति- 
योंको » छिपा खा है। ओर घातिया कर्मोने इसकी अछुनीवी शक्तियोंकों छिपा रखा है। 
उपयुक्त कपनसे यह वात भी भांति प्िद्ध हो नाती है कि आठों ही कमोंके उद्यसे असि- 
द्वत्व माव होता है ओर उनके अमावमें आत्मा प्िद्ध हो नाता है। # 


+ णट्माय साय दोसा इदिवणाणं च केंवलिग्हि जदों। 
तेण हु सादासादजसुद्दहुक्ख णरतिय होदियर् ॥| 
गोमहसार ! 
अर्थात्‌ केवडी भगवानके (अईन्सके) राग््रेष सवंया नष्ट हे चुका है, इन्द्रियलन्य शान 
भी नष्ट हो हुका हैं, इसलिये उनके साता असाता वेदनीयरे होनेवाल। इन्त्रियनन्य छुखदु/ख 
नहीं हेता है। 
# सत्तात्मक गुणत्व रह्तिन्कर्मेके अमावसे होनेवाली अवस्थाकों ही प्रतिजीष शक्ति कहते हैं। 
#% अद्ठवियकरम्मवियला सीदीभूदा णिरंगणा णिच्चा 
अठगुणा क्रिदकिच्चा छोयगणिवासिगो तिद्धा। 
गोमहरप्तार । 
अर्थ-विद्धोंका स्वरूप इृध प्रकार ऐं-(१ ) अष्टकर्मसे रहित ( २ ) वीतरागी-परमशान्त 
(३) रागद्रेप-मछत सदाके छिये मुक्त (४) नित्य-फिर संसारमें कमी नहीं छोवनेवाले 
(५) अघ्टगुण सहित (६) इतझत्य-निष्किय-सृह्टिके निर्माता नहीं (७) 
(७) लोकाग्रभागमें निवास फरनेवाले | इन विश्येषणोति परमरदोका खण्डन भी होजाता ई | पर 
मतवाले ईश्वरका स्वरूप-मुक्त जीवका स्वरूप इस प्रकार मानते हैं» सदाक्िवः सदाकर्मा 
साख्यों मुक्त सुखोज्कित, मस्क़री किंढ मुक्ताना सन्यते पुनरागतिं | क्षणिक निर्गुण् चैव बुड़ो 
बौगश् मन्यतेडकृवक॒ल तमीशानों मण्डली चोध्वगामिनम, अर्थात्‌ श्षिव मतवाल़े मुक्त जीव 
इंश्वरवों चदा फर्म रहित मानते हैं, उसे अनादिते ही कर्म रहित मानते हैं, पर्तु वास्तवर्म 
ईश्वर ऐसा नहीं है। सभी जीवोंकें पहले कर्ममल होते हैं पीछे उनका नाश करनेवाले ईश्वरीय 
अवस्थाको प्राप्त करते है। संसार पूर्वक ही माक्ति होती है। णो कर्मवन्‍्धनसे छूटता दे वही 
मुक्त कदछाता है इठी बातकों प्रकट करनेके लिये तिद्धोंका विशेषण-अष्ट कर्म रहित, दिया है 
अयाव्‌ पहले वे कर्मतरे सद्दित ये पीछे कर्मोंते छूठे हैं। साख्य रिद्धान्त प्रुक्त जीवकी सुख 
रहित मानता है, परन्तु वाल्षवर्मे मुक्त जीवके ठखारी लीवोकी अपेक्षा परम-अजछोक्रिक-अनम्त 
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जब तक संसार है तिद्धावस्था नहीं होती--- 
नेद॑ सिडत्वमेति स्पाद्सिडत्वमर्थतः | 
थावत्संसारसवैस्व॑ महानथारपद परम ॥ ११४४॥ 


सुख प्रकट होजाता है-इसीलिये सिद्धोंका परम शान्त-परम सुखी ऐसा विशेषण दिया है] 
मत्करी-मस्कफूर मतवाले मुक्त जीवका फिर संसारमें आना स्वीकार करते है. इसको मिष्या 
सिद्ध करनेके लिये सिद्धोंका विशेषण-निरक्षन दिया है, अब उनके रागदेंष अद्षग नहीं 
है इसलिये अब वे कमी कर्मोंक्े जाहये नहीं आ सकते है। कर्मोंड़ा कारण राग 
द्वेघ है। जब कारण ही नहीं तो कार्य भी ह्िसी प्रकार नहीं हो वक्ता है। 
इसलिये एकवार मुक्त हुए जीव फिर कभी नहीं संसारमें छोटते। आये सम्राज भी मुक्त 
जीवका छोटना स्वीकार करते हैं, उनका सिद्धान्त भी भिध्या है। बौद दर्शन परक्त गो 
( पदार्थ मात्र ) को क्षणिक मानता है परन्तु सर्वथा क्षणिकता सर्वथा बाधित है, स्वथा क्षणिर 
मानने पर मुक्ति संसार आदि किसी पदार्थक्री व्यव्ा नहीं वन सकती हैं हसीलिये ऐिद्वोग 
निद्य विश्ेषण दिया है। सिद्ध सदा नित्य है वे सदा सिद्ध परयोयम ही रेँगे। उन 
अनित्यता कभी नहीं आसक्ती है।योगदर्शन मुक्त जीवको निर्शुण मानता है, नेयायिक भोर 
वैशेषिक भी युक्त जीवके बुद्धि सुखादि गुणोंका नाश मानते हैं। ऐसा मानना सवेधा मरिय्या 
है, क्येंकि जीव गुण स्वरूप ही है। गुणोंका नाश माननेसे जीवका ही नाश हो जाता है। 
पूसरें>गुण नित्य होते है उनका नाथ होना ही असंभव है। तीसरे-उत्त दर्शनवाले ही बीवका 
ओर गुर्णोका ससवाय सम्बन्ध बताते हैं ओर समवाय सम्बन्ध उन्हींके मतमें नित्य स्वीकार 
किया है, नित्य भी कहना और नाश मी कहना स्वयं उनके मतते ही उनका मत बाभित 
करना है। इसलिये गुणोका सिद्धोंमे नाश नहीं होता किन्तु उनमें गुण पू्ण रपसे प्रकट हो 
जाते है इसीसे सिद्धोंका “ अष्ट गुणसद्दित ” विशेषण दिया है| इथान संतवाके मुक्त जीवक़ो 
कतकृत्य नहीं मानते हैं अयौत्‌ ग्रक्त जीवको भी अभी काम करना बाकी है ऐसा उनका 
पिद्वान्त है इसी सिद्धान्तके अन्तर्गत ईंश्वरकों सृष्टि कर्तो माननेवाले आते है। पर्व शर 
रहित, इच्छा रहित, क्रिया रहित युक्त जीवके सुष्टिका करना इरना कुछ नहीं हों एक्ता है। 
'सु्टि सदासे है। उसका करना, इरना भी अछिद्ध ही है। और उप्ुक्त तीन बातोंसे रहित मु 
जीवके भी उसका करता, हरता असिद्ध है। इसीलिये सिद्धोंका 'झतझृत्वः विशेषण दिया है। 
(िद्ध सदा बीतराग-अलौकिक-आत्मोत्य-परमानन्दका आत्वादन करते हैं उद्धें कोई काई 
करना नहीं दे। मण्डली नामक छिद्धान्त सुक्त जीवकों सदा कर्द्यमन करता हुआ ही मान 
है अर्थात्‌ मुक्त जीव जबसे ऊपर गमन करता है तवसे बराबर करता ही रहता है कहीं 5 
रखता ही नहीं। इस तिद्धान्तका निराकरण-/लोकाग्रविवासी, इस विशेषणसे हो जाता है | कहां 
तक धमे द्रव्य है बही तक अनंत शक्ति होनेके कारण एक समयमे ही मुक्त जीव चल जाता ॥ 
धन द््यके अमावसें आगे नहीं जा सक्ता। धर्म द्रव्य छोक तक है इसलियि दिद्व जोप केश 
प्रमें ठहर जाते हैं ! 


अध्याय | ] छवोषिनी ठीका। [३११९ 








अथै--मब तक महा अनयोका घर संप्तार ही इस जीवका सर इुछ है। तब तक इसके 
सेद्वत्वमाव नहीं होता है किन्तु असिद्धत्व रहता है भावार्थ -गब तक इस जीवके अष्ट क्मोंका 
पम्पन्ष है तब तक इसके सिद्ध पर्याय नहीं होती है। मीवकी अशुद्ध पर्याय संप्तारावत्था है। 
पके छूटने पर उप्तकी शुद्ध पर्याय प्रकट हो माती है। उत्तीका नाम सिद्ध पर्याय है। 

छेदया-भाव॑-- 
लेशपा पड़ेव विख्याता भाषा ओद्यिकाः स्छता। । 
यस्मायोगकषायाभ्पाँ द्वाभ्यामेवोद्योह्ूवा) ॥ ११४५ ॥ 

अधथै--हेश्याओोंके छह भेद हैं-१ कृष्ण २ नी ३ कापोत ४ पीत १५ पक्ष 
६ शुह्च । इन्हीं छह मेदोंसे ेश्याये प्रपिद्ध हैं। हेश्याये भी जीवके औदयिक भाव हैं । 
फ्योंकि लेश्या्ये योग और कपायोंके उदयसे होती हैं । करमोके उद्यसे होनेवाड़े आत्माके 
भार्वोका नाम ही ओदयिक भाव है। भावाथे-कपायोंके उद्यसे रंनित योग प्रवृत्तिका नाम हेश्या 
है। गोमटइपारमें भी लेशयाका क्षण इप्ती प्रकार है-मोग पउत्ती हेक्ला कप्ताय उदयाणु- 
रंनिया होई। तत्तोदोण्ण कन्ने वंधचउ्क सुद्दिहिं। अर्थात्‌ कपायोंके उदयस्े अछुरंगित (सहित) 
योगोंकी प्रवृत्तिका नाम ही ढेश्या है। कमके ग्रहण करनेकी शक्तिक्ा नाम योग है अ्थीत्‌ 
अंगोपांग और शरीर नाम कमके उद्यसे मनोवर्गगा, वचनवणा और कायवर्गणा इन तीन 
वगैणाअंमेंसे किप्ती एक वरगशाका अवहम्बन करनेवाढ्दी-कर्म प्रहण करनेकी नो मीवकी शक्ति 
है उप्तीका नाम योग है ) उप्त योगके उक्त तीन वर्गणाओंके अवछम्बन करनेसे तीन भेद हो 
नाते हैं (१) मनोयोग (२) बचनयोग (३) काययोग । निप्त वाणाका अवहस्तन होता है, 
योगका नाम भी वही होता है, परन्तु किप्ती मी एक योगसे कमे नोकम समीका ग्रहण होता 
है। इतना विशेष है कि एक समयमें एक ही योग होता है। योगोंसे प्रकृतिवन्ध ओर 
प्रदेशनन्ध होते है । निप्त नातिकी योगप्रवृत्ति होती है उसी भातिका क्मग्रहण होता है। 
इस नीबके प्रति समयमें अनन्तानन्त वर्गणाओंका समूहरूर-एक प्मय प्रवद्ध - आता है। 
उप्के आनेमें योग ही कारण है। योगके निमिचतसे ज्ञानावरणादि अध्टकर्म ओर आहारादि नोकम 
अनन्तानन्त परमाणुओंके परिणामको लिये हुए खिंच आते हैं | जो कम आते हैं उनमें तीन 
प्रकारकी वर्गगारये होती हैं (१) गृहीत-मिनको इस जीतने पहले भी कमी अहण किया था (२) 

- परमार्णूद अणर्ताईं वग्गणठण्णा हु होदि एका हु। 
ताहि अर्र्ताई गियमा समयपवद्धों हवे एक्ो । 
गोमहसार । 


अथाव्‌, अनन्त परमाणुओंकी मिलकर वर्गणा संशा है। ऐसी २ अनंत वर्गणाओंका समूह 
मय प्रबद्ध कहणता है| 


१२०] पश्चाध्यायी | ,[ दूपरा 














जगृहीत-लिनको पहडे कभी पहण नहीं किया था (३) गृहीतागृहीत निरमेंसे कुछ 
पहले अहण किया था, कुछकों नवीन ग्रहण किया है। योगके साथ ही कपायोंका उदय रहता 
है। वह आए हुए कर्मोमें स्थिति अनुभाग बन्ध डाह़ता है। आये हुए कम-आत्माके साथ 
#पे हुए कम कितने काल ठहेँंगे, ओर उनमें कितना रत पड़ा है यह कार्य कयायोंका है। 
अर्थात्‌ कर्मोमें नियमित काढ़ तक स्थिति डाह़ना और उनकी इस शक्तिमें हीनाधिकता कला. 
कपायोंक्रा का है। लिप्त प्रकार योगोंकी तीवतासे अधिक क्मोक्ा ग्रहण होता है उसी 
प्रकार कपायोंक्री तीततासे कर्ोमें स्थिति बन्ध और अनुभाग बन्ध अधिक पढ़ता है। मच्द 
कपायोंसि मन्‍्द पड़ता है। इस प्रकार प्रकृतिबंध # प्रदेशबंध योगसे होते हैं। स्थिति बंध 
अनुभाग बन्ध कपायसे होते है। योग कपायके समुदायका नाम ही ऐेश्या है। इसहिये हेश्या 
ही चारों बंधोंक्ा कारण है। हेश्याके दो भेद हैं (१) भावहेश्या (२) ऋ्यरेया। 
बनाम कमके उद्यसे नो शरीरका रंग होता है उसे ही द्रव्य ढेश्या कहते हैं ।द्् 
हेश्या जन्‍म पयन्‍त एक मीवके एक ही होती है। निप्तका मेप्ता शरीरका रंग 
होता है वही उसकी द्रव्य हेश्या प्मझनी चाहिये। द्रव्य ऐेश्याके रंगोके भेद्से 
अनेक भेद होनाते हैं। स्थूछतासे द्रव्य हेश्याके कृष्ण, नीढ़। कापोत, पीते, १ऋ॥, 
शुद्ध ऐसे छह भेद हैं। तथा प्रत्येकके उत्तर भेद अनेक हैं। वर्णकी अपेक्षात्रे आगे 
समान कृष्णऐेश्या, नीह्मणि ( नीलम ) के समान नीलेहया, कबूतरके समान कापोती ऐसा; 
सुवणके समान पीत छेश्या, कमलके समान पद्मरेश्या, शंखके समान शुह्नरेश्या होती है। 
इनमें प्रत्येकके तरतम वगकी अपेक्षासे अथवा मिश्रक्री अपेक्षासे अनेक भेद हैं। तथा इखियों 
से ग्राह्मताकी अपेक्षाते संज्यात भेद हैं। स्कम्धोंकी अपेक्षातरे अप्यात भेद हैं। परमाणुओंकी 
अपेक्षात्रे अनन्त भेद हैं । गतिओंकी अपेक्षासें सामान्य रीतिसे द्रव्यह्ेश्याका विधान ह३ 
प्रकार है-पम्पूण नारकियोंके कृष्णकेश्या ही होती है । कर्पवासी देवोंके जैसी भाव ऐश 


व 
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# प्रकृति स्वभावकों कहते हैं । जैऐे-अमुक पुरुषका कठोर खमाव है, अमुकका सरह है, 
खमावके निमित्तसे उस ख़मादी पुरुषका भी वही नोम पढ़ जाता है जैते-कठोर स्वमाववाहे 
पुरुषकों कठोर कह देते हैं। सरह त्वभाववाले पुदपक्री सर कह देते है। इसी प्रकार किनहीं 
कर्मों शानके घात करनेकी प्रकृति-स्वभाव है। उस प्रकृतिके निमित्ततत उस कर्मकों भी उसी 
प्रकृतिके नामसे फह देते हैं जेसे-शानावरण केंसे। य्याप शानावरण-शानका आवरण फरना उतको 
सखमाव है तथापि स्वभाव स्वमावीमें अमभेद होनेसे स्वमावीकों मी शानावरण कह देते है। मी 
कमेके इसी प्रकार समझना चाहिये | इस प्रकार आठों अ्रक्ृतियों वाढे आठों क्रमोका बन्प होता 
प्रक्त बेध कहलाता है। इतना विशेष है कि आयुकर्मका बेध उदयागत आखुके तिमागर्म होता 
. है। शेष सातो कर्मोका प्रति समय होता है। 


धरध्योय | धुवोधिनी टौका | [ ३११ 
होती है वैप्ती ही द्रन्यहेश्या भी होती है। भवनवाप्ती, व्यन्तर, व्योतिषी, मनुष्य, तिथश्व, 
इनके छहों दव्यहेश्याये होती हैं । उत्तम मोगभूमिवालोंकी सूर्यके वर्णेके समान, मध्यम भोग 
भूमियाठोंकी चन्द्रके वरगके समान, जघन्य भोगभूमिवार्ञोकी हरित द्रव्यरेश्या होती है। 
विम्रह्गतिवाढ़े जीवोंकी शुझ्क्ेश्या होती है। इस प्रकार शरीर नाम कम और वर्ण नाम 
कर्मके उदयसे यह जीव नेता शरीर ग्रहण करता है वैस्ती ही द्वव्यहेश्या इसके होती है। परन्तु 
दृष्यहेश्या कमैबन्धका कारण नहीं है। कर्मवन्‍्धका कारण केवछ माव हेश्या है। 
कषायोदय ननित-परिषनदात्मक आत्माके भावोंका नाम ही भाव हछेश्या है। द्रव्य छेश्याके 
समान भावेश्याके मी कृष्णादिक छह भेद हैं, परन्तु द्रव्यहेश्याके समान भावह्ेश्या 
सदा एकप्ती नहीं रहती है किन्तु वह बदुऱती रहती है। यहांपर मावशेश्याका थोड़ाप्ता 
विवेचन कर देना आवश्यक है, क्योंकि मावल्ेश्याके अनुप्तार ही यह जीव शुभाशुभ कर्मोका 
# बन्ध करता है । कपायोके उदयस्थान अस्स्यात छोक प्रमाण होते हैं | उनमें बहु माग 
तो अशुभ हेश्याओंके संक्रेशहूप स्थान होते हैं ओर एक भाग प्रमाण शुभ ढेश्ष्याओंके 
विशुद्ध स्थान होते हैं। परन्तु प्ामान्यताते ये दोनों मी अप्तेख्यात कोक प्रमाण ही होते हैं । 
हृष्णादि छहों लेश्याओंके शुभ स्थानोंमें यह आत्मा नपन्यसे उत्हाष्ट पर्यन्त मंद मंदतर 
मन्दतम रूपसे परिणमन करता है और उन्हींके अशुभ स्थानोंमें उत्कृष्से नघन्य पर्यन्त 
तीव्रतम, तीव्रतर, वीत्र रूपसे १रिणमन करता है। इस्प्रकार प्रत्येकर्में इन छह रुपोंसि हानि 
वृद्धि होती रहती है। इस आत्माके संक्ेश परिणामोंकी मस्ती २ कमी होती है, वैसे २ ही 
यह आत्मा कृष्णको छोड़कर नीह हेश्यामें आता है, ओर नीलको छोड़कर कापोती हेश्या्मे 
आता है। तथा संक्ेशकी कमसे इद्धि होनेपर कपोतसे नी ओर नीछसे कृष्ण हेश्यामें आता 
है। हम प्रकार संक्केश भारवोकी हानि इद्धिसे यह आत्मा तीन अशुभ लछेश्याओंमें परिणमन 
करता है | तथा विश्वुद्धिकी वृद्धि होनेसे ऋमसे पीतसे पद्म तथा पचसे शुह्में आता है। और 
विशुद्धिकी हानि होनेते ऋ्रमसे शुद्षी प्र और पत्से पीत छेल््यामें आता है, इसप्रकार 
विशुद्ध भावोंकी हानि वृद्धिसि यह आत्मा श्ुम लेश्ष्याओंमें परिणमन करता है। 
प्तामान्य रीतिसे चोथे गुणस्थान तक छहों ऐेश्याये होती हैं । पांचवे, छठे, सातवें, इन तीन 
गुणत्णनोमें पीतपअशुद्ध ही छोती हैं। ऊपरके गुणस्थानोंमें केवल शुद्ध लेक्ष्या ही होती 
है। लेश्याओंकी पत्ता तेरहें गुण स्थानतक बतलाई गई है वह उपचारकी अपेक्षासे बतलाई 


# हिम्पएइ अयी कीरइ एदाये णियमपुण्ण पुण्णं च, जौबोति होदि छेस्‍्सा, छेत्सा गुण 


जाणयक्खादा | गोमइसार । 
अर्थात्‌ जिन भाषोत्रे यह आत्मा पुण्य पापदा वन्‍्ध दरता है उन्हीं भार्दोगी आचायोने 
केशया कहा है| 
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३११ ] पह्चाप्यायी । ० 
हे विलय नीअकि: सद्भाव दशते गुणस्थानतक ही है क्योंकि पहीं तक काायोके 
उदय सहित यावाकी प्रवृत्ति है। उपरके गुणा्थानोंमें कपरायोदय न होनेसे हेश्याओंका 
हल जाता है। इसलिये ग्यारह बारह और तेरहे गुणस्थानोंमें उपचारसे हेश्या 
है गईं है # उपचारका भी यह कारण है कि इन गुणस्थानोंमें अमी योग प्रवृत्तिका 
प्तद्नाव है | यद्यपि कपायोदय नहीं हट तथापि दशवे गुणस्थान तक कंपायोदयके साय २ 
होनेवाढ़ी योग प्रवृत्ति अब भी है । श्मड्यि योग प्रवृत्तिके सद्भाव तथा भूत पृ नयकी 
अपेक्षासे उपर्ुक्त तीन गुणस्थानोंमें उपचारसे हेश्याका सक्लाव कहा गया है 4- चौदहें 
गुणस्थानमें योग प्रवृत्ति भी नहीं है इसढिये वहां उपचारसे भी ढेश्याक। सद्भाव नहीं है। 
विशेष-नारकियोंके कृष्ण नी कापोत ये तीन अशुभ हेश््याये ही (मावलेश्या ) होती हैं ! 
महुष्य तिवश्नेकि छहों ऐेश्याये हो सक्ती हैं। भवनवाप्ती व्यन्तर ज्योतिष्क देवोंके आदिसे 
पीत परयन्त हेश्याये होती हैं परन्तु इनकी अपर्याप्त अवस्थामें अशुभ होती हैं। तथा आदिके 
चार स्वर्गों तक पीत ऐश्या होती है तथा पदञ्मका नधन्य अश होता है। बारहवें एव तक 
पद्म ऐेश्या तथा शुक्त लेश्याका नधन्य अंश होता है। इनसे ऊपर शुद्क ऐेश्या होती है। 
परन्तु नो अनुदिश ओर पांच अनुत्तर विमानोंमें शुक्व ढेश्याका उत्कृष्ट अंश होता है। 
सम्पूर्ण हेश्याओंका नधन्य काछू अन्‍्तर्ऊृहरर्त मात्र है। कृष्णछेश्याका उत्कृष्ट काह तेतीम 
सागर है। नीढ लेश्याका पत्रह सागर है। कापोत छेश्याका सात सागर है। पीत हेश्याका दो 
सागर है। पद्नढेश्याका अठारह सागर है (शुद्ध लेश्याका कुछ भपिक तेतीत सागर है।छहों 
लेश्याओं वाले नीवोंकी पहचानके लिये उन लेश्याओंवाढ़े जीवोंके कार्य इस प्रकार हैं-कृण् 
केश्यावाढ्रा मीव-तीत्र क्रोध करता है, वैरको नहीं छोड़ता है। युद्धके लिये सदा मस्तृत रहता 
है, धर्म, दयासे रहित होता है, दुष्ट होता है, और किस्ीके वशमें नहीं आता है |# नी 
हेश्या वाह जीव-मंद, विवेकहीन, अज्ञानी, इन्द्रियहग्पट, मानी मायावी, आइझ्मी, 
अमिप्रायकों छिपाने वाढ्, अति निद्राहु, ठग, और धन घान्य छोहुप होता है।» 
# ' मुख्यामावे, सति प्रयोजने निमित्ते चोपचारः प्रवतेते ” अर्थात्‌ जहां पर मुख्यका 
अभाव हो परन्तु कोई प्रयोजन अथवा निमित्त अवश्य हो वहां पर उपचार कथन शेता | 
+ णद्धकसाये ऐेस्सा उच्चदि सा भूदपुव्व गदिणाया, अहवा जोगपउत्ती मुक्लोत्ति तर 
हवे छेस्सा। गोमहरसार । 
# चंडों ण सुचइ बेर, मंडण सीछो चय घमेदय रहिओ। 
दुह्े णय एंदि वर्स लकक्खणमेय तु किप्ड्स्स का 
, मदों बुद्धिविद्दीणों णिव्विण्णाणी य' विसयलोलोय । 
माणी मायी य तहां आलूस्तों चेव भेज्जों य। 
णिद्दा बच वहुलें घण घण्णे होदि तिव्वलण्णाव । 
छवखणमेय॑ भणियं समासदों णीललेल्टस्स ॥7 





अध्याय । घुबोधिनीटीका । [ ११३ 


कपीत लेश्यावाढा जीव-क्रोंधी, अन्यकी निंदा ऋनेवाछा, दूसरोंको दोषी कहनेवाला, शोक 
और भय करनेवाढ् दूसरेकी प्म्पत्ति पर डाह करनेवाछा, दूसरेका तिरस्कार करनेवाढा, अपनी 
प्रशेप्ता करनेवाला, दूसरे पर विश्वाप्त नहीं करनेवाढा, अपने समान दूसरोंको (दुष्ट) समझनेवाला 
स्तुति करनेवाले पर प्रप्नन्न होनेवाला, अपने हानि हामकों नहीं समझनेवाल्ा, रणमें मरनेकी 
इच्छा रखनेवाढ्ा, अपनी प्रशेत्ता करनेवाक्केकों धन देनेवाछा, और कार्य अक्ार्यकों नहीं पमझने 
वाह होता है [+ पीत ढेश्यावाला नीव-कार्य अकार्य तथा सेन्य असेब्यकों समझनेवाला, 
सबोंपर समान भाव रखनेवाला, दया रखनेवाा, और दान देनेवाला होता है। # पत्न 
ढेश्यावाढ्ा नीव-दानी, भद्र परिणामी, परुकायेकारी, उद्यमी, सहनशीढ़, और साधु-गुरु 
पूनक होता है « शुद्ध लेश्यावाढा नीव-पक्षपात रहित, निदान वन्ध नहीं करनेवाल्ा समदर्शी 
इृष्ट अनिष्ट पदायोसे राग द्वेप रहित, और झटुस्बसे ममत्र रहित होता है 
छहों ढेश्याओवाढे जीवोंके विचारोंके विषयमें एक दृष्टान्त भी प्रत्िद्ध है-छह पथिक नंगल्के 
मार्गसे जा रहे थे, मागे भूछकर वे घूमते हुए एक आमके वृक्षके पाप्त पहुंच गये। उप्त इक्षको 
फोंसे मरा हुआ देखकर कृष्णलेश्यावालेने अपने विचारोंके अनुप्तार कहा कि मैं इस वृक्षको 

जड़से उज्ाड़कर इसके आम खाऊंगा, नील्लेश्यावाढ़ेने अपने विचारोंके अनुप्तार कहा कि 
में नइ़से तो इसे उल्ाडना नहीं चाहता किन्तु स्कन्ध (नड़से ऊपरका भाग) से काटकर इसके 

भाम खाऊंगा। कपोतलेश्यावाढेने अपने विचारोंके अनुप्तार कहा कि मैं तो बढ़ी २ शाखा- 

ओंको ही गिरा कर आम खाऊंगा। पीतल्ेश्यावाढ़ेने अपने विचारोंके अज॒ुस्तार कहा कि में बड़ी 
२ शासार्भोकीं तोड़कर समग्र वृक्षकी हरियाहीको क्यों नष्ट कनेँ, केवढ इसकी छोटी २ 


न रूतइ णिंदइ अण्णे, दूसइ बहुसों य तोय मय बहुलो। 
असुयई परिभवह पर पसंसये अप्यय बहुसों ॥ 

णय पत्चियड्ट परं सो अप्पाणं यिव परंषि मण्णंतों | 

थूखइ अभिव्युवेतों गय जाणइ हाणि वें वा ॥ 

मरण पत्येइ रणे देश सुबहुगं वि, भुब्वभाणोंहु । 

ण॑ गणइ कजाकज लक्खणमेय धु काउस्स ॥ 

« जाणंइ कजाकओ ठेयमतेये च सब्व सम्रपासी। 
दयदाणरदी य मिदूं छक्खणमेयं द्व तेउस्स ॥ 

# चांगी भद्दो चोबखों उज्जव कम्मो य खंमदि' बहुगेपि। 
साहु गुर पूजण रदों लक्खणमेयय धु पस्मस्त || 

» णय कुणइ पढ्खवाय णविय णिदा्णं समोय सब्बेतिं। 
णत्पि ये रायदोसा णेह्ोवि य युक्कलेस्सस्स | 





गोमइसार । 
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डाह़ियों (ःहनियों) को तोड़कर ही आम खाऊँगा। पद्नहेश्यावान जक विवश अकाए 
कहा कि मैं तो इसके फरोंको ही तोड़कर खाऊंगा ! शुछेश्यादाढ़ेने आने विचारेके अनुप्ता 
कहा कि तुम तो फ़ोके खानेकी इच्छासे इतना २ बड़ा आरंभ करनेके लिये उच्चत 
हो, मैं तो केवढ वृक्षत्रे स्वयं दूकर गिरि हुए फलोंको ही बीनकर खाऊंगा। 
इन्ही ऐेश्यागत भारवोंके अनुप्तार यह आत्या भाय्ु और गतियोंका बन्ध कर्ता है। जैप्ती 
इसकी लेश्या ( भाव ) होती है उस्तीके अबुप्तार आाय्य और गतिक्ना वन्‍्ध इफ़के होता है। 
परुतु एम्पूण लेश्यागत मार्वो्ते आयुका बन्ध नहीं होता है किन्तु मध्यके आठ अंशो द्वारा 
ही होता है। अर्थात्‌ रेश्याओंके सब छत्वी भश हैं । उनमें मध्यके आठ अश ऐसे होते 
हैं नो कि आयु वन्धकी योग्यता रफ़ते हैं। उन्हींमें आयुका बंध होसक्ता है । वाकीके अंशो्ें 
नहीं हो पत्ता । ये मध्यके आठ अश आठ अपकष काहोंमें होते हैं। अपकर्ष नाम घथ्नेका है 
अर्थात्‌ सुज्यमान आयुके दो भाग घट जामेपर अवशिष्ट एक भागके प्रमाण अन्तंगृहृर्त प्रमाण 
कालका नाम अपकर्षकाल है। इन्हीं काहोंमें आयुबन्धके योग्य लेश्याओंके मध्यके आठ अंश 
होते हैं। परन्तु मिप्त अपकर्षमें आयुवस्धके योग्य आठ मध्यम-अंशोमेसे कोई अंश होगा उप्त 
अपकर्षमें आयुका वन्‍्ध होगा ओरोंमें नहीं | इसीढिये किसीके आठों अपकर्षोमें आयुका 
नेग्य होपत्ता है, किप्तीके सभ अपकर्पों्मे नहीं होता किन्तु किप्ती २ में होता है। किप्तीके 
आठों ही अपकर्षोमें नहीं होता है। निम्ततों आठों ही अपक्रोंमें बन्धकी योग्यता नहीं 
मिहती हैं उसके आयुके अन्त समयमें एक आवलिका असृझ््यातवां भाग शेष रह णाने पर 
उत्से पहले अन्तमुंहृ्तमें अवश्य भाय्य बच होता है। द्षान्तके लिये-कत्पना 
करिये एक मनुष्यकी ६१६१ वर्ष की भुज्यमान ( वर्तमान-उदय प्राप्त ) आय है। उसके 
पहडा अपकर्ष काढ़ ३११८७ वर्ष शेष रह जाने पर पड़ेगा | इस काहके प्रथम अन्तर 
यदि भायुबंधके योग्य आठ मध्यम अंशोमेंसे कोई अंश हो तो परमवक्री आयुक्रा बंध हो 
प्कता है। यदि यहां पर कोई अंद्य न पड़े तो ७२९ वर्ष शेष रहने पर दुपता अपक्त काह 
पढ़ेगा वहां आधुका बन्ध हो सकता है। यदि वहां भी आयुर्वेधकी योग्यता नहीं मिली तो 
तीतरा अपकर्षकाह २४३ वर्ष शेष रह लाने-पर पढ़ेगा। इसी प्रकार ८१ वर्ष शेष रहने पर 
श्ौथा, २७ वर्ष शेष रहने पर पांचवा, ९, वर्ष शेष रहने पर छठा, ३ वर्ष शेष रह गनिण 
सातवां और छुन्यमान आयुर्मे छुछ १ वर्ष शेष रह जानेपर आठवां अपकरपेकाढ पढ़ेगा। 
इन आठोंमेस नहां बंधकी योग्यता 'हो वहीं पर आयुका बंध हो उजता हैं 
सबोमें योग्यता हो तो सबोमें हो सता है'। यदि कहीं भी योग्यता न 
हो तो मरण समयमें अवश्य ही 'परमवकी आयुका बंध होता है। इतना कि 
कि निप्त अप मैस्ता देश्याका अंश पढ़ता है उसीके अपार शुभ या अहुम नाड़ी 
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बंध होता है। इसीलिये आचार्योका उपदेश है कि परिणामोंकों सद्मा उच्च अनाओं, नहीं 
मादूप किप्त सम्रय आयुका त्रिभाग पढ़ जाय। मरण काहमेंप्े तो अवब्य ही कोषादिका त्याग 
कर शान्‍्त हो नाथो क्योंकि मरणकाहमें तो आयुवंधकी पूर्ण संभावना है. इसौड़िये 
समाधि मरण करना परम आवश्यक तथा परम उत्तम कहा गया है | # 

उपयुक्त आयुबन्धके योग्य आठ अशोको छोड़कर बाकीके अठारह भेश योग्यताइप्तार 
चारों गतियोंके कारण होते हैं | अठारह अंशॉमेंसे मैसा अंश होगा उत्तीके योग्य गति,बन्ध 
होगा । शुक्रफेश्याके उत्कृष्ट अशसे मरे हुए भीव नियमसे प्तवर्षित्तिद्धि जाते हैं |उसीके 
जघन्य अशसे मेरे हुए जीव वारहवे स्व तक जाते हैं तथा मध्यम भेशसे मरे हुए आव्तसे 
ऊपर प्वर्थिसिद्धिसे नीचे तक जाते हैं। पद्नकेश्याके उत्कृष्ट अंशसे मरे हुए नीव,पहलार 
छागे माते हैं उम्ते नघन्य अशसे मरे हुए जीव समसकुमार महेन्द्र स्वगे नाते हैं. और 
मध्यम अशसे मेरे हुए इनके मध्यमें माते हैं। पीतरेश्याके उत्कृष्ट अशसे मरे हुए समत्कृमार 
महेन्द्र दक गाते हैं। उप्ते जघन्य जेशसे मरे हुए स्तौधर्म ईशान स्वर्गतक नाते हैं-और 
मध्यम अशसे इनके मध्यमें जाते हैं। इसप्रकार इन शुभकेद्याओके अशों सहित मरकर 
भीव सवगे नाते हैं। ओर कृष्णकेश्या, नीरहेश्या कापोतीछेश्याओंके उत्कृष्ट भव्य मध्यम 
भेशोसि मेरे हुए भीव सातवें नरकसे ढेकर पहक्के नरक तक,ययायोग्य.नाते. हैं| ठपा मवदन- 
ब्रिकसे छेकर सबधित्तिद्धि तकके देव और सातों शथिवियोकते नारकी अपनी९ केव्यार्ोके 
भनुप्तार मनुष्यगति अथवा तियश्व गतिको प्राप्त होते हैं। इतना विशेष है. कि निम्त-गति 
प्म्बन्धी आयुका बन्ध होता है उप्ती गतिमें नाते हैं; बाकीमें नहीं। क्योंकि आयुबन्ध 
धूटता नहीं है। गतिबन्ध छूट भी नाता है। आयुका अविनामावी ही गतिबन्ध उदयमें 
भाता है। बाकीकी उदीरणा हो नाती है। तथा गतिवन्धके होनेपर भी मरण समयमें मैसी 
केश्या होती है उप्तीके अनुस्तार उप्ती गतिमें नीचा अथवा ऊंचा स्थान इस्त नीवको मिछता है। 
उपर्युक्त ढेश्याओंके विवेचनसे यह बात महीमांति सिद्ध है कि अनधोका मूछ कारण ढेश्याये 
ही हैं। इस पश्चपरावतनरूप अनादि अनन्त-मर्यादारहित संप्षार समुद्रमें यह आत्मा इन्हीं 
देश्याओंके निमित्तते गोते खा रहा है। कभी अशुमक्ेश्याओंके उदयते नरक तियश्व गतिरुप 
गहरे भमरमें पढ़कर घूमता हुआ नीचे-चछा नाता है, ओर कमी शुभ छेश्यामोंके उदयते 
मनुष्य, देव गतिरूप तरंगोंमें पढ़कर ऊपर उछलने छाता है, निप्त समय यह आत्मा नीचे 
जाता है उप्त समय अति व्याकुछ तया चेतना हीनप्ता होनाता है, निप्त समय ऊपर मात, 

# देव नारक्ियोंके शुज्यमान आयुके छह महीना, और भोग भूमियोंके नौ मोना शेष 
रह जानेपर परमवकी आयुका बन्ध द्वोता है। उनके उतने ही काठमें आठ अपकर्षकालर्का 
ओोपदता होती है। इनकी किसी कारण बंद अकाहमृस्यु नहों शोती है हुसडिये इनमें विशेषता है। 





६) चाब्यायी। 
"हैं उस समय भी यद्यपि तीज तरंगोके झकोगेस शान्ति छाम नहीं करने पाता है तथापि 
नीचेकी अपेक्षा कुछ शान समझने छुगता है। इसी डिये कतिपय विचारशोढ उम अमरनाह्से 
जचनेके लिये अनेक शुभ उद्योग करते हैं । बुद्धिमान पृरुपोंका कपव्य है कि वे छहो छेश्या- 
ओके स्वरूपको उनके कार्यौंको उनसे होनेवाढे आयु वन्य और गति बन्ध आदिको प्रसकर 
अशुमहेश्याओंकों छोड़ दें, और शुभ ढेश्याओंको ग्रहण करें । अर्थात्‌ तीम क्रोष, पर्महीनता, 
निरदयता, स्वात्म प्रशेत्ता, परनिद, मायाचार आदि अशुभ भावोंका त्यागकर समता, दया 
भाव, दानशीढता, विवेक धर्मपरायणता आदि शुभ भावोंक्रो अपनावें इसी ढिये गोमइसतारके 
आधाएपर हेश्याओंका इतना विवेचन किया गया है | परन्तु सृस्‍्मचश्सि वास्तविक विचार 
करनेपर शुभ तथा अशुम दोनों लेश्याये इस संसतारसमुद्रमें ही इुबानेवाद्षी हैं। अशुभ 
देश्या तो संप्तार समुद्रमें डुबाती ही हैं परन्तु शुभ छेश्या भी उप्से उद्धार नहीं कर पक्ती 
क्योंकि वह भी तो प्रृण्य बंधका ही कारण है, ओर नव तक इप्त आत्माके साथ वन हग, 
हुआ है तब तक यह आत्मा परम छुखी नहीं होसक्ता है। झड़िये नो अशुभ तथा शुभ 
दोनों प्रकारकी रेश्याओंसे रहित हैं वे ही परमसुखी-सदाके लिये कमन्थनसे मुक्त-अननत 
गुण तेनोधाम, वीतराग-निर्विकार-हतइत्य-स्वात्माहभूतिपरमान्दनिमन-पिद्ध “परे्ी 
हैं। उन्ही परम महृत्स्वरुप पिद्ध भगवानके ज्ञानमय चरणारकिन्दोंको हृदय मंदिरमें स्थापित 
कर तथा उन्हींकी बार बार भावना कर इस ग्रन्थराजकी यह छुबोधिनी टीका यहीं प्रात 
की नाती है। 


मंगल भगवान्‌ पीरों मंगल गौतमो गणी। 
मंगल कुंदकुंदायों जैेन-धर्मोस्तु मंगले ॥१॥ 
( मारगशीर्ष श॒क्मा नवमी बीर सं० २४४४. ) 
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४७वीचे छीखे पंथ मिरतेहं- 


| आदिफुराण* 





मूह छोक और सरकू हिंदी माषालुवाद सहित मोटे मनवृत 
कागनपर खुले पत्नोंमें छपा हुआ । मूल्य १६) रु. 
धर्मप्रश्नोत्तर-सकह्कीर्त्याचाय विरचित भर्मप्रश्नोत्तता 
हा सरढ हिंदी अब॒वाद | मूल्य २). , 
20) धर्मरत्नोद्योत-छदोवद्ध उपदेशी मेंप। मूल्य १) र. 
से जिन दशातक-श्री समंतभद्वाचाय विरचित चित्रवद्ध छोक, 
(22208 कवि नरप्तिंह झत संल्कृत टीका, सरठ हिंदी भाषाइवाद तथा 
दि फोकोंके चित्र सहित। मूल्य ॥) 
05० नल 
का 0 दीवाली पूजन--- मूल्य &) 
रण इनका डाक सच अछग | 
८0 उत्तरफुराण्‌* 
2 सरल हिंदी भाषालुवाद सहित शुद और 
2) पविन्न प्रेसमें छप रहा है । 
कर ६०) पता+- 
ठालाराम जैन 
८ नहर न 
>क। सल्हारगंज, इंदोर। 








